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परमपूज्य 
१०८ मरुनिवर्य श्री-समंतभद्र महाराज 
बाहुबली क्षेत्र, ( काल्हापुर ). 


परमपृज्य 7०८ मुनिवर श्री समन्‍्तभद्र महाराज 
यांचें चरित्र. 


िननीओन 





सांप्रत दिगंबर जैन समाजांत जे मुनि अद्वित ह्यांत आपल्या कतृंत्वानें, ज्ञानसंपन्नतेनें 
ब शुद्वाचारानें श्री समन्तभद्र मद्दाराजांनीं एक स्वतःचें असे वैशिष्टय निर्माण केले आह. त्यांनीं 
स्व॒तःच्या आयुष्यांत आपल्या आत्मकस्याणाबरोबर राष्ट्राष्या शैक्षणिक क्षेत्रांत आणि सामाजिक 
जायूतीत जी मोलाची भर घातली आह ह्याला तरया काव्ंत तोड नाहीं. संध्र्ण जेन समाज त्यांच्या 
या अपूर्व कमयोगानें चिर ऋणी जाला आंद्वे. या शिवाय त्यांच्यापासून स्फ़र्ति घऊन आमच्यासारणे 
किती तरी साधारण जीब आत्मोद्धाराला लागछे आद्वित हा त्यांचा उपकारच होय, 


स्वतः मद्दाराज अत्यंत प्रसिद्धि-पराइ्मुख आणि बिनयी असब्यामुक्ें व्यांनीं स्वतःहुन आपकें 
चरित्र आजपयत कोणाला सांगितर्ले नाद्दी म्द्वणून चरित्राविषयीं संप्रू्ण माह्िती मिव्ठबून बिस्तृतपर्णे 
लिद्वितां आले नाहीं. तें एक ख्तंत्रच कार्य आद्दि. 


सोलापूर जिल्ह्यांत करमात्ठे येथें १८९१३. सनांत एका प्रतिष्ठित गुजर हुमड घराण्पांत स्यांचा 
झुभजन्म प्नाला. त्यांच्या पित्याचें नांव श्री. कस्तुरचंद शहा व मातेचें नांव ' कंकूबाई ' से द्वोते. 


या दोन्द्दी धर्मधनांष्या सहदवासांत मद्दाराजांचे बालपण गेलें. घरांत व गांवांतीछ जिनमंदिरांत 
पुराण-वाचन, जिनगुणगान बगैरे श्रावकांच्या षट्क्रिया सदा चाढ्त असत व आई बडीछ त्या 
प्रत्येक क्रिपेच्या वेढीं या बाल देवचंदाला जब घऊन बसत. मद्दाराजांच्या वाठ्मनावर त्याचा मोढा 
परिणाम झ्ाला, बाचायछा येऊं लागल्यापासून देवचंद पुराण वबाची नि बर्डील अर्थ सांगत. एकंदा 
मंदिरांत हरिबंशपुराणा्चें वाचन चाह होते. त्यांतीछ कर्येत मुनि, साधु यांचें बरणन आर्लें म्दृणजे 
बाल देवचंदाला आपणद्दि व्यांच्याचश्रमाणें व्हा्वें अस बाटे. मग तेथें वेचठ. कसला £ सर्वार्चे लक्ष 
चुकवून रोज रात्रीं हा बालक मंदिरांत जाई. जिन्यावर किंत्रा शिखराच्या पाठीमागें जाऊन दिगंबर 
बने. प्रसंगी पावरसांतद्दि खड्गासन घादून ध्यान चाढूं ठेवी. करमाब्यांत असेपयंत ४।५ वर्षे अखेडपणें 
रोज हा क्रम सुरूः असे. याप्रमाण मद्दारान जन्मजात साधु आद्वत. दीक्षाविधि द्वा त्यांच्या ब्राबतीत 
उपचार ह्ोय. बयाच्या आठब्या वर्षापासून रात्रीं खाप्यापिण्याचा त्यांनीं प्रतिज्ञेप्बक त्याग केला 
द्ोता आणि हें सर्व कोणाच्याद्ि प्रेरणशिवाय, अशारितीनें मुनिर््माला छागणास्या संयमधनाची 
जोपासना अगादें बाल्यावस्थेपासून मद्दाराज स्वयंस्फृर्तीनें करीत ह्वोत दे पाहिल्‍यानंतर बुद्धि पक्क 
होऊन जाते. 


(४) 


मद्दाराजांचें प्राथमिक शिक्षण करमाब्य्यांत संपत आलें. मुठाची ही धार्मिक दृत्ति माता- 
पित्यांच्या छक्षांत आल्याशिवाय राहिली नाहीं. विशेष आश्चर्यात्री गोष्ट द्वी कीं. भ्रापला मुढूगा 
अविवाह्ित राहूं इष्छितो व मुनिर्ध्माचा तो अम्यास करतो हें पाहून त्यांच्या मातोश्रीना धन्यता 
बांटे, मुछावरीछ व संसारावरीक छोभासाठी ज्या ख्रीजातीची ग्रसिद्धि आद्े त्या ख्रीजातीत मुलाष्या 
विरक्तवृत्तीचदल आनंद मानणारी ही धममाता अपवादात्मकच सुमजली पाहिजे. वडील मात्र 
व्यवद्वाराठा अनुसरून मुलाच्या लप्माच्या चिंतछा छागछे. श्री. भोसेकरांची मुलगीहि ठरबिली. पण 
महाराज रप्ताला तयार होणें अशक्य दोतें. त्यांनीं निदान २५ वर्षेपर्यत तरी आपण छम्न करणार 
नाहीं अशी प्रतिज्ञा घेतली, पण ती मर्यादा केवत्ठ वडिल्ंथ्या समाधानासाठी होती. करमाब्याहून 
पुढील शिक्षणासाठी ते सोलापूरछा आले आणि तेरे त्यांना श्री. मोतीचंद करकंत्रकर ह्वे मित्र भेटले, 
धर्ममक्त व देशभक्त यांची जोडी जमली. 

मद्ाराजांची धार्मिक शृत्ति कर्घीच दूर होऊं शकली नाहीं. ते आणि मोतीचंदभाई दोधेदि 
मिद्दुन बार्शीहुन कुथछगिरीला पायीं गेले व तेथें जाऊन दोघांनीहि आजन्म ब्ह्मचारी राह्षण्याची 
प्रतिज्ञा केली. ही वयाच्या ९ व्या वर्षाची गोष्ट आह. यानंतर सोलापूरांतीछ त्यांचें विद्यार्थी-जीवन 
अत्यंत पत्रित्र रीतीनें गेलें, माध्यमिक शिक्षण संपलें, कॉलेज्चें जीवन चाह झालें, धर्मशिक्षणासाठी 
मध्येंच जयपूरलाहि गमन ज्लाल्लें. या कालांत महाराजांच्या वाचनांत दिवसेंदिवस विवेकानंदाचे लेख 
जास्त येऊं छागले. अमेरिकन जनतेला भारताच्या आत्म्याची खरी ओछूख करून देणाय्या या 
महापुरुषाच्या विचारांनीं महाराजांचें मन मोद्वित झा. विवेकानंदाप्रमाणें आपणहि हिमालयांत जावे 
व तपश्चर्या करावी अशी प्रबक्त इच्छा झाली आणि आश्चर्याच्री गोष्ट ही की ज्यूनिअर बी. ए. ची 
परीक्षा झाल्यावर महाराज द्विमालयाकडे निधाले. पण ते दुसन्याच कामासाठी. 

तें काम म्दृणजे गुरुकुलपद्धतीची पाहणी करणें. त्यांना बी. ए. मध्ये येबेपयेत आपण ग़ुरुकुल 
स्थापाबें अशी इच्छाहि ज्ञाली नव्द्ती. आत्मदर्शनासाठी तत्ठमव्णणाय्या महाराजांनीं ज्यावेद्हीं विदर्भा- 
तीछ प्रसिद्ध धर्मपीठ “ कारंजा ! गांठलें. त्यावेव्ठीं तेयें बीरसेन भद्टारक व अद्युम्नसाहुजी यांची गांठ 
पडछी; आणि प्रद्यम्नसाहुजीनाहि या धामिक ध्येयवादी तरुणाठा आपण सोड नये अशी इच्छा 
झाली. त्यांनी त्रिचारलें ' आपलछी काय इच्छा आहे ?? यावर महाराजांना कांदीं उत्तर देणें क्रमप्राप्त 
ड्वोतें र्दृणून ते म्हणाले की “मछा गुरुकुछाची स्थापना करायची आह. या उत्स्फूर्त उद्‌गारां- 
तूनच महाराजांची गुरुकुल-प्रणाली जन्मास आली. पण त्यांची खरी इच्छा आत्मदशनासाठी तप 
करण्याची होती. 

गुरुकुछचा कल्पना तर स्फुरली, पण तें चालवायचें कसे ? त्याची पद्धति कोणती ! या 
मद्वाराजांना अभ्यास करायचा द्वोता. त्यासाठी भारतांतील तत्काछीन गुरुकुलांचें निरीक्षण करणें 
जररीचें होते. शिवाय तपश्चरासाठी हिमालय गांठण्याचीदि इच्छा मनांत होतीच. दोन्‍्दीं कार्मे 
डोतीछ ग्हृणून महाराज प्रथम इस्तिनापुरचें जैन गुरुकुल पाद्माण्यास गेले. तेथें एकांतबासांतील 
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कुटींत त्यांनीं १ महिना घालविला. त्यानंतर ते द्रिद्वारचें गुरुकुल पादण्यास गेले. तेर्थाल पद्धतीचा 
अभ्यास केला. जबकूच असलेल्या * मझुरी या हिंमप्रदेशांत कांहीं कार ध्यान धारणेंत घालवावा 
म्हृणून तेयेंहि ते गेले. परंतु दैवांतच त्यांना हिमालयांती योगी बनबाबयाचें नब्इतें, ते आजारी 
पडले आणि त्याच अबस्थत दक्षिणेंत परत आडे. त्यानंतर ह्ांनीं कारंजा येये गुरुकुलाची संस्थापना केली. 

हृद्धूं हृकूूं जनतेला गुरुकुछ शिक्षण प्रणालीचें महत्त्व पट्ट लागलें. बाहुबली, सोलापुर, खुरई, 
कारकल, रामटेक, गजपंथ, स्तबनिधि इत्यादि अनेक ठिकाणीं गुरुकुलपद्धतीष्या शाखोपशाखा 
महाराजांच्या नेतृत्वाखालीं निधाल्या. त्याच संस्थेतून आणि त्याच प्रणालींवून निधालेलीं व आजन्म 
ब्रह्मचयेत्रन घारण करून समाजसेवेला वाहून घेणोरें कांहीं तपस्वी विद्यार्थी तयार झ्ाले आणि 
महाराजांचें कार्य उत्तरोत्तर दृद्धिंगत होत चाललें, त्यांना पैसा कर्धी कमी पडलाच नाहीं. त्यांष्या 
व्‌ इतर जैन ज्ञातिबंधूंनी छाखो रुपयांची देणगी त्यांच्या कार्याछा अपेण केली, 

श्री अतिशयक्षेत्र बाहुअ्लेछा आधुनिक नाल्‍ूंदा बनविण्याची पू. मद्दाराजांची तीज्र तत्ठमलछ 
आह. जैन धर्मार्चे अधिकृत शिक्षण येथील व परदेशांतीछ लोकांना बाहुबली धर्मपीठांतून मिक्केल व 
तेथें नित्य हजारों विद्याथी जैनधम व इतर लौकिक विषय यांच्या अभ्यासांत मम्न दोतील अजी 
अपूर्व व्यवस्था जैन समाजानें या क्षेत्रावर करावी अशी महाराजांची तीव्र भावना आह. बाहुबली 
येयें त्यागी ज्ञानोपासना मंदिर, जैन सिद्धांत विद्यालय, बाहुबलि हायस्कूछ, जैन सादित्य उद्धारक 
मंडत्ठ, अशा अनेक संस्थांची स्थापना करून या सर्वाचा अंतर्भाव * बाहुबलि बिद्यापीठ ? यामध्ये 
त्याँनीं केला अहि. 

या सामाजिक कार्याच्या व्यापांत ते आपला आत्मा कर्थीच विसरू शकले नाह्वीत.१९०रघच्या 
डिसेंबर महिन्यांत महाराजांनीं स्वरतःच्या ६१ व्या वर्षसमाप्तीष्या निमित्तानें भगवान्‌ बाहुबलींच्या 
चरण-सान्रिध्यांत मुनिवय १०८ प. पू. वर्धभानसागरजी महाराज यांच्या करकमलद्वारें परमपावन 
भगवती जिनदीक्षा घारण केछी. छुमारें बाबीस वर्षाचे असतांना कॉलेजमध्यें शिक्षण घेत द्वोते 
व्याचबेछीं आपल्या रोजनिशांत त्यांनीं “वयाच्या साठ वर्षानंतर राहिलेलें आयुष्य मुनिजीवनांत 
व्यतीत करावया्चे ” असा संकल्प लिहून ठेवला द्वोता, तो त्यांनीं मुनिदीक्षा धारण करून प्रू्ण केला. 

पू. महाराजांच्या पाठोपाठ व्यांच्याच शिक्षणप्रणालींतून तयार झालेले १०५ क्षु, भद्रबाहु 
महाराज है त्यांच्या कार्याची घुरा वाहण्यास समर्थ होत अद्वित, 

पू. समन्तभद्र॒भद्दाराजांचें जीवन अत्यंत पवित्र आणि ज्ञान- ध्यान -तप यांनीं युक्त आदि. त्यांनीं 
खरा मुनिधर्म आचरणांत आणून दाखबिला आद्दे आणि मुनिवरसुद्धा समाजसेवेची कोणती जबाब- 
दारी असते हैं स्वतःच्या नित्य समाजसेनेनें सिद्ध करून दाखवबिलें आहे. त्यांच्या आशीर्वादानें आमचे 
जीवनहि पवित्र व मंगलमय बनो ही शुभ इच्छा व्यक्त करून त्यांना आम्दी त्िबार वंदनझइुब्ो 


| भ्र. जीवराज मौतमचंद 


श्रा कक थ न 





जैन धार्मिक साहित्याचे स्थूलरीतानें दोन भाग करणें शक्‍य आदभे. एक तस्‍्वज्ञानसंबंधी 
भाणि दुसरा आचारसंबंधी, व्यावद्वारिक जीवनाब्या इष्टीनें आचारक्षाक्षांति स्थान महृत्त्वपर्ण आह; 
कारण सदाचाराच्या द्वारेंच मनुष्य समाजांत भादरणीय आणि वैयक्तिक जीवनांत सुखी होऊं शकतो- 
आचारशालाचे छुद्धां दोन भाग आहत. एक मुनि-आचार भआणि दुसरा ग्ृहस्य-आचार अथवा 
श्रावकाचार. या दोनद्ठि प्रकारच्या आचारांचा द्वादशांग श्रुतांतद्वि समावेश केला आदे. सामान्यतः 
प्रथमश्रत आचारांगांत मुनिधर्मा्चें आणि सातव्या श्रुतोपासकाध्ययनांत गृह्वस्थ-धर्मा्चे प्रतिपादन 
केलेलें आह. उपलब्ध दिगंबर जैन साह्वित्यांत मुनि्र्माचे निरूपण करणारा स्वतंत्र प्राचीनतम प्रेथ 
मूलाचार आहे, आणि गृह्वस्थ-धर्माचें निरूपण करणारा समन्तभद्रकृ॒त रतनकरण्ड-श्रावकाचार आह. 


या र्नकरण्ड- श्रावकाचाराची रचना संस्कृत पद्मांत झ्ञाली आंढे आणि व्याची भाषा आणि 
दौली सरव्ठ, आकर्षक व हृदयग्राद्दी आदे. दिगंबर समाजांत या प्रंथाची प्रतिष्ठा फारच मोदी आंद्वे 
_आणि श्रावकांत द्वा ग्रंथ अत्यंत लोकप्रिय ठरछा आद्वे. कितीतरी धर्माम्यासी श्रावक हा प्रेय कण्ठस्थ 
करीत आले आद्वित आणि प्रसंगानुपात ब्याचे छोक प्रमाण म्द्ृणून देत आले आह्वित. दवा प्रेथ इतका 
सरव्ठ आणि सुबोध आदे कीं, संस्कृतांत याच्यावर पुष्कछ टीका रचण्याची आवश्यकता भासली 
नाहीं. या कारणामुद्ें या प्रेथावरील एकच प्रभाचंद्राचायेकृत संस्कृत टीका उपलब्ध आह. परंतु 
बतेमान दक्षिण आणि उत्तरेष्या प्रचलित भाषांत ग्रंथाचीं रूपांतरें आणि बिस्तृत भाष्यें पुष्कछ् 
मिव्ठतात. ढिंदींत सर्वांगपरिप्ंण प्राचीन भाष्य स्वनामधन्य पं. सदासुखजीचें भाद्दे. हिंदी भागांत 
या प्रंथाचा मोठा आदर आगणी प्रचार झाला आद्दे. 


' श्री, ब्र. जीवराजभाइष्या जीवनावर या प्रंथाच्या स्वाध्यायाचा फारच मोठा प्रभाव पडा 
आणि ह्वांनीं ल्वांतीठ उपदेश आपल्या जीवनांत उतरविषण्याचा प्रयत्न केला आह्े, त्याचें फत्ठहि 
आपण पाद्वत आद्टोंत. त्यांनीं गेल्या तीस पस्तीस वर्षापासून आपली व्यावसायिक प्रवृत्ति सोद्ून 
धार्मिक जीवनाचाच अभ्यास केला आहे. एवेंच नच्हें, तर “ जैन संस्कृति-संरक्षक-संघा” ची 
स्थापना करून घरदारसद्वित आपली सब संपत्ति त्या संघाच्या स्वाधीन केली भादे. स्यां ते 
अत्यंत शांत, निराकुल आणि सन्तोषमय धार्मिक जीवनाचा अनुभव घेत आह्ित. 


भर. जीवराजजीनी आपलें ज्ञान निर्मेठ बनविण्यासाठी आपल्या साहित्यिक योग्यतानुसार या 
प्रंथाचा मराठी अनुवाद जब जवछ चात्ठीस वर्षापूर्वी केला होता. त्मावेत्धी ती रचना त्यांनीं 


(७) 


प्रकाशनाष्या इ्ीनें केली नव्ददती. परंतु आग्ह्ाका अझी इच्छा झाली कौ, या अबाष्या स्वाध्यायानें 
अ. जीवराजभाईना जसा अध्यामिक लाभ ज्ञाल्ा तसाच तो अन्य आबकांनाहि व्धावा, यामुकेच 
या प्रंथाचे प्रकाशम करण्याचा निश्चय केला. हा ग्रंथ मराठी भाषिक जनतेला स्वाष्यायासाठीं भत्यंत 
उपयुक्त ठरेल अशी आमची आशा आणि विश्वास आहे. या ग्रेयाथ्या स्वाध्यायानें त्यांना स्वर छुख 
आणि शांति प्राप्त होईल. 


सोल्ञपूर ! डॉ, आ. ने. उपाध्ये, एम. ए. 
२१-४-५० हे. दिरालाल जैन, एम. ए. एल. एल. बी. 


- प्रेंसतावनां - 


कक लेन०८०न्‍म्कन्‍लदीसिा:+क अनमना“प-न्‍क- न. 


श्री समन्तभद्राचार्यांचा परिचय-- 

जैन समाजाचे प्रतिभाशाली आचार्य, समर्थविद्वान्‌ व पूज्य अशा महान्‌ सत्पुरुषांमध्यें भग- 
वान्‌ समन्‍्तभद्रस्वामीचें स्थान फार मोढें आह. त्यांच्या नांवाचा ज्यास परिचय नाहीं, असा जैन 
बिरका, तरी पण व्यांच्या प्विन्ननण जीवनकथेचा व निर्मछ गुणांचा मात्र समाजांतील बहुंंश 
भागाला परिचय नाहीं, ही गोष्ट खरी. ज्यांना जिनशासनाचा प्रणेता- ' अ्रणेता जिनशासनस्य ! 
असें श्रवणबेलगोलच्या शिलालेखांत म्हटलें आह. अशा धमनेत्याच्या जीवनबृत्तान्ताविषयीं एवबढें 
अज्ञान असावें द्वी अत्यंत खेदाची गोष्ट भादे. त्या बात्रतीत आजपयैत अनेक प्रकारांनीं जैनेतिहास- 
कार्रानीं शोध करण्याचा प्रयत्न केला यण ह्ांत त्यांना यश आलें नाही. 


पिहुकुल व गुरुइुल 

स्वामी समन्तभद्वांच्या बालकालाची अथवा गृह-जीवनाची कांहींच माहिती उपलब्ध नाहीं. 
त्यांच्या मातापित्यांच्या नांवाचा उछ्लेखद्नि मिव्ठत नाही. “आप्त-मीमांसा” नामक एका प्राचीन 
ताडपत्नावर लिढ्विलेल्या प्रैथांत--- 

“ हृति फणिकणा मण्डछालंकारस्योरगपुरस्याधिपखूनो: श्रीस्वामिसमन्तभव्रमुने: कृतो आाप्तमीमांसायाम्‌ ।”? 

अस्रा उछेख आदे. त्यावरून ते क्षत्रिय राजकुछांत उत्पन्न ब्लालेले राजपुत्र द्वोते व त्यांचे 
पिता फणिफणामण्डलान्तगत उरगपुराचे अधिपति होते. उरगपुर ही त्यांची जन्मभूमि अथवा बाल्य- 
काढभूमि असावी. ' राजावली कथा ” नांबाच्या कानडी ऐतिद्वासिक प्रेथांत त्यांचा जन्म “ उत्क- 
लिका ! नामक गांबीं ज्ाल्याचा उल्लेख आद्वे. यावरून तें गांव बहुतेक “उरगपुर ” विभागांतच 
असावे. “ उरगपुर ” हैँ “ उरैयूर ” या्चेंच संस्कृत भाषेंतील श्रुतिमनोहर रूप असाबें. ते “चोर 
राजाचें सर्वात प्राचीन राजधानीचें शहर, कावेरी नदीच्या किनाय्याबर वसलेलें असून त्याकाह्हीं 
त्याचा बंदर म्हृणूनदि उपयोग द्वोत असावा- 


श्री समनन्‍्तभद्गांचा * स्तुति-विद्या ' अथवा *जिनस्तुतिशतं ” या नांवाचा एक अलंकार ग्रंथ 
आद्े. त्यांत ' गत्वैकस्तुतमेब ! या नांवचें एक पद्म असून त्यांत कवि व कविकाव्याब्या नांवाचा 
उछेख आह. तें चित्रबद्ध काव्य असल्यानें अनेक कमलपुष्पकारांत रचलें गेलें आह. या पद्माचें सदा 
विभाग ( आरे) करून भोवती नऊ गोलांची रचना केली आहे. त्या छोकांत जे शब्द आहत 
त्यावरून शांतिबर्मकृत ! * जिनस्तुतिशतम्‌” अशी दोन पढें निधतात. यावरून तो प्रंथ 'शांतिवर्मा' 
यांनीं रचिठा असावा व झांतिवर्मा हें नांव श्री समन्तभद्रांचे मुनिपद धारण करण्या अगोदरचें 
त्यांष्या मातापित्यांनीं ठेवलेलें असावें. ' वर्मन्‌” या शब्दात्रून क्षत्रियवंशाचा बोध द्ोतो. कदंब, 


(९. ) 


मंम | पकब दौरे वबंझांते फियेक राजीजीं नागें ' ब्मान्तें! भीम परिंण करमॉरी अंदित: क्षंदेद 
बंशंत “ शांधिवर्णा' नांवाचा एक राजा होता. 

पिशूकुरमिमांणेच त्योष्यां गुरकुलांचादि शो्ष छागण दुरापस्ति शीलें आईं. स्यामुद्े संयोचे 
गुर कोण होतें हैं शमजनन्‍्पाल मार्ग माही. व्योध्यों कींगत्यादि जैधात प्रशेस्ति लिंड्िलेग्टी नांहीं. स्ष्या 
पश्चात्‌ झ्ालेस्या अनेक भाचार्थोच्या प्रैयांतेंदि त्योरेबंधी उल्लेख नांहीं. ते मूलसंध आचार्य-पंरंपरेतील 
एक प्रधान आचार्य होते एंव्डा उछ्लेख फंक्त मिंरतो, विक्रमांप्या १४ ब्यों शतकांतील विद्वान कॉगे 
“हस्तिमक ” व अपप्पाये  यांनीं ' श्रीमूलसधब्येमिन्दुः” अर्थात्‌ मूलंसेघरूपी आकाशांतील चेन्द् 
या विशेषणानें स्यांमा भूथविलें आंहे, 

याशिवाय श्रवणबेलगोरूच्या शिलालेखाबरूंन ( नं. ६४ ) श्रीभद्रबाडु श्रुतकेवर्लाचे शिष्य 
चेंद्रगुप् चंद्रगुतानरे शिष्य पद्मेनंदी अथवा कॉर्डकुंदमुनि; त्यांचे शिष्य उमास्वांति अपरनाम गृद्धृ- 
पिच्छाचाय व त्यांचे शिष्प बलांकबिच्छ अंशा महान्‌ आचार्याष्या वंशपर॑परेंतील ते होतें यांत 
शंका नादीं, 

याप्रमाणें स्वामी ध्तमन्‍्तभद्गांच्या पितृकुलाचा व गुरुकुछाचा जरी निश्चित निर्णय करंतां येत 
नस, तरी या गौणबाबीकडे दुर्लक्ष करून त्याँच्या गुणांकडे पाहूं जातां, ते जैन आचार्य परंपरेंतीछ 
अत्यंत मोठे व कीतिमान्‌ आचार्य होते याविषयीं शंका राह्मत नाहीं, त्यांची कीर्ति त्यांच्या गुरुकुछ 
अथवा गणगष्छाहुन अधिक द्वोती. त्या कीर्तीनें पिंतूकुछाछादि उल्लंबिंकें द्वोते. म्दृणून योग्य साध- 
नांच्या अभावीं त्याच्या गुरुकुठाचा शोध न लागलछा, तरी त्यांनीं स्वतःथ्या गुणसामर्थ्यानें धर्माची व 
समाजाची जी सेवा केली आणि स्वतःमोंबती जें वैशिष्टयपूर्ण बलय निर्माण करून घेतलें त्याचा 
विचार करूं. 


गुणपरिचय 

श्रवणबेव्ठगोल शिलालेखांत “ गुणतो गणीशः ” असे एक बिशेषण व्यानां दिलेलें आदे, 
ज्यावरून गुणांच्या अपेक्षेनें * गणीश ' म्दृणजे संधाधिपति - आचार्यांचा ईश्वर असा अर्थ निघतो. 
४ समंतभद्र ” म्हृणजे अंतर्बाह्म सर्वत्र भद्वस्वरूपी. भद्र शब्दाचे कल्याण, मंगल, झुभ, स्येष्ठ, साधु, 
मनोज्ञ, क्षेम, प्रसन व सालुकम्प इत्यादि अर्थ होतात. भर्थाव्‌ समंतभद्र हे इतक्या सर्व अर्थानें साथ 
नाम होते असें म्हृणावें लागतें. भद्रपरिणामी, भद्धवाक्‌, भद्रव्यवहारी, भद्॒दर्शन, भद्गार्थ, मद्राछोकी 
अशा समंतभद्वाकड़े जे लोक येत ते भद्द परिणामी होवून जात. म्हणूनंच कदाचित्‌ दीक्षासमंयी 
त्यांना समंतमद्र असे नांव दिल गे्लें असावें, अथवा नंतरहि गुणांवरून हें साथ नांव मिल्रोर्ट 
असावें. ते मोठे योगी, त्यागी, तपस्वी व तत्ततज्ञनीं होते यांत मुंब्भीच शंका नाहीं- के- श्वेत: प्योगा- 
व्ययनमप्न राहुन इतरांचे अज्ञान नाहीसे करीत. जैनघम्म व जैन सिद्धान्तांतीझ अध्यात्मबादांचे ते 
२ मम असूनह्ि तरक-ब्याकरण, छंद-अलंक्तर, काव्यक्रोषादिक व्यवतारिकिं विभागांतदि पूर्णतया 
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तिष्णात द्वोते व संस्कृत, परकृत, कानडी व तामिछ इत्यादि भाषेमन्यें पारंगत होते.विशेषतः. संस्कृत 
माषेवरील प्रेम आणि प्रभुत्व तर असामान्य द्वोते. त्या भार्षेतील त्यांची असाधारण योग्य्ताही आजंच्या 
विद्वानांष्यादि लक्षांत आली आदे. एका “स्तुतिबिदा ” प्रंधावरूनदि त्यांष्या अद्वितीय शब्दाधिपति- 
त्वाची कर्पना येते. त्यांचे आजपयैतचे सबब ग्रेथ संस्कृत मार्षेद आहेत. कानडी भर्वेतदि त्यांनीं 
प्रेयरचना केली असावी. कारण तत्काढीन व त्यानंतरध्या त्या भार्षेतील विद्वानांनीं त्यांची प्रशंसा 
केली आहे. तामित् प्रदेशांत स्यांची जन्मभूमि असल्यामुद्ें आणि तामित्ठ ही त्यांची मातृभाषा 
असस्याम॒क्रे त्या भार्षेतदि त्यांची प्रंथरचना होणें स्वाभाविकच आह. तरी संस्कृत साहित्यावर त्यांचा 
अतुल प्रभाव द्ोता. दक्षिण भारतांत उच्च कोटीच्या संस्कृत ज्ञानाडा उत्तेजन देण्यांत व स्याचें 
प्रसारण करण्यांत त्यांनीं फारच मोठी कामगिरी केली. संस्कृत साहित्याध्या इतिहासाला त्यांध्या 
नांबाचा विसर कीच पडणार नाहीं. एकप्रकारें समंतभद्रांचा काल हा संस्कृत साहित्याच्या इति- 
हासांत वैशिष्टथपूण आणि विशेष वल्लण घेणारा ठरव्श यांत शंका नाही. 

ज्यावेद्धीं बोद्धांचा नैरात्म्यवाद, झून्यवाद, क्षणिकवाद यांचा अत्यंत जोर होता ब व्याष्या 
प्रसारामुद्ठ जनता आपल्या तत्त्वापासून चलित द्वोण्याचा प्रसंग उत्पन्न झाला होता. त्यावेद्ी दक्षिण 
भारतांत यांचा उदय ज्ञाछा. आणि त्यांनीं आजन्म त्या वादाविदुद्ध झगडण्यांत अत्यंत परिश्रम केले. 
ही गोष्ट अत्यंत महत्त्वाची व चिरस्मरणीय होती. यामुक्रेंच श्री. शुभचंद्राचार्यानी आपल्या पांडव 
पुराणांत त्यांना “ भारतभूषण ” या उपाघीनें संब्रोधिलें आहे. समन्तभद्वांची योग्यता असीम होती. 
त्याजमधील कवित्व, गमकत्व, वादित्व आणि वाम्मित्व या चार गुणांनीं त्यांच्या असाधारण योग्यतेची 
थोडीशी कढ्पना येण्यासारखी आहे. या चारदि गुणांमागील त्यांची अग्रतिम प्रतिभा ब ह्यांतून 
निर्माण झादेलें त्यांचे साहित्य यामुद्वे त्यांचा कीति दिगंत ठरली. भगवज्जनसेनाचार्य मद्दापुराणांत 
स्यांच्या गुणांबइल पुढीलप्रमाणें उछेख करतात:--- 

ऋवीनां गमकानां च वबादिनां वाग्मिनामपि । यशः सामंतभत्रीय सूर्रिन चूडामणीयते ॥ 9७४ ॥। 

जिनसेनासारख्या कविश्रेष्टानीं समन्तभद्रांब्या की्तीला चूडामाणि रत्नाची उपमा द्यावी 
यावरून त्यांच्यावर समंतभद्रांच्या बरील चारहि गुणांचा प्रभाव किती मोठा पडला होता हें दिसून 
येतें. समंतभद्गांच्याबदल असलेछा आदर आणि भक्ति जिनसेनांब्या मुखांतून वरील अनुष्दुप्‌ रूपानें 
जणुं साकार झाली आह. 

अकराव्या शतकांतील मद्राकबि वादिराजसूरि, ज्ञानाणेवकर्ते श्री झुभचद्राचार्य, अलंकार- 
चिंतामणीचे कर्ते अजितसेनाचाये, बरांगचरित्राचे करते श्री वधमानमुनि, दनुमघरित्राचे कर्ते 
अक्षाजितसेन इत्यादि आचार्यानी ब्ांच्या गुणांचा प्रकष आपापस्या ग्रंथांत नमूद केला आह. त्याचप्रमाणें 
श्री-बादी भर्सिदसूरिक्ृत गद्यचितामणि ग्रंथांत आणि श्रत्रणत्रेव्गोलूच्या नंबर१०५ [२०४० ] च्या१३ 
व्या शतकांतील शिलालेखांत त्यांच्या कार्याची आणि गुणांची स्तुति केली आहे. या सर्ब गोष्टीवरून 
जैन साह्षित्यिकांष्या परंपरेंत त्यांचें स्थान किती असामान्य होते याची सहज कंत्पना येते. 
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स्वामी संमतभद्रांप्या बादपदुत्वाबदर त्यांचे विरोधी सुद्धां प्रशेसोद्गार कांढीत. त्यांध्या अप्रे- 
तिहत बादशक्तीचा परिणाम प्रतिबादीवर इतका द्वोत असे की त्यांना त्यावर निरुक्तर व्हावे लागे. त्यांचें 
वंदिक्षेत्र केबल दक्षिणन नब्दतें. तर ते भारतब्यापी बनलें द्वोतें. वाद घालणें या गुणाला त्यांष्या 
इष्टीनें लौकिक महत्व नब्दतें. त्यांत बिजिगीषु बृत्ति नव्हती. लोकांतील तस्वविषयक ऐकांतिक अज्ञा- 
नाचें निरसन करून त्यांची यथार्थ सत्यमार्गाकडें प्रबृत्ति कराबी द्वा त्यांचा देतु असे म्हृणून 
त्यांनीं सारा भारतबर्ष आपलें छीलास्थछ बनबिलें होते. तत्कालीन पद्धतीप्रमाणें अद्वंमन्‍्य पंडितांनीं 
गजबजलेल्या शहरांना ते भेट देत. राजाश्रित बिद्वानांना भेरीताडन करून आह्वान देत आणि 
बादासाठीं आलेल्या पंडितांना पराभूत करून परत पाठवीत अगर शिष्य बनवून घेत. स्याद्गाद 
पद्वतीच्या त्यांष्या तत्त्वसिद्धांत-प्रतिपादंनाबर छोक इतके भुग्ध होबून जात कीं, कोणीहि महान्‌ 
पंडिताला त्या उलट एक शब्ददि उद्चारण्याची हिम्मत द्ोत नसे. त्यांच्या भारतव्थापी बादबिद्वारा 
संबंधी आराधना-कथाकोषांत एक छोक आहे. तो असा--- 
पूर्व पाटछीपुत्रमध्यनगरे मेरी मया ताडिता । पश्चान्मालवसिन्धुठक्षविषये कांचीपुरे वैदिशे ॥ 
प्राप्तो5६ करद्वाठकं बहुभटे विद्योत्कर्ट संकट । वादार्थी विचराम्य हूं नरपते शार्दूलविक्रीडितम्‌ ॥ 
यावरून पाठलीपुत्र ( पाठणा ), मालव, सिंधु, ठक्क ( पंजाब ), कांचीपुर ( कांजीवरम ), 
वैदिश ( भिलसा ) हे मुख्य प्रदेश त्यांच्या वादाचे असून त्याठिकाणीं ह्ांनीं वादाची द्वंडी दिली 
होती आणि तेथें ते वादशार्दूल ठरले द्वोते असें सिद्ध द्वोतें. 
श्री-समंतभद्दासंबंधी ते पदर्धिकराद्विधारी होते असा उल्लेख सांपडतो, अर्थात्‌ त्यांना ध्यान 
प्रभावानें इतर जीवमात्रांना बाधा न पोह्डोंचवितां गमन करण्याची शक्ति प्राप्त ज्ञालडी असें खालील 
वाक्यांशावरून दिखते. 
समंतभव्रास्यों मुनिर्जामात्पदुर्स्धिक: ( विक्रांत कौरव ) 
समंतभव्रार्थों जीयात्‌ प्रातपदर्दधिकः । ( जिनेंब्रकल्याणाभ्युदय ) 
समंतभद्नस्वामिगछु पुनर्देक्षिगोण्दु तपस्स!मथ्यैदि चतुरंगुछचारणत्वमं पडेदु । ( राजावक्षिकथे ) 
यांचा विशेष “ स्याह्गादविवेचन-पद्धति ” हवा गुण सर्व बिद्वानांना असामान्य वाठण्यासारखा 
आह. या विवेचनपद्धतीत वस्तूचें सत्‌ स्वरूप सिद्ध करतांना विवेचकाच्या ऐकांतिक पद्धतीमुव्ठें जे 
दोष निर्माण होतात ते नाद्दींस करण्याची अपूर्व शक्ति आदे. त्यामुत्ठें अशा बादपद्धतीवर पक्षपाती- 
पणाचा आरोप क्धीच करता येत नसे. ते मूलतःच परीक्षाप्रधानी ब ताकिक असल्यामुद्ठें “बाबा- 
वाक्‍्य॑ प्रमाणं” मानण्याचा उपदेश देत नसत. तसेंच कोणताद्ि सिद्धांत बल्त्कारानें दुसप्यांष्या 
गढ्ठीं उतरबविण्याचा प्रयत्न करीत नसत. सर्व विद्वानांनीं निष्पक्ष इष्टीनें स्वपर-सिद्धांताचा विचार 
करून समन्वयबुद्धीनें आपलें मत निश्चित कराबें अशी त्यांची इच्छा असे. विशेषतः कोणत्यादि 
वस्तूचा एकाच दृष्टीन विचार न करतां, व्या पदार्थाच्या अनेक अंगाकडें दृष्टी ठेबून विचार करण्या- 
नेंच तिचें खरें स्वरूप समजतें. कारण, वस्तु अथवा पदार्थ अनेक धर्मात्मक- अनेक अंगात्मक 
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क्षम्रस्पालें व्यांतीक एकाज् पर्मा्चे क्र भंग वर्खद् एकांग्री ठुतें न्ज्यूम से लदोष असतें. वस्तु 
बग्रिक धर्माव्तक कादे हें समढ्रादाजें छुल्य तज़ अडे- ताकालीत मिक्षतांना ही स्याइाली इध्धि देजायें 
कार्य श्री समंत्रमद्गांनी केक स्वणूनत्र त्यांच्पा वादपद्धतीछा स्पाइाद विकेचन पद्धति असे नांव दिखें 
ज़ातें. ही दृष्टि येप्यास्राठी आम अन्य म्रतांवील दोष आजरईतें शोधूत क्रादण्यासार्टी ध्यांनीं केवढा 
अम्प्राप्त व बुद्धिप्रकष केला द्ोता यात्री कत्पना क्रेण्यास्तारखी आदे. यांध्या काल्मंतच्॒ स्वाद्द- 
विश्वेन्ना विशेष विकास झाछेल़ा दिसतो. ग्रांनींच स्पादह्मादविश्वेला विशद प्र व्यवस्थित रूप दिलें, 
यांत्या आधीचा कोणतादि ग्रंथ क्रेवछ याज्र किष्रग्राढ्या ब्राइिलेला दिसत नाहीं. “ आतमीमांसा ” 
अप्रवा “ देवागमस्तोन्न ” द्वा नवा काल लिर्माण क्रणार क्षय ज्ञादे- जैन साहित्यांत याध्या तोडीचा 
दुसतरा कोणवाद्दि प्रेध्च आज उपलब्ध नादी. ग्हप्यून यांध्यानंतर होगाज्या अतेक आचारयानी यांना 
स्पाद्गाद-विद्याप्रगुरु, स्याद्वादवियाधिपति, स्याद्ादशारीर ब स्थाद्वादमार्गाप्रणी अशीं विशेषणें देवून 
स्यांचें स्मरण केले आदे. 

समंतभद्रांची वक्‍तृत्वशक्तीदि भ्षपव॑ होती. चन्नरायपट्टण तादुक््यांतीड झक १०४७ मर्ध्ये 
लिह्विलेल्पा नंबर १४९ व्या शिलाछेखांत समंतभद्वांना “ श्रुतकेवलीची संतानपरंपरा उन्तत कर- 
णोरे व स्विद्यांत्रे तिधि ” अर्से म्हटबें आह. 
भुतकेवकिगकु पक्दम्‌ भवीतर्‌ भाद्‌ हम्ब्रशिके तश्पस्तानोश्नतियय ससंतभद मतिपर्रछेन्द्रू समस्त विधानिधिमस्त। 

असाच उल्लेख बेद्रच्या रामानुजाचार्याच्या मंदिराध्या छताब्॒रील संवत १०५६ मध्ये लिह्ि- 
लेल्या शिल्लेखांत आ्े. या दोन उल्ेज्वांवरून स्वामी सम्रंतभद्रांनीं या कलिकालांत जैन मार्गाची 
भर्थात्‌ स्याद्ादशासनाची असाधारण उन्नति क्रेल्याचें दिसून येते. नगर तालुक्याष्या ३५ ब्या 
शिलालेखांत भद्रबाहु श्रतकेवली नेतर कलिकाल-प्रवेश-प्रारंभीं यांना ' कलिकाछ-मणधर ! व 
* शास्रकर्ता ! म्हटलें आह. यावरून त्यांच्या योग्यतेची कर्पना येईल. श्रीमद्‌ अकलंक्रदेव, विद्यानंद, 
जिनसेन, वीरनंदी, नरेन्द्रसेन इत्यादि मद्दान्‌ क्षाचार्यानी श्री समंतभद्गांध्या अव्ेक अप्रतिम गुणांची 
स्तुति केल्ली आढ़े. श्री-ज्जिनसेनाचार्यानी तर शक्रे ७०५ मध्य सम्राप्त केलेल्या आपल्या हरिवंश 
पुराणांत जीवध्िद्वि प्रकरणझ्लंब्रधी दिद्दितांता म्दृटरें भाहें-- 

जवसिड़िजिश्ाय्रीद कृतमुक्त्मनुशासन । वच्चः समस्यभ्द्॒स्य वीरस्पेव विजरुभते ॥ ३० 

युकत्यनुशसनांताछ़ त्यांच्य ब्रचनाला वीर भगवंतांध्या बचनाची उपमा दिली आहे, यावरून 
सृम्नंत्रभद्रांबी योग्यता ध्यान्ांत येण्ब्रा्चारज्ी आह. 

बरीऊ सब बिवेचत्रांबक़ल श्री समंतभद् आपत्या अलौकिक गुणांनी अत्यंत महनीय व 
पूज़नीय ढरके ब या गुमांमुर्केल्न त्यंच्री देशदेशाांतरांत अनन्य साधारण कीर्ति झ्ाली. त्यामुक्ेच त्यांना 
*स्वात्ति! पदानें कोक प्रंप्षेषुं छाले. इक आचार्याक्ाहि कोठे कोटे  स्वामि! म्दणून उछेख 
अप्त्य, तरी ते विशेष यांष्या हुलनेनें इतके कढ़ तादीं. क्रास्म इतर गुणविदोषणें सोडून पुष्कल्ू 
ड्िकापी भाजायानी मरा ह्यक्ीडें क्रेलक 'स्तांग्रि” था शब्दानेंच उछलेख केले आदेल. या शब्दावरून 


(१३ ) 


स्पांब्बी प्रतिक्ष व मद प्रकट होते. खतेखरीज् ते विद्वानसि, तपरूवांचे, ऋषि-मु्नींचे, सहणी 
व्मैेकांचे, सल्कतीचे व लोकदितैषि-ल्गोकांचे “स्वामी” होते यांत संशय नाहीं. 
भावी तीर्षकर 

वाल गुणांशिवाय स्वामि समंतभद्रांमष्यें दुसरा अलौकिक ग्रुण द्वोता, त्यांना लोकद्विताचीं 
चिंता एवडी जबरदस्त होती कीं रात्रंदिवस त्याशिवाय दुसरा विचार ब्वांच्या मनांत येत नब्हता 
त्यांच्या हृदयांत भूतादिताची भावना व विश्वप्रेमाची भावना नित्य जागृत होती. कदुंबांतीछ कर्ता 
पुरुष जसा आपकल्या कुदुंबाच्या उद्घारासाठीं नित्य झटत असतो तद्बत्‌ जीवमान्रांष्या उद्धारासादीं 
ते सदैव सावधान असत. वस्तुतत्ताची सम्यगूअनुभूति व सम्यगुयोग-परिणति या द्वारा संचित 
झालेलें महान्‌ सातिशय पुण्य यामुक्ेंच ते या मारत वर्षोत भावी कालांत धर्मतीर्षाचा प्रचार करण्या- 
साठीं तीवैंकराचा अबतार घेणार आहत, असा उल्लेख इस्तिमह्ल, ऐश्यपार्य, श्रतसागर, नेमिदत्त 
इत्यादि आचारयाँनी केला आहे. 

म्ुनिजीवन व आपत्काल 

श्रीसमंतभद्र॒स्वामी मुनित्रतांत राहून आपली संन्यस्त बृत्ति निर्दोष पालन करीत असतांना 
त्यांप्यवर एक नैसर्गिक आपत्ति येवून पडली. त्यावेव्यीं ते तिथ्यांतून कसे पार पड़ले याची कथा 
इृदयद्रावक आह, तिचा थोडक्यांत येयें उछेल करणें आवश्यक आद्वे. पंचमद्गापापांचा सर्वस्वी 
त्याग करून पंच समिती्चे पालन,पंचेंद्रियांचें संयमन,चार कषायांचा निम्नद्द,बट्काय जीवांची रक्षा, 
निद्रा, स्नेह यांचा त्याग व उभे राहुन एकवेल्ठ जेवण याप्रमारं मुनित्रताचे २८ मूलगुण व उत्तर 
गुणांचें निर्दोष पालन करीत असतां असाता-कर्माच्या उदयाने 'मणुवकढलली' गांवांत असतांना त्यांना 
भस्मक नांवाचा रोग जाला. प्रथमत: त्यांनीं या रोगाकडे दुलक्ष केलें. पण तो वरचेवर वाढ़त चालल्या- 
मुदें त्यांना शक्तिबाह्ेर वेदना होवूं छागल्या. उपवासादि क्रिया करणें अशक्य झ्ार्ले, भस्मक 
रोग श्ञांत होण्यासाठी भरपूर स्निग्ध आद्वाराची सतत कांद्वीं दिवस आवश्यकता असते. पण त्यांना 
तर नियमित एक वेठ अयाचक दृत्तीननें जेवण ध्यावयाचा नियम असस्‍्यामुद्ें रोगाची शांति होण 
अशक्य झालें. त्यांनीं धर्यानें सब कष्ट सदन केले. रोग शांत होत नाहीं व आवश्यक भोजन मित्ठ्त 
नाहीं, अशा स्थितीत शरीर दुबछ होवून आवश्यक दैनंदिन क्रियामध्येंहि भडथव्ठा य्रेवूं ढागला, 
त्योवेत्वीं त्यांनीं मनांत विचार केला कीं, 'भुनित्रतांत रारन या रोगाचा ग्रतिकार करण हें तर अशक््य 
आहे. हा रोग असाध्य आह, निष्प्रतीकारात्मक आद्े. अशावेत्ी सछेखनेशिवाय दुसरा उपाय दिसृत 
नाहीं. आत्म्याच्या उद्धाराकरितां आपण हें महत्रत घेतलें, त्याचा रोमाछा भिऊन त्याग कसा करावा £ 
असा विचार मनांत चालला असतांना त्यांच्या दुसन्‍्या प्रतिपक्षी विचाराने त्यांना निराद्टेच मार्ग 
दर्शन केले. त्यांनीं विचार केला “ आपण जैन-शासनाचा उद्धार करण्याचा संकल्प केला आह, 
स्यामुक्“ें लोकांचें अज्ञान व मिथ्यात्र दूर द्वोणार आह. लोकद्षिताचें ई मह्ता्चे काये आपस्या ह्रादून 
जर पार पडावयाचें असेल तर त्यासाठीं काँहीं का रोगशमनार्थ मुनिपदाचा त्याग करून क्षुधा 
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बिवारणार्थ उपाय केला पाहिजे. त्यानंतर: पुनः मुच्रिज्त घारण करून आत्मद्तित साथंतां येईल. 
यापुक्लें माह्या ज्ञानदर्शनांत कांहींच फरक पडणार नाह्टीं व कोणतीच बाधा उत्पन्न द्ोणार नाहीं. 
योड्या कालापुरता दवा आपद्धम स्वीकारून 'लोककल्याण साधावें ” असा विचार क्लाला. दोन 
विचारांच्या झगव्यांत अखेर पद्धिल्या विचाराची सरशी झालठी आणि मुनित्रत न सोढतां आत्म- 
कल्याणार्थ सछेखना धारण करणें हेंच अंतिमदृष्टया द्विताचें आदे, असा इढ निश्चय करून ते आपस्या 
ग़ुरुजबल् गेले व सक्लेजनेची याचना केल्ी, असा राजाबालि-कर्ग्रेंत उछेख आह. यावरून त्यावेद्दी 
त्यांचे गुरु हयात होते अस दिसतें. आपल्या शिष्याची ती गोष्ट ऐकून गुरूची मुद्रा फार गंभीर 
झाली. क्षणभर त्यांनीं आपल्या मनाशी विचार केला व आपस्या योगज्ञानानें आपका शिष्य अब्पा- 
युषी नाददीं, त्याब्या द्वातून जिनशासनाचा मक्वान्‌ उद्धार होणार आह त्याअर्थी अशा अकारों दा 
सछेखनेस पात्र नाहीं असे जाणलें व त्यांनीं श्रीसमंतभद्रास सांगितलें ४ तुजकह्न जिनशासनाच्या 
उद्धाराची मला फार मोठी अपेक्षा आढे. ती तू पृण करशील अशी माज्नी खान्री आहे. अशा वेढढीं 
मी तुला सछ्लेखनेची आज्ञा देबूं शकत नाहीं. उलट माश्नी तुला अशी आज्ञा आहे कीं, हा भस्मक 
रोग शांत होईपयत तूं जेये व ज्या वेषांत राहर्णे इष्ट वाटेल तेयें, त्या वेषांत रा्टरून यथेच्छ आह्वार 
घ्यावा. थोड्या काव्णंत रोग शांत ज्ञाल्यानंतर पुन्द्दां मुनित्रत धारण करांबे. ” याप्रमाणें गुरूची 
आज्चा जाली. ती प्रमाण मानून त्यांनीं सछेखनेचा विचार रह्ठित केला व सर्बागाछा भस्म फांसून 
जठाधारी कुलिंगी साधूचा वेष घेतला. त्यावेत्हीं त्यांना अंतरंगांत फार दुःख ज्ञालें. आराधनों कथा- 
कोषांत कथाकोषकारांनीं त्यावेद्दीं ते कसे शोभले याचें वर्णन एका शछोकांत पुर्ढौल्प्रमाणे केले आह. 

क्षंतःस्फुरितसम्यक्लो बद्िष्यापकुर्िंगकः । शोमितोइसो मद्दाकान्तिः कर्दमाक्तो सणियंथा ॥ 

बाह्यांगीं भस्म व अंतरंगांत सम्यग्दर्शनादि दिव्य प्रकाश यामुत्ठ चिखलानें माखलेल्या 
अत्यंत तेज:पुंज रत्नासारखे ते दिसत होते. 

राजावलि कथेप्रमाणें ते मणुवकहवूक्छी गांवाहुन निघून कांचौछा शिवकोटी राजाच्या भीमलिंग 
नांवाच्या शिवमंदिरांत गेले. राजाछा आशीर्वाद दिला. साधूंची ती भव्य व भद्राकृति मुद्रा पाहुन 
राजा विस्मित झाला. ह्ानें “ शिव ” समजून त्यांना नमस्कार केला. महाराजांनीं तेयील धर्मन्यवस्थे- 
बाबत विचारणा केल्यावरून राजानें शिवभक्ति, शिवाचार, मंदिर-निर्माण यांचा परिचय देऊन, या 
मंदिरांत दररोज बारा खंडुग [ छुमारे 9० शेर, ८० भाराचा शेरानें ] भात नैवेद्यासाठीं दिला जातो 
भ्से सांगितर्ले.त्यावरून मह्दाराजांनीं,'तुमचा तो नैवे्य मी शिवार्पण करितो म्दृणजे प्रत्यक्ष इश्वराकदटून 
खाववून दाखबितो ! अर्से सांगून सर्वाना बाद्देर जाण्यास सांगितलें व दार बंद करून चेतकें. सर्व 
लोक बाद्देर गेल्यानंतर तें सर्व अन्न त्यांनों खाऊन टाकलें व दरवाजा उघडून सर्वाना आंत बोलबून 
तुमचा सर्व नैवेथ मद्गादेवानें भक्षण केला असें सांगितलें. तें ऐकून व पाहुन राजास आश्चर्य बाटलें, 
पंढिल्या दिवसाचा आद्वार त्यांष्या जदराभ्मानें पचबिला, त्यामुद्ठें रोगाची अव्पांशानें तृप्ति झ्ाली. 
त्यामुकें दुसन्‍्या दिवसाच्या नैवेद्यांनन थोडासा आद्वार शेष राहिछा. याप्रमाणें क्रमाने दररोज 
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अधिकाधिक आहार शिक्षक राहत असछेला पांहुन राजास संशय उत्पन्न ज्ञाछा, त्यानें पांचव्या , 
दिवशीं देवव्हाला गराडा घाद्धन दरवाजा उधदण्पांची आज्ञा दिल्ली. राजसेबकांची धडपड़ ऐएकूम 
यापुर्दें आपणावर उपसर्ग प्राप्त होगार असें समजून तो निवृत्त होईपरयंत त्यांनीं अन्नपाण्याचा त्याग 
केला व एकाम्रचिक्तानें चतुर्विशति तीयैकरांची स्तुति करण्यास प्रारंभ केछा.आदिभगवंतापासून यथाक्रम 
स्तुति चादं असतां अष्टम तीथेकर चंद्रप्रभ यांच्या स्तुतिसमयीं त्यांची दृष्टि भीमलिंग मूर्तीकडे गली. 
तों त्याठिकार्णी त्यांना चंद्रप्रभ भगबंताची प्रकाशमान चंद्रलांछनयुक्त अशी स्फटिकमणि मूर्ति दिसून 
आली. हें पाहुन त्यांनीं देवकाचा दरवाजा उघडला ब आपण शेष तीयैकरांची स्तुति करण्यांत 
गढून गेले, दरवाजा उघडतांच शिवकोटि राजा आंत आला. में इश्य पाहुन आश्चर्यचकित झाला. 
स्याचें हृदयपरिवर्तन झालें व त्यानें आपछा धाकटा भाऊ शिवायन यासह् योगिराज समंतभद्र यांना 
साष्टांग नमस्कार घातला. स्तुति प्रूण ज्लाल्यानंतर समंतभद्गानीं त्या दोधांना आशीर्बाद दिला बे 
धर्माचें सत्य-स्वरूप समजाबून दिलें. शिवकोटि राजाढा वैराग्य प्राप्त ब्लालें. त्यानें आपत्या श्रीकंठ 
मुलाला राज्य देकऊन आपल्या भावासदह्द मुनिराजाजबछ दीक्षा धारण केली. त्यावेत्हीं अनेकांनीं 
अणुव्रतें धारण केली. 

याप्रमाणे श्री. समंतभद्र थोड्याच अवधीत रोगमुक्त ज्ञाले वर आपत्काल संपला.न॑तर प्रायश्चित्त- 
पूरक ह्यांनीं पुन्हां जैन-मुनिदीक्षा धारण केली. आठशे वर्षाप्रवी (शक संवत्‌ १०५० ) लिहिलेल्या 
श्रवणबेलगोछ येथाल नंबर ६४ व ६७ ध्या शिलालेखांत या कथेचा थोडक्यांत उछेख केला आदि. 


वैश्यो भस्मकभस्मसाध्क्ृतिपटुः पद्मावतीदेवता, दक्तो-दात्त-पद-स्वमंत्र-वचन-ब्याटूतच॑त्र॒प् मः। 
भाचाय॑स्प समंतभव्रगणरद्ेनेह काके कलो, जैन वत्मे समंतभद्रमभवद्वद्वं समस्तान्मुद्दुः ॥ 


ग्रंथसमृद्धि 

श्री समंतभद्रांनीं रचिलेल्या सर्व प्रेथांची सविस्तर माहिती देणें हें स्थवाभावीं अशक्य आह. 
तरी त्यांनीं रचिलेल्या प्रंथांचीं केवछ नांबें देऊकन हा परिचय समाप्त करूं. १ आप्तमीमांसा, 
२ युक्तयनुशासन, ३ स्वयंभूस्तोत्र, 9 जिनस्तुति-शतक, ५ रत्नकरण्ड उपासकाध्यन, ६ जीवसिद्धि, 
७ तत्त्वानुशासन, ८ प्राकृत व्याकरण, ९ प्रमाणपदा्थ, १० कमैप्राम्मत टीका व ११ गंधहस्ति 
मद्दाभाष्य इत्यादि मद्दाप्रंथांची स्वार्मीनीं रचना केली आहे. 

बरील आचार्याचा परिचय पंडितवर जुगलकिशोर मुख्त्यार सरसावा यांनीं माणिकचंद प्रेथ- 
मार्लेत प्रत्तिद्ध झालेव्या रत्नकरंड श्रावकाचाराच्या भूमिकेवरून अनुवादित केलेला आह. 


ब्र, जीवराज गोतमचंद 


अ्रंथपरिचंयें 





: रमकरण्ड-उंपासकाष्ययन ” अथवा सर्वत्र ज्याला रव्नंकरण्ड-आ्रावकाचार या नांवानें 
औकखतात असा द। ग्रंथ-अ्राथिकाचॉर कंगन करंणारा पढिला प्राचीन ग्रंथ हौय. समंतभद्गर स्वामीर्नी 
तो रचिला जादे. योचों इंस्तलिलित प्र नाहीं अंसा दिगंबर जैनांचा शालरभांडार कंचितचू आढव्टन 
येईल. यावरून पूर्व काव्मत याची केबढी अ्सिद्धि व मानेमान्यता दोती याची कल्पनों येण्यासारंखी 
आदि. 

हा ग्रे मूलस्ब॑रूपोत म्हणजे संस्कृत भाषेंत तसेंच हिंदी व मराठी भाषेंत अनेंकवेत्शा 
भाषांतरासद् प्रसिद्र शाला आदे. या प्रँथांत॑ श्रावकाचाराचें थोडक्यांत पण मुद्देसृदु वर्णन अंसून 
सम्यग्दरीन, सम्यरज्ञान व संम्यक्चारित्र॑रूंपी रत्नत्रय धर्माचें स्वरूप सांगितलें आहे. दवा धर्म समजून॑ 
बेंऊन त्याची यथाक्रम आराधना केल्यांस श्रावकांना ऋमानें मुनित्रंत पात्णण्याची योग्यतों येते व 
मुनित्रतानंतर सब कर्माचा क्षय करून मुक्त होतां येतें. या उलट जर मिथ्यादर्शन, मिथ्याज्ञान आणि 
मिथ्याचारित्र हीं आचरलीं जातील तर संसारपरिश्रमण चुकवितां येणार नाहीं, विद्यमान असलेल्या 
अमेक श्रावकाचार ग्रंथापैकी हा आद॑ प्रेथ होय. पंडित जुगलाकेशोर मुख्तार यांच्या मर्ते संस्कृत 
भार्षेत हाच परहिका ग्रंथ होय, 


मूह्ठ प्रंथांत सम्यग्दशनादि तीन अंगांचें वर्णन थोडक्यांत सात विभाग पाइन केले आहि. 
पहिल्या विभागांत सम्यग्दशनाचें संपूर्ण वर्णन केलें आहे. सत्याथआप्त, आगम व गुरु यांजबर तीन 
मूढ़ता व आठ गे यांनीं रद्धित व आठ अंगांनीं सहित अशी श्रद्धा ठेवणें यारा सम्यग्दशन म्दवटरले 
आहे. त्यामंतर आप्त, आगम व गुर यांचीं छक्षणें, लोकमूढता, देवमूढ़ता व पाखंडिमूढतांचें स्वरूप, 
ज्ञानादि आठ मदांचीं नाबें व निःशंकितादि आठ अंगांचें महत्वपूर्ण स्वरूप वर्णिलें आह. याशिवाय 
बीतरागी जीवच द्वितोपदेशी कसा असतो, अठरा दोष नाहींसें करणाराच वीतरागी कसा ठरतो आणि 
अंगरददित सम्पग्दशन जन्म-संततीचा नाश कां करूं शकत नाहीं, धार्मिक पुरुषांचा अनादर 
मदणजेच धर्माचा अनादर इत्यादि विषय आगशि सम्यग्दर्शनाचा महिमा यांचें फारच सुंदर वर्णन 
केले आह. 

दुसन्‍्या विभागांत सम्यग्ज्ञानावें लक्षण सांगून त्यालछा विषयभूत असलेल्या प्रथमानुयोग, 
करणानुयोग, चरणानुयोग व द्रब्यानुयोग या वेदांगज्ञानाचें सामान्य लक्षण सागितलें आदे. 

तिसनया विभागांत सम्यक्चारित्र धारण करण्याची पात्रता व आवश्यकता यांचें प्रूपण 
करतांना हिंसा, असत्य, चोरी, मैथुनसेवन ब परिम्रदरूप पापप्रणालिकेप/सून विरक्त राहण्याचा 
उपदेश दिला आह. पापामुद्रें मनुष्य संसारांत अडकतो आणि पापें रागद्वेषामु्ें ह्ोतात. म्दृणून 
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रागद्ेषांपासून निद्वत्ति याचेच नांव सम्यक्चारित्र असे आचार्यार्चे तंझुद्ध प्रतिपादन आदे. चारि- 
त्राचे सकक-चारित्र थ विकल-चारित्र असे दोन भेद करून सकल-चारित्र हें सर्वसंगबिरत 
मद्बात्रती मुनिकरितां असक्त्याचें सांगितलें आदहे आभि विकछ-चारित्र हैं ससंग सागारासाठी अस- 
ल्‍्याचें सांगितर्ले आढे. विकल-चारित्रांत पांच अणुव्र्ते आणि सप्तशील यांचा अंतर्भाव केला आहे. 
या बाराद्ि व्रतांचीं छक्षणें आणि त्यांचे अतिचार यांचें वर्णन अत्यंत सुटछुटित आणि स्पष्ट दिलें आहे- 

चौथ्या विभागांत दिखरत, अनर्थदण्डब्रत ब भोगोपभोग-परिमाण या गुणब्रतांचें बणेन अति- 
चारासद् दिलें आदे. अनर्थदण्डब्रत आणि त्याचे पापोपदेश, ढिंसादान, अपध्यान, दुःश्रुति व 
प्रमादर्कर्या दे पांच भेद आणि मोगोपभोग-ब्रतांतील विशिष्ट प्रकारच्या त्यागाचा विधि व यम निय- 
मार्चे खरूप यांचें वर्णन सूक्ष्पपर्ण केलें आहे. 

पांचव्या विभागांत देशाबकाशिक, सामायिक, प्रोषधोपवास व वैय्यावृत्त्य या चार शिक्षा- 
ब्रतांचें वर्णन त्यांच्या अतिचारासढ केलें आहे. सामायिक व ग्रोषधोपवास यांचा विधि अतिसूक्ष्मपर्णे 
सांगितला आह्दे. सामायिकाच्या वेढ्हीं गृहस्थ दवा यतिभावाला प्राप्त होतो आणि चेलोपसूष्ट म्हणजे 
उपसर्ग करून ज्याला बच्र नेसविलेलें आह अशा मुनिप्रमाणें शोभतो असें भावपूणे वर्णन केलें 
आह. त्यानंतर दान, पूजा यांचा विधि सांगितछा आह. दानाचे आहार, औषध, ज्ञान व अभय 
याप्रमाणें चार प्रकार करून त्यांत पूर्णपणें सामाजिक व धार्मिक दृष्टि ठेवडी आदे. 

सद्दाव्या विभागांत ब्रतपंचक-परिपूर्ण अशा सछेखनेचें खरूप आणि आबश्यकता दाखवून 
संक्षेपांत समाधिमरणाचा विधि दाखबिला आढे.सछेखनेचें फ् जो मोक्ष, त्यांतील निरतिशय सुखाचें 
बर्णन आचार्यानीं अत्यंत काब्यमय केलें आहे. 

सातब्या विभागांत श्रावकपदांचें (अकरा ग्रतिमा यांचें) ऋमश: वर्णन केलें आह. उत्तर प्रति- 
मेंत पूर्वप्रतिमेंतील संपूर्ण गुणांचा सद्भाव दाखबिछा असून, अकरा प्रतिमांच्या पालनानें परिणाम- 
विशुद्धि होऊन ऋमशः जीव सर्वेसंग-परित्याग करण्यास पात्र होतो. या प्रतिमांत सहावी रात्रभोजन 
त्याग-प्रतिमा सांगितठी असून, अहिंसेशीं तिचा घिकट संब्रंध असल्यामुत्ठं, तिचा त्रतरूपांत अवश्य 
खीकार ब्ह्वावा असा त्यांत हेतु आह, 

याप्रमाणें मूक ग्रेथांत खामीनीं श्रावकर्र्माचें जें बणेन केलें आह तें अन्त हृदयग्राद्दी, 
समीचीन, सुखमूलक व प्रामाणिक आह. ढ्वा ग्रंथ खरोखरीच धमेरत्नांची लह्वानशी पेटी आह. तद- 
नुरूप ह्ावें नांवदि ' रत्नकरण्डक ” ठेवण्यांत आरले आह तें अह्यंत साथ व मार्मिक आदे. 


श्रीप्रभाचंद्राचार्यांची टीका 
या ग्रंथावर श्री-श्रभाचंद्राचार्यांची संस्कृत टौका आहे. ती माणिकचंद प्रंथमारलेत मूह प्रंथा- 
सह प्रसिद्ध झ्ाली आहे. दे प्रभाचंद्र न्यायकुमुदचंद्र व प्रमेषकमलमात॑ड यांच्यावर टीका लिह्विणारे 
प्रभाचंद्र नब्देत. प्रभाचंद्र या नांवाचे जबछ जबछ पंधरा आचाये बेगवेगन्या कालांत ज्ञाले भादत. 


(१८ ) 


स्यांदून आध्यात्मिक ब न्यायग्रचुर प्रंथावर टीका लिक्विणारे आचाये प्रभाचंद्र या ठीकेचे करते असावेत 
असे या प्रंथाष्या भाषा व सादित्यावरून दिसून येत नाही असे पं. जुगलकिशोरजीचें मत आह. 
पंडित सदासुखजी व त्यांची हिंदी टीका 

पंडित सदाझुखजी [ विक्रम संवत्‌ १८५२ ते १९२३] रा. जयपुर, यांनीं ढिंदी भार्षेत या 
अंथावर सविस्तर टीका लिहिली आहे. त्यांष्या टीकेचाच मराठी अनुवाद आज आपफस्यापुर्दे ठेवीत 
आद्वोत. पंडित सदाझ्सुखजी यांध्या प्रंथाचा उत्तरेकडील जैनसमाजांत फार प्रसार झ्ञाला व सब- 
सामान्य लोकांनाउुद्धां व्यापासून खाध्यायाचा लाभ झाला. श्रावकधर्मा्चे यथाये ज्ञान आगमपरंपरेला 
धरून कसें असार्वे हें लोकांना कब्णलें. पंडित्जीचा सामान्य जैन समाजावर द्वा फार मोठा उपकार 
ज्ञाला, पंडितजीचें चरित्र खतंत्र यापुर्दे संक्षित दिलें आह, त्यावरून त्यांच्या कार्याच्री आणि 


मद्तत्तेची करपना येईल. 
। मराठी भाषेंत ध्मग्रंथांचा अमाव 

मद्वाराष्ट्रांत जी जैन छोकसंख्या आह त्यांना नित्यस्वाध्यायाच्या उपयोगी अशा धर्मप्रंथांच्या 
भाषांतराचीं प्रकाशनें फार थोडीं ज्लार्ली आद्वेत. हिंदी भाषा पंडितांनीं उत्तर प्रदेशांत जैनागमांतील 
बहुतेक प्रसिद्ध अशा सब्र आध्यात्मिक, व्यावद्दारिक व पौराणिक ग्रंथांची खभारषेंत रूपांतरें केलीं 
आदत. ह्ामुरें तिकडीढ़ सर्वसामान्य लोकांच्या स्वाध्यायाची सोय झ्ाली. इकडील लोकपिक्षा तिक- 
डीछ छोकांत धार्मिक ज्ञानद्वि अधिक आह तसा इकडे प्रकार ज्ञाल् नाह्दीं. पन्नास-साठ वर्षापूर्वी 
इकडच्या भागांत स्व. तीयेस्वरूप हिराचंद भेमचंद यांनीं मराठी भाषेंत धार्मिक ग्रंथ प्रसिद्ध कर- 
ण्याचा त्रघात सुरू केला. त्यानंतर स्वर्गीय धर्मवीर श्री. रावजी सखाराम दोशी यांनीं प्रथमानुयोगां- 
तील पुष्कढ प्रंथांचीं प्रकाशनें करून छोकांस ऋणी करून ठेविलें आहे. अद्यापि अशा अनुवाद 
ग्रंथांची या भागांत अत्यंत जरूरी आहे. शिक्षणप्रसारानें छोकांत वाचनाभिरुचि उत्पन्न झ्ञाली आह. 
अशावरेढ्लीं सरव्ठ व सोप्या भाषेंतील धर्मप्रंथांची आवश्यकता अधिकाधिक वाटूं छागली आहे. 

अजुवादाचें मराठी रूपांतर 

४१ वर्षापूरत्री आम्ही या ग्रंयाचा स्वाष्याय करीत असतांना त्याचा जो परिणाम आमच्या 
मनावर ज्ञाला त्यामुछें आमच्या पुढीक आयुष्याचें शील बनलें. ज्या प्रंथामुत्ठें आमच्यावर हा महान्‌ 
उपकार जाला त्या ग्रैथाचें समाजांतील आबाल-बृद्धासाठीं मराढीत भाषांतर झाल्यास सद्दज रीतीनें 
धर्माचीं त्त्वे समजून त्याप्रमाणें सदाचार प्रवृत्ति उत्पन्न होईल असें बाटून, आमची अनुवाद कर- 
ण्याची योग्यता नसतांद्वि तो करण्याचे योजि्ले, संकल्पानुसार प्रत्यहीं दोन तीन पानें लिट्न तो 
प्रेंथ संवत्‌ १९६९ चैत्र वद्च १० छा प्रूण केछा. पण आजपय॑ंत तो प्रसिद्ध करण्याचा प्रसंग आला 
नाहीं. याचें कारण आमची योग्यता नब्दृती व प्ूत्र बयांत एवढा मोठा खर्च करून पांचशें पानांचा 
अैथ प्रसिद्ध करण्याचें सामथ्येद्दि नद्इतें. तसेंच व्यावेव्यीं स्वतःच्या अपूर्ण ज्ञानामुत्ें व परमार्मेतून 
स्वभाषेंत चांगली रचना करण्याध्या पात्रतेचा अभाव असल्यामुल्ें तो प्रकट होऊं शकला नाहीं, 


(१९ ) 
प्रकाशनाया द्ेतु 
श्री-समंतमद्र स्वामीनी मृत्ठ प्रेंथ सात बिभागांत वर्णिछा आह हें वर सांगितर्लेच आहे. 
परंतु पंडित सदायुखजीनीं या ग्रंथाचे चार विभाग करून विस्तृत विवेचन केले आदे. तें अगदों 
सोप्या भाषेत असून साधारण लिद्वितां वाचतां येणाय्याला छुद्धां समजण्यासारखें आदे. द्विरुक्ति दवा 
सादिल्यांत दोष असला तरी सर्व साधारण लोकांष्यासा्ी तो दोषपुद्धां मोढीं माणसें पत्करतात- 


या दृष्टीनें पुनकुक्ति इष्टापत्तीच मानली पाद्विजे. या ग्रंथाची रचना विद्वानपंडितांसाठीं नसून सामान्य 
लोकांसाठी आदे व त्यांच्यासाठींच हा ग्रंथ प्रकाशिका जात आहे. 


टीकेची रूपरेषा 

यांत सम्यग्दर्शन, सम्यग्ज्ञान व सम्यक्चारित्र या रत्नन्नय धर्माचें स्वरूप सांगून विशेषतः 
शेबटच्या भावनाधिकारांत चारित्रा्ें बिस्तृत बर्णन केले आह. त्यामुल्ें या प्रंथाचा स्वाध्याय केस्यानें 
आ्रावकर्माची स्पष्ट रूपरेखा व अहिंसा तत्त्वाची ऋमशः परिपूर्ति कशी करतां येईल याची कल्पना 
वाचकांच्या लक्षांत येते. तसेंच शेवटच्या भावनाधिकारांत दशधर, षोडशकारण भावना, बतांचे 
अतिचार, चतुर्विध दान, ध्यान, सछेखना-मृत्युमद्वोत्सत्र व शेषटी अकरा प्रतिमांचें वर्णन आर्ले 
आह. त्यातररून जैन श्रावकांना आपला आचार विचार व्यवद्वाराठा व शक्तीछा अनुसरून कसा 
ठेवाबा व ऋमशः रागद्रेष कसे कमी करात्रेत याचें ज्ञान सहज होऊं शकतें. शक्‍्यतों या मार्गनें 
आचरण करण्याचें योजिलें तर शेव्टी सबैसंग परित्याग करून मुनित्रत धारण करण्याची पात्रता 
येते ब त्यामुत्ठ जन्म-मरणाच्या फेय्यांतून सुट्न अंतिम निर्वाण प्राप्त करून आत्मकस्याण करून 
घेण्याचा मार्ग स्पष्ट होतो. 


पंडित सदासुखजीच्या मतांतील भिन्नता 
पं. सदाघुखजी हे तेरा पंथांचे अभिमानी होते, ही गो त्यांच्या चरित्रावरून स्पष्ट होते. 
मृष्ठ संस्कृत प्रैथांत तेरा पंथ किंवा वीस पंथ याचा उल्लेख नाहीं. द्वे पंथ दोन तौनशें वर्षात उत्पन्न 
झाले आद्वित. त्यांच्या अतिअभिनिवेशामुल्ठें जिनशासन-रक्षक क्षेत्रपाल, पद्मावती वगैरे देवतांच्या 
पूजनासंब्रंधीं त्यांनीं अत्यंत क॒ठु टीका केली आह्दे आणि त्यांची पूजा करणास्यास मिथ्याल््ी ग्दृठले 
आहे. त्यांच्या या मताची शाल्रोक्त पद्धतीनें चिकित्सा होणें अवश्य आह. 


पूजा शब्दाची ओढाताण 
वस्तुतः पूजन शब्दाष्या अर्थाच्री ओढाताण केल्यामुत्ठें दव गैरसमज उत्पन्न झ्ञाछा आह. 
आधुनिक पंढितांत अज्ञानी लोकांच्या पूजेचें बिकृत स्वरूप पाहून त्याचा निषेध करण्याची प्रदृत्ति 
वाढली. याला कारण त्यांना असे बाटलें कीं, याचा निषेध केल्यामुद्े पूजेसंबंधी धर्मज्ञान-पराड्मुख 
बहुजन समाजाष्या ज्या विकृत समजुती आद्वेत शया दूर दोतील. 


( २० 2 


वास्तविक क्षेत्रपालादिक देव जिनमक्त असस्यामुद्रें सम्यग्दष्टि म्हणविले जातात. सम्यग्इष्टी 
पुरुषांचा आपण जसा सन्‍्मान करतो तसेंच सम्यग्ड्टी क्षेत्रपाछादिक देवांचा सन्मान करणें यांत 
बावर्ग काय आह ! व्यवद्वारांत परस्पराशी सम्यतेनें बागण्याचे संकेत अथवा नियम जसे रूढींनीं 
निर्माण होतात तसेच परमार्थातदि वागणुकीचे कांदीं संकेत अथवा नियम ठरलेले असतात. प्राचीन 
आचार्यानी मगवंतांचे पंचकल्याणिक मद्दोत्सव कसे करावेत, समवसरणामध्यें दशदिक्पालादिक 
देबांब्या योग्यतेप्रमाणें त्यांच्या बैभवाला व या सभेला शोभतीछ अशीं स्थानें कशी निर्माण कराबींत, 
्रत्येकानें आपल्या योग्यतेप्रमा्े कोें उभे रद्दावें व बसाबें व कोणी कोणतीं कार्मे कराबीत याची 
व्यवस्था सौधर्म ईंद्राला करात्री लागते. स्वर्गातील देवांतद़ि त्यांच्या बैभवाला अनुसरून स्थानें न 
टरविल्तीं तर सभेची मांडणीच व्यवस्थित द्वोणार नाहीँ. यामुत्ठे जी न्यत्रस्था कराबी छागली ती 
निरपक होती असे म्हृणतां येणार नादीं. योग्यतेप्रमाणें सन्‍्मान करणें यालाहि पूनाच म्हटलें गेले 
तरी ती प्रूजा आणि जिनेंद्र भगवंतांची पूजा यांत कर्षीच साम्य मानलें गेलें नाहीँ. 


दोघांची योग्यता सारखी मानढेली नाहीं 
देवाधिदेव भगवंतांची पूजा, त्या पूजेचा विधि, ह्याचे मंत्र यांचा संब्रंध क्षेत्रपालादि देवांशी 
लावून त्यांची पूजा, विधि व मंत्र यांचा निषेध केला व प्रूजा करणान्यांना मिथ्यात्वी म्द॒र्लें, पण 
जिनेंद्र भगवंतांच्या पूजेच्या मंत्रांत आणि शासनदेवतेध्या प्रूजेध्या मंत्रांत अंतर आह. ते दोन्‍्द्दी मंत्र 
असे आद्वित -- 
ऊ नमो5६ैते परगरह्मण श्रीमद्देत्परमेष्ठिने जन्मजरास्ट्युनिवारणाय जल निवेपामीति स्वाद्या। 


38 पहीं सवोहपक्षाय इृदमष्दे, पा, गंध, नक्षतान्‌ पुष्प, चरुं, दीप, घूपं, फरूं, बर्लिं, स्व॒स्तिकं, 
यज्षमागं च यजामददे प्रतिणद्षताम २ स्वाहा ॥ 


यावरून श्री अहंतपरमेष्ठीना “निवेपामि व क्षेत्रपालांना “प्रतिग्ृद्मयताम्‌” भर्से वेगवेगछे 
शब्द योजिस्याचें स्पष्ट दिसतें. दोधांचादि दर्जा आचार्यानी एक मानला नाहीं. दें उघड असतांना 
पूजा शब्दाचा रूढ अर्थ घेऊन दोन्द्दीद्दि पूजा एकच आद्वेत असा गैरसमज करून घेतला गेला. 
५ यशस्तिलक! प्रेांत आठब्या आश्रासांतीड ३९७ पृष्ठांत श्रीसोमदेवाचार्यानी--- 
देदे जगन्नयीनेश्रे ब्यंतराधाऋ देवता: । समे पूजाविधानेषु पश्यन्दूर त्रजेदवः ॥ 
आए म्दर्‌कें करे, एउरूल देए्हंल् एुएएल एुएजे, रण. आत्वएऐए देषंलडे सुण्ल सुणऊ- 
णारा दुर्गतीछा जातो ( अधः जअजेत्‌ ) अस्से म्इठकें आहे. यानंतरच्या पुढील छोकांत अशा देव- 
देवतांची आराधना कां करावी याचें कारण त्यांनीं खालीलप्रमाणें दिलें आह. 
ता; शासनाधिरक्षार्थ कह्पिताः परमागमे । अतो यज्ञांददानेन माननीयाः सुदृष्टिमिः ॥ 
तच्छासनेकभ काना सुदृशां सुबताव्मनाम्‌ । स्वयमेव प्रसीदनिति ता; पुंसां सपुरंद्राः ॥ 
जिनशासनाचें रक्षण करण्यासाठीं परमागमांत, प्रूजाप्रतिष्टादि-शाज्रांत त्यांची योजना केली 
_आदे. ज्याअर्थी त्यांची योजना त्या शाब्रांत केली आह ध्याअर्थी ते माननीय आहत. रद णून सम्य- 


(२१) 
ग्द्टी पुरुषानें अंशतः त्यांचा आदर करावा. जिनशासन मक्त सम्यग्दष्टी व अतिक पुरुषांवर ते स्वतः 


इंद्रासद प्रसन दोतात. 
झासनदेवता सम्यग्द्ी आहेत 

वरील 'ोकाचा अर्थ नीठ ध्यानांत घेतला ग्दणजे आपणांस दिसून येईल कीं, आचार्यानी 
शासनदेवतांना सम्यग्दष्टी म्हट्लें आहे. असे देव मिथ्याइष्टी नसल्यामुद्ठें त्यांची प्रजा करणें, आदर- 
सत्कार करणें दें मिथ्यात्व ठरत नाहीं. आचायौनीं त्यांना माननीय द्वा शब्द छाबून त्यांची योग्यता 
द्वी भगवंताहुन भिन्न आदे व त्यांची पूजाहि सुद्धां निराब्याच देतूनें केली जावी हें छुचविलें 
आहे. या देवता इश्टदेवता आद्वेत. त्यांचा आदरसत्कार त्यांना आवाइन करून करावा आणि भग 
भगव॑तांध्या प्ूजेस प्रारंभ करावा. यामुक्ठे पूजा निर्विन्न पार पडेल. 


स्थापनेचें कारण 
प्रतिष्ठापाठांत नेमिचंद्राचार्यानीं समवसरणांत यक्षदेवाची स्थापना करण्याचें कारण सांगि- 
तले अह्ि. तें असें-- 
इन्द्ो जिनेस्द्रोसमशासनस्य श्राणे प्रवीर्ण प्रतिशासनाइँम । 


स्ययुदुकत सरकृत्य यमाद्रात्त स्यसामि यक्षं जिनसब्यभागे ॥१॥ 
जिनझासनाचें रक्षण करण्याचें कार्मी प्रवीण व मिथ्याइटी जनांना शासन करणाग्या यक्षाचा 
आदर [ सत्कार ] करून प्रेमानें त्याला जिनेश्वराच्या उजब्या बाजूला इंद्वानें स्थापन केलें, त्से मीदि 
अमृच्या उजब्या बाजूला त्याची स्थापना करतों. 


समान पूजन द्वव्यामु्े दर्जा समान नसतो 

कोणादि सम्य पुरुषाचा व्यवद्वारांत अक्षत, कुंकुम, फल, पुष्पादिकांनीं सन्‍्मान केला जातो, 
तर्सेच देवदेवतांची पूजा करतांना अक्षत-चंदनादि अष्टद्रब्यांनींच पूजासन्मान केला जातो. सन्मा- 
नाचों द्वन्यें प्रमित असल्यामुर्ठे त्याच वस्तु दिल्या गेल्या तरी कमीअधिक दर्जाचा विचार मनांत 
आणूनच त्या दिल्या जातात. म्दृणून समान द्र॒व्यें अपैण केलीं गेल्यानें त्यांचा दर्जा समान मानछा 
असे द्योत नांहीं. अज्ञानी लोकांना हा दर्जा समजत नसल्यामुद्०ं ते जर अशा तस्देनें वागत अस- 
तील तर पंडित व शहाण्या लोकांनीं त्यांना देवाधिदेव व व्यंतरदेव यांतीछ फरक समजावून सांगून 
त्यांचें अज्ञान दूर करण्याचा प्रयत्न केला पाहिजे व आचार्य परंपरतील पारमार्थिक संकेत समजावून 
दिले पादिजेत, म्हणजे सम्यग्दर्शन प्राप्त द्वोवून व्यांचा उद्धार होईल. 

पूजा व वन्‍्दना या झब्दांतील अंतर 

पूजा [ सत्कार ] व वन्दना या शब्दांत मोठें अंतर आहे. तें ध्यानांत घेबून विचार केछा 
असतां सामान्यतः नेष्ठिक यूदृस्थ आपल्या सदर्मियांचा आदर करील, पण वन्दना करणार नाहीं. 
श्री-समंतभद्र स्वामीनी श्रावकाचाराच्या शेवदीं ज्या अकरा प्रतिमा सांगितल्या आह्वेत त्यांत दर्शन 


(२२ ) 


' प्रतिमादि प्रतिमा धारण करणारा श्रावक नौहिक म्हणविला जातो व त्यामुछेंच पं. आशाधरांनीं 
आवकेणापि पितरौ गुरू राजाप्यसंयताः । कुछिल्निनः कुदेवाश न वस्धाः सो5पि संयतेः ॥ 
शआ्बकानें मातापितर, गुरु, राजा, कुर्लिंगी साधु व कुदेव दे असंयत असल्यानें त्यांची बंदना 
करूं: नये असें म्हठलें आदे. कारण तो आतां संयमी बगला आहे. 


शासनदेव कुदेव नव्देत 

यांत कुलिंगी ब कुदेव या शब्दांत शासनदेवतांचा अंतर्भाव द्वोत नाहीं. ते जिनभक्त व 
जिनशासन रक्षक असस्यानें सम्यग्दष्टी अर्थात्‌ पाक्षिक भ्रावकासारखेच असंयमी आदत. म्दृणुन 
इतर श्रावकांप्रमाणें त्यांचा पूजनप्रारंभी आदर करणें यांत कांहीं वाबगें नाह्वीं. पंडित लोकांनीं 
* आ्रावक ! म्हृणजे संयमी असा अथ घेऊन, ल्यांनीं असंयमी अशा शासन देवतांची पूजा [ आदर ] 
करणें मिथ्यात्व आहे अ्से मानलें आहे. पण प्रतिमा धारण केल्याशिबाय श्रावक संयमी अथवा 
नैष्िक ग्दणबिला जात नाद्वी, अशा संयमी पुरुषांची प्रसंगोपात्त देवांनीं पूजा केलेली उदाहरणें 
शाल्रांत भाहदेत. पण असंयमी श्रावकांची पूजा केल्याध्या कथा आढकून येत नाद्वदीत. म्हृणून सामा- 
न्‍्यतः मनुष्यमात्र श्रावक म्हणजे संयमी असा अर्थ घेऊन देवांनीं त्यांची पूजा केली पाद्निजे. 
श्रावकानें असंयमी देवाची प्रूजा करूं: नये असा आक्षेप केला आहे. तो केबत्ठ सांप्रदायिक अभि- 
मानाचा द्योतक आहे. 


भरतानें चकऋ्रत्नाची पूजा केली 
श्री-जिनसेन स्वामीनी महयापुराणांत साम्राज्यक्रियेचें वर्णन करतांना 
दिष्यास्देवताश्षामूराराध्या: स्पुर्विधानतः । तामिश्र सुप्रसन्नाभिरवश्यंभावुकी जयः ॥ 

अर्थात्‌ दिव्य अन्न ब देवता्चें विधानप्रवेक भाराधन करावें व त्या प्रसन झाल्यास सहज 
रीतीनें युद्धांत अवश्य जय प्राप्त द्वोतो भर्से म्हटलें आहे. यावरून अनेक क्षत्रियांनीं युद्धप्रसंगीं 
जय प्राप्त होण्याच्या इच्छेनें देवतांचें आराधन केल्याच्या पुराणांत कथा आह्वित. फार कशाला खुद्द 
भरतचतऋबर्तीनें आयुधशार्वेंत ' चऋरत्न ! आ्राप्त झालें त्यावेद्वीं त्याची पूजा केल्याचादि उल्ेग्न आहे- 

अथ चरषरः पूजां चक्रस्य विधिवदू ब्यघात्‌। पथ ४४ को. १ 

यावरून तद्भव मोक्षगामी पुरुष गृह्स्थावस्थेंत चक्ररत्नाची अर्थात्‌ चक्रधारण करणाज्या 
देवतांची विधिवत्‌ प्रजा करतो तो काय मिथ्यात्वी म्हणावा ? विशेषतः छोकांत 'विधिवत्‌! शब्दा- 
बरून भगवंतांच्या पूजेचा विधि व जिनभक्त देवतांच्या पूजेचा विधि यांत फरक असलाच पाहिजे. 
दोन्‍्हीं ठिकाणीं पूजा हा सामान्य शब्द वापरा असला तरी त्यावरून दोधांच्या पूर्जेत सारखाच 
भाव होता असें म्दृणतां येणार नाहीं. परिणामाच्या विचित्रतेची कल्पना भावावरूनच केली जाते. 
केबत्ठ शब्द-सामान्यावरून प्रूजकाचे भाव दोन्‍्द्वीकर्डे सारखेच असले पादिजेत असा सिद्धान्त काढतां 
येणार नाहीं, 
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भरतानें शस्रांची पूजा केली 
भरतचक्नी लवण समुद्रांती मागध बगैरे देवांना जिंकण्याकरितां निधाला असतांना काय 
मइणतो तें पढा-- 
तस्मिन्पोरुषसाध्ये5पि हृष्ये दे प्रमाणयन्‌। छवणाव्धिजयोशुक्तः सो5म्येछद्दैविकी क्रियास्‌ ॥ 
स्वतः समय असूनद्ि झुभप्राप्तोठा दैव ढेंच कारण आदे असे मानणारा रवणसमुद्राष्या 
विजयाकरितां जावयाच्या वेढीं कांदीं दैविक ( देवतासंबंधी ) क्रिया करावी असे इच्छिता क्ञाला 
अणून-.- 
अविषासितजैत्रास्म: स त्रिरात्रमुपोषिवान्‌ ! मन्त्रानुस्ट॒तिपूतात्मा झुचितल्पोपगः झुचिः॥। ५४ २८ पर्व 
अर्थ- मंत्रजपानें ज्याचा देद्द पवित्र झ्ञाला आंदे असा व झुद्ध अशा शय्येबर शयन कर- 
णारा भरत राजा झज्नंना जिंकण्यास समर्थ अशा शल्लांची पूजा करून तीन उपोषणें करता झ्ञालछा. 


पाक्षिक निरिच्छ नसतो 

बरील भरतचत्रीच्या उदाहरणावरून जोपयैत मनुष्य पाक्षिक अवस्थेंत असतो तोपयैत 
ज्याला अनेक पदार्थाची प्राप्ति करून घेण्याची इच्छा असते अर्थात्‌ विजिगीषु असतो. म्द्ृणून ते सर्व 
इच्छित पदार्थ प्राप्त करून भेण्यासाठीं तो अनेक समर्थ पुरुषांची व साधनांची अपेक्षा करीत असतो. 
भरतचक्री हा स्वतः समर्थ असछा तरी लवणसमुद्रांतील मागधादिक देवांना वश करण्यासादीं 
त्याला शल्लाब्रांची जरूरी होती. त्याथ्या अभावीं शन्रूछा अथवा बलवान पराक्रमी पुरुषाला 
जिंकणें अथवा वश करणें शक्य नबव्हतें. भरताजवढछ जर चक्ररत्न नसरतें तर त्याच्या पराक्रमार्चे 
तेज पडलें नसतें, नव्हें तो चक्रतर्तीच न होता. यावरून समथे असूनहद्वि इतरांच्या सद्बाय्याची अपेक्षा 
असते म्दृणून त्यांना सन्‍्मानानें बोछावून सहाय्य ध्यावे छागतें. अशा व्यवह्वाराल्या-सन्मानाछाच 
“पूजा! या नांबानें व्यवद्वारांत संत्रोधिलें जातें. अर्थात्‌ ज्याचें सद्दाय्य घ्यावया्चे तोदि साधारणतः 
पराक्रमी, बलवान्‌ व पुण्यवरान्‌ पाह्षिजे तरच त्याचा उपयोग. म्द्वणून भरत राजानें शल्नाज्ांची म्हणजे 
त्या देवतांची पूजा-सन्‍्मान केला असा अर्थ केल्याशिवाय त्याच्या व्यवद्वारमार्गाचा समनन्‍्वयच करता 
ग्रेणार नाहीं. पाक्षिक अवर्स्थेत मनुष्य आपले सिद्धान्त निश्चित करीत असतो. ते करीत असतांना 
त्याची त्या सिद्धान्ताविषयीं खान्नी पटली म्दणजे तो त्या सिद्धांतप्राप्तिसाठीं चारित्राकडे बत्ठतो, 
अर्थात्‌ नैप्ठिक-बृत्ति धारण करण्याकड़े निवृत्ति मार्गाकड़े प्रवृत्त होतो, म्दृणजे त्रिजिगीषुता 
सोइून मुमुक्षु मार्गकडे बत्ठतो. त्यात्रेक्वीं त्याची क्रमानें अकरा प्रतिमा घारण करीत असतां बिरफ्ि 
वाढत जाते. म्दृणून पं. आशाघरांनीं आपल्या सागारघर्मागतांत ९ त्याला परमेष्टिपदेषु अददादि- 
'पंचगुरूचरणेषु एका धीरन्तईशिय॑स्य ” अर्थात्‌ परमेष्ठी जे अद्वतादि पांच, त्याजबरिषयीं ज्याची 
आत्यंत निष्ठा जमली आदे असा पुरुष-- 

“- “ आपदाकुलितो$प दशनिकस्तन्निह्वत्यय शासनदेवतादीन्‌ कदाचिदपि न भजते ” 
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 शापदेनें आकुल झालेला दशनिक श्रावक अर्थात्‌ पढ़िली प्रतिमा धारक नैष्ठिक श्रावक शासन- 
देवतांची, आपदा दूर द्ोण्याकरितां पूजा करीत नाद्दीं असें म्दटलें आहे. त्याची निदृत्ति इतकी 
बाढते कीं, तो 

आवकेणापि पितरी गुरू राजाप्यसंयताः । कुछिंगिनः कुदेवाश न वन्च्याः सो5पि सेयतेः # 

आपकले माता, पिता, गुरू, राजा बगैरे असंयत पुरुषांना व तसेंच कुलिंगी व कुदेवांना 
बंदना करीत नाहीं. कारण संयमी पुरुष असंयमीला वंदन करीत नाही. असा पं. आशाधरांचा 
सांगण्याचा उद्देश आदे. वरील छोकांतील माता, पितर, गुरु, राजा यांना टाकून फक्त कुलिंगी व 
कुदेव यांना तो [ पाक्षिक ] नमस्कार करीत नाह्दीं असें दाखबून, कुदेव म्द्ृणजे शासनदेव असा 
कल्पित अर्थ घेऊन त्यांना नमस्कार करूं नये असा दाखविण्याचा पंडितजीनीं प्रयत्न केला आने 
ब त्यासाठी पं, जुगलकिशोरजी माणिकचंद प्रंथमालेच्या प्रस्तातनेंत म्दृणतात--- 


४ पं, आशाधघरजीने अपनी सागर धर्माम्रतकी टीका वि. सं. १२९६ में बनाकर समाप्त 
की दै। परंतु वि. सं. १३०० में बनी हुई आपकी अनगारधर्माम्नत टीकाके पिछले भागमें इसका 
उल्लेख जरूर पाया जाता है। इसपरसे यद्द कहा जा सकता है कि सं. १२९६ से पहले या 
तो यह टीका बनीही नदीं। या पं. आशाधरजीको देखने नहीं मिली। अन्यथा इसका उल्लेख अपने 
सागार-धर्माम्त टीकार्मे जरूर करते। कमसे कम इस टीकाकी शासनदेवताओंकी पूजा मुक्तिको तो 
अवश्य स्थान देते, जिसका उपर उछेख किया जा चुका है। परंतु उक्त पूजाके समथ्थनमें उसे स्थान 
देना तो दूर रद्दा, उन्होंने उलटा पहिली प्रतिमाबाले श्रावकके लिए भी शासनदेवताओंकी पूजाका 
निषेध किया है। और साफ लिख दिया है कि वह आपदासे आकुलित होनेपर भी कभी उनकी 
पूजा नहीं करता, किंतु पंचपरमेष्टीके चरणोंमेंद्री एकमात्र दृष्टि रखता है।” 


“वरोपलिप्सयाशाबानू” या होकांत श्रीध्रमाचंद्राचार्यातीं जी टीका लिह्विली आह ह्यांत 
श्रावकानें शासन देवतांचें प्रूजा-विधानादि केल्यानें त्यांच्या सम्यग्दर्शनांत दोष उत्पन्न होईल अशी 
शंका घेऊन त्याचें उत्तर देतांना, ती प्रजा जर वर! मागावयाच्या देतुनें केडी असेल तर दोषास्पद 
मानली जाईल, पण जर ती शासनदेव समजून केली गेली तर सम्यग्दशमामध्ये दोष उत्पन्न करूं 
शकत नाहीं, शासनदेव धर्म पक्षपाती असल्यानें ह्लांची प्रूजा करणाय्यांना मागितल्या शिवायद्दि 
*बर्‌! देऊं शकतात. असें म्दृटर्े आदे. 


पं. आशाधरांनीं आपत्या सागारधर्मागृत ग्रंथांत बरीछ टीकाकारांच्या मताचा उल्लेख केला 
नाहीं. उलट बरील “परमेष्ठिपदैकधी:” या अवतरणांत व अनगारघर्मामतांत 'श्रावकेणापि ” या 
छोकांत निषधच केला आह. एवढेंच नब्दें तर आशाघरांनी शासनदेवतांची कुदेबांत गणना केली 
आह, असें पं. जुगलकिशोरजी रत्नकरण्डावरीरू माणिकचंद म्रंथमालेच्या प्रस्तावनेंत म्इ॒णतात, 
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तें असें--ऐसी द्वालतमें यद्दी ऱयाल होता है किं,पं. आशाधरजीने प्रभाचंद्रके उक्त युक्तिको 
बिलकुलद्दि निःसार तथा पोच और अपने मंतव्यके विरुद्ध समझा है और इसी लिये अपनी किसीभी 
ठीकामें उसे उद्धृत नहीं किया । परंतु फिरभी सागारधर्मामृतकी टीकामें इस टीकाका कुछभी 
उलेख न द्ोना-कमसे कम मतांतरको प्रदर्शित करनेके तौरपरद्दी यद्द भी न दिखलाया जाना कि, 
प्रभाचंद्रने दूसरे आचार्योके मतसे एकदम मिन्न इस टीकामे ११ प्रतिमाओंको सछेखनानुष्ठाता 
श्रावकके ११ भेद बतलाये द्वै-कुछ संदेह जरूर पैदा करता है । और इसी लिये आश्चर्य नहीं 
जो यद्दव टीका वि. सं. १२९६ से पढ्विले बनद्दी न पाई हो । अथवा बन जानेपर और देखनेको 
मिल जाने पर यहमभी द्वो सकता है कि धाराके इलाकेमें रहते हुये धाराके भट्टाकोंसे उपकृत 
और प्रभावित होनेके कारण उनकी इस तात्कालिक कृतिकी किसी गलत बातकों छेकर उसका 
प्रत्यक्ष रूंपसे विरोध करना आशाधरजीनें अपने शिष्टाचार तथा नीतिके विरुद्ध समझा हो । परंतु 
कुछभी सही, १२९६ से पहलेहदी या पीछे दोनो द्वाढ्तमें यह टीका पं. आशाधरजीके समयकी 
बनी हुई प्रतीत होती है । 


वरीछ अवतरणांतील पं. आशाधरजीवर धारानगरीचे राद्णारे व तेथींल भद्ारकांच्या आश्रित 
असल्यानें त्या दडपणाखार्लीं त्यावेद्ीं झालेल्या प्रभाचंद्राच्या टीकेचा त्यांनीं आपल्या प्रंथांत निषेध 
केला नाहीं असा गंभीर दोषारोप केला आहे. ऐतिहासिक पंडितांना समान नांवच्या आचार्याच्या 
आधारदाबर त्यांचा काछ ठरबून एखाद्यावर कोणताद्वि व कसलाद्वी आरोप करण्याची कला साधलेली 
असंते. तसे नसतें तर आचार्यकल्प पं. आशाघरावर असा मिंधेपणाचा आरोप करण्यास कोणाचें मन 
धजलें नसतें. पं. आशाधरजींच्या सूक्ष्मबुद्धीची व निरपृद्द विवेचनाची साक्ष त्यांचे प्रंथव साक्षात्‌ 
देत असतांना केबछ अनुमानानें त्याजवर असा घछृणास्पद आरोप करणें अन्याय्य आहे. 


पं. आशाधरजीनीं प्रतिष्ठापाठ लिद्विलिला आह तो पं. जुगछकिशोरजी यांच्या पाद्वण्यांत 
आछा नसावा अससें वाठतें. त्यांत ख़ुद आशाधरजीनीं यम व क्षेत्रपाल वगेरे देवतांना ' नमामि, नमामि ? 
असें म्हटलें आद्वे. पण पढ्िल्या अवतरणांत “आपदाकुछितोडपि दरशेनिकस्तन्निवृत्त्यय न भजते ! 
अर्थात्‌ दशनिक श्रावक म्दह्ृणज संयमी श्रावक, आपत्ति प्राप्त झाली तरी ती दूर होण्यासाढीं त्या 
देवतांची धरुजा करीत नाह्ी असें म्दटल आह. यावरून आपत्काल सोद्टून इतर पूजा व्यवद्वार कर- 
तांना त्यांचा आदर शाल्रोक्तविधिनें पाक्षिक अर्थात्‌ अब्रती श्रावक करूं शकेल, 


पं. आशाघरांनीं त्यांना कुदेवांच्या कोटीत घातलें आह. विशेषतः पं. जुलगकिशोरजीनी पं. 
खआशाधरजींचा अभिप्रायद्दि असाच असल्याचा द्ववाला दिला आदे. पण पं. आशाघरांचा तसा 
अभिप्राय नादीं दें पुदील त्यांच्याच अनगारघर्माम्नतांवरील “विनय! या प्रकरणाच्या वर्णनावरून 
दिसून येईल. 
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पं, आशाधरांनी अनगारघर्मामृतांत 'बिनया ! चें वर्णन करितांना - १ छोकानुवर्ती विनय 
२ काम विनय ३ अर्थ विनय ४ भय विनय व ७ मोक्षविनय असे पांच मेंद सांगितले आदत. 
यांवून लोकानुबर्ती विनयांचें लक्षण दिलें आहे. “लोकानुशृत्तिव्यवह्दारजन।नुकूलाचरणं आभिमानि- 
करसानुविद्धा” म्दणजे आपका अभिमान न सोढतां, लोकानुबृत्ति-व्यवद्वारानुकूल आचरण करें, असें 
केलें आहे. व “उक्तंच! म्हृणून त्याचा अधिक खुलासा पुढील छोकांत दिला आह्दे तो असा--- 

डत्थानमब्जक़िः पूजातियेरासनडौकनस्‌ । देवपूजा चर छोकानुदृत्तिकृद्विनयो मतः ॥ 

अर्थात्‌ उठ्ून उभे राहणें, हवात जोडणें, अतिथिपूजा करणें, आसन देणें, व देवप्रूजा हा 
लोकानुबृत्ति विनय होय. यावरून पाक्षिक अथवा अब्रती श्रावकाने सहृधर्मी जे इंद्रादि झ्लासनदेव 
त्यांचें विनयद॒ष्टीनें पूजन केलें तर त्यांत अशाल्रोक्त कांढींच द्वोत नाहीं हें स्पष्ट आहे. 

या शिवाय इन्द्रादिक देव एकभव घेऊन मोक्षास जातात असें “तत्त्वार्थसार ! प्रंथांत श्री 
अमृतचंद्राचाय म्हणतात, 

वक्षिणेन्द्रास्तथा लोकपाला लौकान्तिका: शची । शक्रश्न नियमाध्य्युध्वा सर्वे ते यान्ति निद्व॑ंतिम्‌ ॥ 
यावरूनहि त्यांची कुदेवांत गणना केली नाहीं हूँ स्पष्ट आह्टे. 

श्री समंतभद्राचाय हे अध्यात्म, न्याय, तक, व्याकरण, मंत्र, तंत्र, औषधी बगैरे शात्रांत 
प्रबीण छ्वोते अरे पं. जुगलकिशोरजी यांनीं म्दटलें आदि. 

श्रवणबेक्रगोकष्या एका शके १०५० च्या नं. ५४ व्या व ६७ व्या शिलालेखांत ज्याला 
महलिंषेण प्रशस्ति म्हणतात, खालीछ छोक आदि. 


वंच्चो भस्मकभस्मसात्‌कृतिपटः पश्मावतीदेवता---दत्तोदात्तपदः स्वमन्त्रमहिमाब्याहूतचन्द्रप्रभ:। 
भाचायंस्स समनन्‍्तभद्रगणर्येनेह काले कलो । जेने वत्म समन्तभद्रमभवद्धदं समन्तान्मुहुः । 


अर्थात्‌, आपला भस्मक रोग नाहींसा करण्यांत चतुर, पद्मावती देवीच्या द्वारा ज्यांना 
उदात्तपद प्राप्त झ्लालें, ज्यांनीं आपल्या मंत्र बचनांनी बिंबरूपांत चंद्रप्रभूलछा बोलाबिलें व ज्यांनीं या 
कलिकालांत कल्याणकारी जैनमार्ग सर्वभद्र केला अतते आचार्य समंतभद्र पुनः पुनः बंदनीय आहत, 


या्ररून आचार्यश्रीना पद्मावती देवीच्या प्रभावानें उदात्तपद प्राप्त ब्लालें व मंत्रप्रभावांनी 
त्यांनीं चंद्रप्रभमूति प्रगठविली हें स्पष्ट आहे. पं. जुगककिगोरजीनी बरील छोकांतीक पद्मावती या 
शब्दाचा अथे ती देवता असा न घेतां पद्मावती नामक शक्ति असा घेतलछा आह. अर्थात्‌ स्वमताच्या 
सिद्धबयथ छोकांतीछ शब्दार्थाची त्यांनीं ओढाताण केली आह हें उधड दिसून येते. 


देधयोनि उपहासास्पद आदे काय ! 
पुण्यांशाच्या आधिकतेनें देवयोनींत जन्म होतो असा आपका सिद्धांत सांगतो. तेथें केब्रत्ठ 
सुखोपभोगांची सामग्री उपलब्ध असंते. चारित्र पाव्ण्यासारबी तेथील अवस्था नाहीं, म्हृणून ते 
अव्रती ग्दृणबिले जातात.वत्यांची शक्ति व ब्लान मनुष्यांपेक्षां जास्त असते, ही गोष्ट नाकारतां येत नाहीं. 
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अशा स्थितीत कमंमूमीतील _माणसांबर त्यांचा पुण्योदय असेल व कांढीं पूर्व जन्मसंबंध असेल तर 
कदाचित्‌ ते तेयौल जीवांवर उपकार करूं शकतात. संसारी जीव लोभवश व दुःखबश अज्ञानामुद्ठे 
ख्या देबाचें न समजतां देवयोनीतके देव म्दृणजे खरा देव असें! समजून पूजेच्या रूपानें इष्छित 
फरल्ंची त्याजकद्दन अपेक्षा करितात. पण ती त्यांना प्राप्त दोतेच असा नियम नाढीं. कोणा एखाद्या 
पुण्यशाली जीवाला सम्यग्दष्टी असून जिनभक्त असेल तर त्याच्या भक्‍्त्यतिशयानें न मागतांद्दि 
त्याचें इच्छित पूरे करूं: शकतात. इतरांना केवछ भक्ति करूनह्ि ते प्रसन्न होत नाहींत.अशी अवस्था 
असतांना येथील सामान्य माणसपेक्षाद्दि त्यांची योग्यता कमी मानून त्यांचा उपह्यास करणें तत्तनज्ञ 
माणसांना कसे शोभतें हें समजत नाहीं. मनुष्ययोनि पापपुण्याध्या मिश्रणानें व देवयोनि पुण्याति- 
शयानें प्राप्त दोत असते असे शात्रकार म्हृणतात. पुण्यातिशयामुर्ेच ऐंद्रियसुख त्यांना चिरकाल 
प्राप्त होत असंत- अब्रती पुरुष या ढिकाणीं राजा अथवा मोठे अधिकारी राजपुरुष यांचा आपल्या 
स्वार्थासाठीं अनुनय करतात कीं नाहीं? जर तप्ता अनुनय एखाद्या पुरुषानं आपणाहुन अधिक सम्यर्द्टी 
पुण्यशाली देवांचा केला तर त्याला मिथ्यात्वी कर्से म्दृणतां येईल ? अर्थात्‌ असा आदर करणान्यानें 
देव, सुदेव, कुदेव व देवाधिदेव यांचें स्वरूप समजून घेतलें पाहिजे. म्हणजे तो त्यांब्या योग्यत- 
प्रमाणें आदर [ प्रजा ] करीछ. खरें वस्तु-स्वरूप अर्से असल्यामुत्ठें केवछ एक्ांगानें सम्यक्वी शासन 
देवतेबदल छोकांत तिरस्कार उन्पन्न करून त्यांचा उपहास करणें योग्य नाहीं. 
शासनदेव 'कुदेव ' नाहींत 
श्रीसकलकीर्ति आचार्यानीं आपल्या धर्म-प्रश्नोत्तर प्रंथांतील तिसन्‍्या अध्यायामध्यें देबांचे 
प्रकार सांगितल आहत ते असें-- 
देवाः कतिप्रकाराः स्युदंवदेवा जगन्नुताः। सुदेवाश्र कुदेवाश्व देवाअतुर्वेणा हमे ॥४३॥ 
देवदेवा महान्तः के ये तीर्थशा जमद्धिताः । धमेतीथकरा विश्वज्येहा देवाधिपाश्व ते ॥७४॥ 
के सुदेवा दगाह््य | ये चतुर्णिकायनिजेरा: | जिनभक्ताः सुदेवास्ते शक्राद्या देवजातियु ॥४७॥ 
कुदेवाः के३श्र ये देवगतो दर्शनवार्जिताः । चतुर्णिकायामध्ये ते कुदेवा भवर्द्का: ॥ ४ ६॥ 
अदेवाः कैश्न स्थापिता: परवंचकैः । वंचनायाज्ञछोकानां भयाब्धिगामिनों 3 खिला: ॥४७॥ 
अण्डिकाहरदयाधा ये धूंतें: विनायकादगोयुताः । खीभूषणायुध्याधेस्ले स्युश्वादेवा सुद्तिगाः ॥४८॥ 
१ सर्व जगाचे हितकरणारे तीर्भेश धर्मप्रव्लंक तीर्थंकर सब जगांत मोढठे अर्थात्‌ विश्रज्येष् 
ते देवाधिदेव जाणावे. 
२ चतुर्णिकाय देबांत जे सम्यग्दष्टि असून जिनभक्त आद्ेस असे इंद्रादिक देव खुदेव 
समजावे. ह 
३ जे देवगतीत जन्मून दर्शनवर्जित [ भाव मिथ्यात्वी] असतील ते कुदेव समजावि- 
9 घूर्त व परवंचक लोकांनीं भोब्या लोकांनां फसविण्यासा्ीं स्थापन केलेल्या देवदेवतांना 
अदेव रद्ृणावेत. 


(२८ ) 


बरी अवतरणावरून चतुर्णिकाय देवांतीड जिनमक्त शासनदेव कुदेव नाईीत दे उधड 
आदे. तरी पण त्यांना कुदेव व मिथ्यात्वी म्दणून त्यांचा कित्येक पंडितांनीं उपद्दास केला आदे. 
तो शाल्रसंमत नाहटीं अशी वाचकांची खात्री होईठ. जिनभक्त शासन देवतांना आचार्यप्रंपांत कोर्े 
: कुदेव ! म्दृठस्याचा उछेख असेल तर तो असिद्ध करण्यांत यावा. 

पण्डित सदासुखजी स्वतः तेरा पंथाचे कट्टर अनुयायी होते द्वी गोष्ट त्यांच्या चरित्रावरून 
स्पष्ट आह. त्यांचे वबडील जरी वीस पंथाचे आम्नायी द्वोते तरी ते स्वतः त्यापरासून स्वतंत्र विचार 
करून तेरा पंथी बनले. त्यावेर्ती जयपुरादि भागांत या पंथाचा अत्यंत जोर द्वोता. त्या आबेशांत 
अनेक पंडितांचा अभिमान पराकाष्टेला पोंचछा व त्यांनीं अज्ञान जीवांना खय्या देवांचें स्वरूप 
समजाबून देण्याच्या ऐवजी शासनदेवतांनाच “ कुदेव ” ठरबून त्याबइलछ समाजांत तिरस्कार केवत्ठ 
बोढनच न दाखबितां लिटृून व्यक्त केला व पूर्वाचार्यक्ृत प्रतिष्ठापाठादि प्रेंथ अप्रमाण मानून 
त्याऐवजीं स्वकृत “ बहुबिन्दु ” प्रतिष्ठापाठ म्दृणून नवीन ग्रंथ रचना करून त्यांतून शासनदेवता- 
दिकांच्या आह्वानादिकाचें पाठ काढून ठाकंछे. 


समवसरणातें प्रतीक 

जिनमंदिर हें समबसरणाचें प्रतीक आद्वे. त्यांत भगवंताच्या सर्भोती ब्यंतरदेव, इंद्रादिक 
देव व आपापल्या यक्षिणीसद्व छत्रचामरें घेऊन भगवंतावर वारीत असतात. आज उत्खननांत हजारों 
वर्षाच्या जुन्या प्रतिमा निघत आह्वेत त्या सर्वे अरिहंताष्या मूर्ति यक्षयक्षिणीसद्द बनबिलिल्या आह्ेत- 
त्या सब अष्टप्रातिद्दार्यानीं युक्त असलेल्या दिसून येतात व तेंच खरें समवसरणाचें प्रतीक आहे. ते 
टाकून आतां यशक्षेयक्षिणी बिराहित प्रतिमा जयपुरांतून तयार केल्या जातात, द्वा तेथीढ सांग्रदायाचा 
प्रभाव आह. पण अरिंदंताची म्दणजे समबसरणांतील ती मूर्ति म्द्वणवूं शक्त नाहीं. भगवंताला 
कशाचीच अबश्यकता नाहीं पण समबसरण विभूति इंद्वानें संसारी जीवाच्या मनाचें भगबद्गवणाकड़े 
आकर्षण द्दोऊन भक्ति उत्पन्न होण्यासाठीं व त्यांचें कल्याण द्ोण्याच्या द्वेतूनें रचिलेलीं आादे व सर्व 
आचार्यानीं ती प्रमाण मानून येथील मंदिरांत तशीच रचना व प्रूजाप्रभावनेची व्यवस्था करून 
ठेबली आहे. त्याचा विचार न करतां असे शाद्नाविरुद्ध मागे संसारांत प्रचलित होतात हद्वा कालू- 
महिमा दोय. 

सारांश 


शासनदेव रागद्वेष मलीमस आदेत म्हणून ते कुदेब आहद्वत असें म्दृणतां येत नाहीं. राग- 
देषांचा सद्भाव येयें सम्यकत्री, अनी, संयमी पुरुषाछा दढ्वाब्या ग्रुणस्थानापयत होत असतो, म्द्ृणून 
तो जसा मिथ्यात्री अथवा कुपुरुष म्हणविछा जात नाहीँ, ह्याप्रमाणें शासनदेवद्दि रागद्वेषामुदे कुदेव 
महणवूं शकत नाहींत. लौकिक व्यवद्नाराप्रमाणें त्यांचे पूजन लोकानुर्बति विनयांत पडतें हें सिद्ध 
आदे. ल्‍ 


( २९ ) 


समारोप 


बरील टीकेचा भाग सोडल्य तर इतर सब विवेचन अत्यंत विस्तारानें आकर्षक भाषेत केलें 
आदे. तें लक्ष्यपूवंक वाचल्यास सामान्य मनुष्याच्या मनावर त्याचा परिणाम श्ञाल््याबांचून रद्ात 
नाहीं. याचा नियमित स्वाष्याय करीत गेल्यास धर्मतत्त्तांच व तदनुसार श्रावकाचाराचें आचरण 
करण्याकडे पापपुण्याचा भेद समजून प्रवृत्ति होईछ. अशा ढेतनें मह्ाराष्ट्रभाषा जाणणान्या लोकां- 
सादीं या ग्रंथार्चे प्रकाशन केले आह. 


पण्डितजीनीं चारित्राधिकारांत षोडशकारणभावना, दशलक्षणघम, अनुम्रेक्षा, शृत्युमहोत्सव 
बगरे विषयांचे विस्तारानें वर्णन केलेलें आहे. पण शेवर्टी श्रावकाष्या अकरा ग्रतिमांचें तसें बिस्ता- 
रानें वर्णन केलें नाहीं. याचें कारण हा विस्तृत ग्रंथ लिहितांना त्यांची प्रकृति बरी नसल्यामुक्के 
त्यांना हा ग्रैथ पृण होईछ कीं नाहीं याचा भरंवसा वाटत नव्दता असे दिसतें. कारण ते ४२६ 
व्या पानावर लिहितात:- 

* यापुढें अनेकांत भावना व समयसारादि भावनांचें स्वरूप सांगावयास पाद्विजे परंतु नाश- 
वंत शरीराचा भरंबसा बाटत नाहीं. म्दृणून मूलसूत्रकारांनीं वर्णिलेला प्रंथ पूरा करणें योग्य आह. 
अशा विचाराने अधिक विवरण न करितां मूल म्रंथाच्या विषयाकडे बकतो. यावरून वरील प्रतिमांचे 
स्वरूप संक्षेपानें छिह्ठिलें गेलें अब. 


वैशाख शु. ८ बीर सं. २०१० 
ता. १०-५-५४ 


सोलापुर 
| ब्र, जीवराज गोतमचंद 


ब्रह्मचारी जीवराज गोतमचंद दोशी 
यांचे जीवन-दशैन 


ज्यांनीं स्वतःच्या धार्मिक जीवनांतून खरा धर्म कसा असतो हें सिद्ध करून दाखविलें आदे 
व ज्यांच्या सर्वस्वाच्या उदार आणि अपूब॑ देणगींतून उदात्त अशा ध्येयानें प्रेरित असछेली “जैन 
संस्कृति संरक्षक संघ” द्वी संस्था सोलापूरछा स्थापन झाली आहे, त्या पू. ब्र. जीवराज गौतमचंद 
दोशी यांच्या जीवनाचें दशन संक्षिप्त स्वरूपांत देण्याचें योजिलें आह. 

ब्र, जीवराजभाईचा जन्म सं, १९३६ फाल्गुन झुद्ध ११ शके १८०१, इ. स. १८८० मध्यें 
सोलापुर येथील भारतबिस्यात दोशी घराण्यांत झाला. या घराण्यांतीठ अनेक कतेबगार आणि धन- 
विद्यासंपन्न व्यक्तीनीं आपस्या आर्थिक, औद्योगिक, ध्रार्मिष, सामाजिक आणि शैक्षणिक इत्यादि 
विविध क्षेत्रातील अजरामर क्ृतीनीं अपरंपार कीर्ति मिव्यबयून दिली आह. अग्रगण्य राष्ट्रीय उद्योगपति 
स्व. वालचंद दिराचंद, धर्मवीर स्व. रावजी सखाराम, श्रेष्ठ समाजसेवक व अनेक संस्थांचे जनक 
स्व.हिराचंद नेमचंद, धर्मचंद्रिका प. पू. क्षु. कंकूबाई इत्यादि मद्दान्‌ व्यक्तोंचा जन्म ज्या दोशी कुलांत 
झाला.त्याच दोशी कुलांत जीवराजभाईँचा जन्म ज्ञाल्ग. या कुटुंबाचें प्रऔचीन निवासस्थान सातारा जिल्ह्ां 
तील निंबाब्ठकरांचें फलटण होय.श्री. निद्वालचंद यांचे चिरंजीब श्रीनिमचंद हे व्यापारानिमित्त प्रथमत: 
फलटण सोड़ून सोल्पूरांत येकन स्थायिक झ्ञाले. त्यांना ज्योतिचंद, गौतमचंद, सखाराम व ढिराचंद 
शी चार अपर्त्ये होतीं. ज्येष्ठ पुत्र ज्योतिचंद हे अत्यंत धामिक, व्यापार-कुशछ आणि शांत- 
स्वभाबी होते.त्यांना संतान नसल्यामुद्ठें ते जीवराजभाइंवर पुत्रब॒त्‌ प्रेम करीत असत. सं. १९६ १मध्यें 
मैंदरगी येथें त्यांचा अंत झ्लाल्य.नेमिचंद यांचे द्वितीय पुत्र श्री गौतमचंद हेंच जीवराजभाई यांचे पिता 


होत. खालीं दिलेल्या वंशवृक्षावरून संपूर्ण दोशी घराण्याचा आणि कौटुंब्रिक संबंधाचा विस्तार 
लक्षांत येईल. 
निहालचंद भीमजी दोशी 


नेमिचंद 
| 
हर |, । | 
ज्योतिचचंद गौतमचंद सखाराम हिराचंद 


| | । | 


चतुरबाई जीवराज राबजी । 
| 





| 
गोविंदजी अरावैंद 
लत लड़ा ॥बकलनक कक 


६4 | ६ | | ॥' / 
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न्र. जीवराज गोतमचंद दोशी 
संस्थापक, 
जैनसंस्कृति-संरक्षक-संघ, सोलापुर. 


(३१) 


या वंशइक्षावरून जीवराजमाई ज्या भांग्यशाली दोशी कुलांत जन्मछे त्याची आणि त्यांतील 
थोर थोर अशा व्यक्तींची माद्िती लक्षांत येईल. 


माता आणि पिता 


जीवराजभाईच्या वडिलांचें नांव गौतमचंदजी आणि आईदचें नांव झ्ुमाबाई अससे होतें. गौतम- 
चंदर्जीचा स्वभाव तापट द्वोता. पण त्यावेव्््या अत्यंत बुद्धिमान्‌ छोकांत त्यांची गणना होई. त्यांचे 
संस्कृत भाषेवर प्रभुल होतें आणि त्यांना कविताहि करण्याचा छंद होता. प्रकृति म्हृणावी तितकी 
चांगली नब्द्दती. त्यांचा विवाह परंडा [निश्चाम स्टेट] येथील त्यावेरचे दानशूर शेठ गणेश गिरघर 
यांच्या घराण्यांतील रामचेद्र गणेश यांची कन्या झुमाबाईशी झ्ाला होता. या दोधांच्या पोठी जबव् 
जबद्ठ ९-१० अपत्य ज्ञालीं, पण त्यापैकी चतुरबाई आणि जीवराजभारहै असे दोधेच बह्िणभाऊ 
जिवंत राहिके. बाकीचे सर्वजण अल्पवयांतच कालवश पझ्ाले. ५० व्या वर्षी संवत १९४६ सन 
१८९० मार्गशीर्ष महिन्यांत ह्यांचा स्वर्गवास झाला. त्यात्रेष्ठीं जीवराजभाई केबत्ठ १० वर्षाचे होते. 
आईचा स्वभाव मात्र अत्यंत चांगला होता. कौदुंबिक वात्सस्याचा जो अनुभव जीवराजभाईना 
मिल्ठाछा तो आईपासूनच. आईचें मूल्ठच परंडा येथील घराणें त्याकात्हीं अत्यंत धनवान्‌ आणि धार्मिक 
म्हणून प्रख्यात होतें. दानत आणि दातृत्व हे त्या घराण्याचे विशेष होते. अशा या थोर मात्या- 
पिव्याष्या पो्ठी जीवराजभाईंचा जन्म झाला. 


शिक्षण व बालपण 


मातापित्यांना आपल्या अखेरच्या अपत्याबइल शेंडेफल म्हणून फार प्रेम वाटत असतें. 
जीवराजमाई है अखेरचें अपत्य त्यामुकें विशेषतः ' आईची माया त्यांच्यावर फार होती. वडिल्ग॑च्या 
वात्सल्याचा त्यांना फारसा सुखकर अनुभत्र मिव्ठाछाच नाहीं. वडिल्गंची प्रकतिच मूछतः तापट 
असल्यामुरें आणि जीवराजभाईना दह्ा वर्ष पूणे होण्याच्या आंतव इह॒लोक सोह्ून गेले. 
जीवराजभाईना पितृप्रेमाची यथाथ कढ्पना येण्याच्या अगोदरच पिश्याचा वियोग सहन करावा 
लागलछा. पितृपरंपरेनें जीवराजभाईची प्रकृति बालपर्णी फारच अशक्त होती. वयाचीं सात वर्ष उल- 
टन गेलीं तरी त्यांना चालता येत नद्दतें, स्वभाव अत्यंत भित्रा, अंगांत शक्ति नाह्ठीं आणि बुद्धि 
साधारण भशी व्यांची त्याबरेषदची अवस्था होती, त्यांचे चुलते ज्योतिचंद यांचें त्यांच्यावर फार प्रेम 
असल्यामुत्ठें जीवराजभाईच्या शिक्षणाविषयीं त्यांना फार काव्ठजी वाटे. त्यावेद्दीं अजून आपल्याकड़े 
शिक्षणाविषयीं फार गोडी निर्माण'ज्ञाली नव्हती. तरी परंतु जीवराजभाईना म्युनिसिपछ प्रायमरी 
शार्ढवेत दाखल करण्यांत आलें. ५वीं पयेत शिक्षण झार्ले, ५वींत आपला पुतण्या पास झ्लाछा याचा 
ज्योतिचंदर्जीना इतका आनंद जाला की, त्यांनीं शाल्च्या मुख्याध्यापकाला घरीं बोछावून ह्याला रुमाल 
. चरे अरपण करून त्याचा सत्कार केला. मराठी ५ वी नंतर त्यांनीं इंग्रजी शाक्त पदापेण केले 


( ३२ ) 


आणि इंग्रजी ३ री पयेत त्यांचें शिक्षण निर्विष्नप्णे पार पडलें. यावेह्ीं दुर्देवानें त्यांच्या मातोश्री 
दिवेगत झाल्या [ सं. १९५१ सन १८९० ] आणि जीवराजभाईचें शिक्षण बंद पडर्ले, यावेत्दीं त्यांचें 
बय १५ वर्षाचें होतें. 


सोलापुर येथील पानाचंद हिराचंद यांच्या कन्येबरोबर जीवराजभाईचा विवाह ठरविण्यांत 
आला होता. तो विवाह सं.१९०९ सन१८९३ माघ झुद्ध पंचमीस मातोश्रीच्या समक्ष मोठ्या थाटानें 
करण्यांत आला. यात्रमार्णे बयाच्या तेराव्या वर्षी जीवराजभाईंचा यृहस्थाश्रमांत प्रवेश झ्ञाछा, यानंतर 
त्यांप्या मातोश्रींचा स्वर्गवास झाला. बडिलांच्या मुत्युनंतर-जवत्ठ जब दोन वर्षानतर जीवराज- 
भाईंची वडीछ बद्धिण चतुरबाई यांचाहि वियोग झाला होता. याप्रमाें वयाला पंधरा वर्ष पूर्ण 
द्वोण्याच्या आंत कोवन्या बयांत पित्याचें प्रेम, मातेची ममता आणि बहिणीची माया यांपासून बंचित 
दोऊन जीवराजभाई संसारांत एकटेच उरले. संसाराची जबाबदारी अंगावर येऊन पडली. शिक्षण 
समाप्त झालें, तीन वर्षाच्या वैवाहिक जीवनानंतर सं. १९५२ सन १८५९६ मध्यें जीवराजभाईना 
एका कन्यारत्नाची ग्रापि झ्लाली. 


इतक्या लह्वान बयांत एकावर एक आपत्ति येऊन जीवराजभाईना पुढीक शिक्षण घेण्याची 
तीत्र इच्छा असूनक्दि त्यास मुकावें लागलें, संसाराचें ओझें डोक्यावर येऊन पडलें, पण अशांतूनहि 
त्यांनीं घरीं संस्कृत आणि इंगप्रजीचा अभ्यास चाढंच ठेबला, सं. १९५३-५४ सन १८९७ मध्य 
सोन्यपुरांत पहिला ऐ्लेग सुरूं झाला. त्यामुक्ठें सहकुदुंत्र परंड्याठा आपल्था मामाच्या घरीं गेले. पण 
तेथील तहशीलदाराने प्वेग असलेल्या गांबांवून आलेले म्हणून तेयें राह्ण्यास बंदी केस्टी. त्यामुद्ठे 
मानी त्यांना कुंथलगिरी येथें नेजऊन ठेवलें. बरोबर ज्योतीचंद काका आगि व्यांचे कुठुंत्रहि होते. 
वैशाख मह्विन्यांत प्रेग संपून पृर्वब॒त्‌ गांव भरलें, तेव्द्यां पुनः राहिलिल्यांन्या गांठौमेटी झाल्या-यावेद्री 
जीवराजभाई जब जव सह्दा महिने कुंधलगिराबर राद्विछे. त्यामुछे कुंथछगिरी क्षेत्राची तेवव्या 
अवधींत ह्यांनीं मुन्यवस्था लावली, क्षेत्राच्या उत्पन्नखर्चाचा हिशोब करून कमी पडलेली रक्षम: 
भरून काढण्यासाठी बषोसन चादढू केर्ले, त्यावेद्दीं क्षेत्रावर सध्या इतकीं मंदिरेंहि नव्हतीं आणि दोन 
पुजारी व एक मुनीम याशिवाय वस्तीद्धि नब्हती. 


से. १९५४ सन १८९७ च्या चैत्र मह्निन्यांत मंडल्छी सोलापुरांत आछी. पण येऊन २-३ 
माहिने जातात न जातात तोंच पुनः श्रावण-भाद्बपदांत छलेग होण्यास आरंभ जाला. यावेत्हीं पूर्वी- 
प्रमाण गांव सोइ्न न जातां, ते जुन्या गिरणीजवबब्ठ त्याचवेत्छी बांधलेल्या मजुरांच्या चा्दीतील एका 
खोलींत जाऊन राहिलें. तेथेंच बाजूला श्री. सखारामभाई व द्विय॒चंदभाइदि येऊन राहिले. दुर्देवाने 
त्यांच्या घरावर यांवेद्धीं फारच मोठा आधात ज्लाला. त्यांची सून, [ त्यांचे ज्येष्ट चिरंजीव माणिकचेंद 
यांची पत्नी ] दुसरा मुलगा जीवराज दिराचंद द्वे दोधदि यात्रेढ्लीं प्रगला बत्ही पडले. विशेषतः 
जीबराज आजारी असतां त्याची शुभूषा ्र. जीवराजभाईनी अतोनात केली, संसगेजन्य रोगाष्या 


( देई ) 


मीतिमुक्दें थोरके चुलते नको ग्दणत असतांनाहि आजाज्याजवछ दररोज जाऊन बसून औषधपाणी 
देण्याचें काम ते स्वतः करत. आपत्का््ीं निरपेक्षबुद्धीनें आत्माणसांची सेवा करणें हें किती माण- 
सांत आढव्ठ्तें! दुर्दैधाची पाठ चुकविण्यासाठी सखारामभाई ब ढ्राचंदभाई कुडुंवाडीस जाऊन राह्विले 
पण तेयेंद्दि छगनें पाठछाग केलाच. तेयें द्वााचंदजीचे थोरले चिरंजीव माणिकचंद आणि सखाराम- 
भाईंची पत्नी दे दोषेद्दि कालाधीन झ्ञाले. यावेद्दीं जागा बदद्धन जीवराजमाई गांबांत नगरशेठ दरी- 
भाई देवकरण यांच्याकड़े राहले. या ऐगांत त्यांच्या नातलगांतील माणसें मरण पावली. माती करण्यास 
माणसें मिल्देनात अशी स्थिति आली. वेणीचंद (जयचंद यांचे धराण्यापैकी निद्वालचंदचे बंशज) यांचे 
घरदी ऐगाच्या सपाव्यांत सापडलें. ते स्वतः व त्यांची बहिणद्वी बत्ठी पहन शेव्टी पत्नीढ़ि त्या 
रोगानें पछाइन वारली. तेव्द्यां जब बसण्यासव औषधपाणी देण्यासद्दि कोणी माणूस पैसे देऊनदि 
मिव्दाला नादीं. बेशुद्धावस्थेंत पांच दिवसांनीं तिछा मरण आलें. उत्तरक्रियिसाी माणसें येईनात 
ल्याब्रेद्दीं तिठा जीवराजभाईनीं गार्डीतून शमशानांत नेऊन माती केली. 
सांपाचिक स्थिति 

संवत्‌ १९४६ सन १८९० मध्यें जीवराजभाईंचे वडिल वारले व्यावेलीं ते बयानें इतके 
लद्दान द्वोते कीं, त्यांना आपल्या सांपत्तिक स्थितीची कव्पनाद्दि नब्द्दती. वडिलांचा भागीदार म्हृणून 
पन्नाछाछ लाद्वोटी नांवाचा एक मारवाडी पुढेंद्धि छुताचा घंदा करीत होता. त्या दुकानांत आपकें 
भांडवल किती आह याची कढ्पना जीवराजमाईना नब्द्वती, अंदाजे दागदागिन्यांच्या किंमतीसकट 
सर इस्टेट पंचबीस हजाराची असात्री. त्यांतहि सूत दुकानांत पंधरा बीस हजाराचें येणेच होतें. 
ल्वकरच भागीदारद्धि मरण पावछा आणि दुकानांत दिवसेंदिवस नुकसान येऊन तें दुकान शेवर्टी 
बंद झालें, वड़िल्ांच्या पश्चात्‌ कोणी कर्तबगार माणूस जब नसल्यानें अडतीचा धंदाद्वि बंदच 
झाला द्वोता. भागीदारीतीछ मारवाड्यावरोबरचें दुकान बरिनामध्यस्थ अत्यंत प्रेमानें नुकसानीचा भाग 
वाटून घेऊन बंद केले. यात्रेक्ली जीवराजभाईंचें बय वौस वर्षाचें द्वोतें. पण आजपर्यतची स्यांच्या 
वडिलांची व त्यानंतर जीवराजभाइईची सरब्ठ व नीतियुक्त वागणूक पाह्ूून मागीदार मारवाड़ी राम- 
प्रताप यांनी जीवराजभाईनी तोंडी आंकडा सांगितला तो ब्रिनद्दकत मान्य केला. आतापर्यतच्या 
पंचाची अशी विर्देवाट छागल्यानंतर यापु़ें घंदा कोणता करावा हा प्रश्न उपस्थित ज्लाला- 
स्वतःच्या स्वभावाला अनुसरून ज्यांत स्थिरपणा असेल असा धेदा करणेंच उचित समजून त्यांनीं 
कापडाचा धंदा पसंत केला. बडिलोपार्जित घंदा बुडालेला. भागीदार नाहीसे प्ालेले. शिक्षण 
बेताचेंच, अननुभवी बय, पांच सात हजाराचें देणें शिरात्रर, 

इ. सन १९०० सं. १९०६ च्या सुमारास सोलापुरास जुन्या गिरणीच्या छुताचा सट्ठा 
चालत असे. त्याकडे प्रथमतः जीवराजभाईचें छक्ष वेघलें. पण सट्याचे घंदे अनिश्चित, यांत शिख- 
रावरून पडण्यास व चढण्यास वेछ लागत नाहीं असा विचार करून तो व्यवहार सोडून हातमागा- 
बरील छुती लुगड्यांचा [कापडाचा ] व्यापार कायमचा धेदा म्दृणून चाह केला. त्यावे्लीं सोलापुर 
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जिर्हमांतीछ गांवांत नागपुर, कोईमतूर, धनवड वगैरेचा माल खूप जात असे. तो धंदा ह्वार्ती बेतला 
तर चांगलें म्हृणून त्यांतीझ अनुभवी अशा गोविंदराब जबंजाछ नांबाच्या एका गृहस्थाला नोकरीबर 
पैतकें आणि स्वत:वे मामेभाऊ परंडेकर ढिराचंद प्रेमचंद यांच्या मागींत सन १९०५ सं. १९६१ 
कार्तिक शु॥ १ छा सुरूं केला. 


घंदा सत्रचजण करतात आणि त्यांत अपेक्षेपेक्षां अधिक फायदाहि अनेकांना मिव्ठतो. पण 
तो करीत असतानाहि कुल-शीलछ सांभाछण, माणुसकीला जपणें, सचोटीनें व प्रामाणिकपणें व्यवहार 
करणें हें किती जणांच्या बाबरतीत शक्‍्य आह ? प्रथमपासून धर्माचि संस्कार व त्यामुत्ें कामाची 
चिकाटी हे जीवराजभाईचे विशेष म्दृणून सांगता येतील. धंद्यासाठीं खोटें बोलण्यांत पाप नाहीं 
भशा समजुतीमुके व्यापारी आणि सत्यत्रत या गोष्टी हसूं आणण्यासारख्या विरोधी आजच्या काव्यंत 
ज्ञातव्या आहत. जीवराजभाईना धंद्यासाठीं असत्य व्यवह्दार करण्याची पाध्ठी कर्घधीच आली नाहीं. 
पैशाशिवाय सन्मान नादीं, समाजांत प्रतिष्ठा नाद्दी म्द्ृणन प्रथमतः पैसे भरपूर मिल्नविण्यासाठीं 
अप्तत्य व्यवहार केले तरी चालतात व एकदां श्रीमंत ह्वोऊन समाजांत प्रतिष्ठा प्राप्त झाल्यावर सत्यत्रती 
म्हणविण्यांत हरकत नाहीं अशी व्यवह्ारी घर्म-कर्पना जीवराजभाईना जन्मांत कर्धी शिवली नाहीं. 
आरंभी देण्या 'मध्य दिवस कंदीत असतांनाद्ि तीच सचोटी ह्ांनीं पाव्ठली. आख्या आयुष्यांत 
त्यांना एक प्रसंग आठत्रतो आणि त्याची आठवण झाली कीं, त्यांच्या निश्चल नेत्रांत अजूनह्दि निष्पाप 
आंसू उभे राह्ृतात. कोईमतूरहुन जरीच्या रुमालाची पेटी आढी ढ्ोती. पट्टींप्रमाणें माल मोजून घेत 
असता एक रुमाल अधिक आला. रुमाछाची किमत ५-६ रुपये द्योती. ती रकम त्यांचे खाते जमा 
करून घेणें अथवा त्यांना कब्ठविणें न्लालें नाहीं, दी अत्यंत बाईट गोष्ट घडली ब त्याचा अद्यापि 
त्यांना पश्चात्ताप होत आहे. सं. १९६७ सन १९११ मध्ये आपणास सनन्‍्मानानें जगून उदरनिर्वाह 
करण्याइतकें धन मिछालें आहे अशी जेब्हां खाम्री झाली तेन्हां त्यांनीं अधिक घनाची आशा सोडली 
घंदा करीत असतांनादि आयुष्याचें ध्येयवाक्य म्हणून पुदील सुभाषित एका पुट्ठथावर लिह्ून दुका- 
नांत टांगून ठेवलें होतें. 

/ कआषाकृता परसंतापमगत्वा खलनम्ताम्‌ । अनुल्सज्य सतां वत्मे यत्स्वव्पमपि तदू बहु ॥”” 
रुद॒णून सं. १९७१ सन १९१५ च्या सुमारास दुकानांतील परंडेकरांची भागी तोडून देण्यांत आली. 
संतोष-भबन-निर्मिति 

सं. १९७३ सन १९१७ साली त्यांच्या मनांत येऊं लागले कीं आपण एकटे,आपणांस मूलबात्ठ 
नाहीं; सद्गर्मानें बायून व न्‍्यायानें उपाजन करून आपणास आपल्या कल्पनेपेक्षांदि अधिक पैसा 
मिल्ठाला, प्रामाणिकपणा, सचोटी, सत्व, शील, स्वाभिमान ढे गुण संतोषबृत्ति असेछ तरच टिकणार 
आह्वत अशा समजुतीनें त्यांनीं आपका घंदा आबरता घेण्यास सुरवात केली. दद्गाबारा हजार रुपये 
खर्चून आपल्या घरापुदील जुनें दुकान पुनः बांधविलें व त्याला 'संतोषभवन ! हें. यथाथे नांव ठेवलें, 
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सामाजिकसेवा 

जीवराजभाईना सामाजिक सेवेची सरुछ्ठ्तीं त्यांचे चुलते श्री. सवाराम नेमचंद व हिराचंद 
नेमचंद यांजकट्टनच मिव्ठाली. श्री. हिराचंद नेमचंद हेच या भागांतील जैनसमाजांत धार्मिक व 
सामाजिक चत्व्वव्ठीचे आद्य पुरुष द्ोत. त्यांनींच प्रथमतः सोलापुर येथें जैनधर्माच शिक्षणासाठीं 
संस्कृत पाठशाब्ण सुरू केली. त्यांत पढ़िले विद्यार्थी म्हणून श्री. पार्श्ननाथ गोपाछ फडकुले, श्री. 
कलछाप्पा भरमप्पा निटवे कोल्हापुर व गजपति उपाध्याय मिरज हे तीन विद्यार्थी शिकवून तयार 
केले गेले. यापैकी श्री. पाश्वनाथ फडकुले दे अखेरपय॑त त्याच पाठशाढ्ेंत शिक्षक म्हृणून राहिले- 
दुसरे श्री. कक्लापा निटवे दे समांजांत विद्वान म्हृणून प्रसिद्ध झाले, त्यांनीं मद्ापुराणासाररूया सबै- 
ओष्ठ काव्य पुराणा्चें- मराठीत सुंदर भाषान्तर करून साहित्यांत आपलें नांव अमर केले व श्री. 
गजपति उपाध्याय यांनी मूडब्रिद्रि येथें राहुन धवलग्रंथांची प्रतिलिपी नागरी लिपीत केली. तिधेद्दी 
इकील भागांत प्रसिद्ध विद्वान्‌ मानले गेले. 

श्रीयुत हिराचंदजीच्याच प्रेरणेनें जीवराजभाईना साबजनिक काम करण्याची प्रेरणा मिव्ठाली. 
श्री. हिराचंदजी हे सार्वजानिक संस्थेचे हिशेव दरवर्षी प्रगट करून त्याची सर्वाना मादहिती ब्ावी 
अशा नवीन समजुतीचे असस्यानें त आपल्या संस्थेचे नियमानें दरवर्षी हिशेब प्रसिद्ध करीत असत- 
संस्कृत पाठशाब्कची व नाथारंगजी वस्तिगृद्वाचे ते संचालक द्वोते व त्यांनीं अखेरपरय॑त त्या संस्थेच 
हिशेब नियमित प्रसिद्ध केले आह्वत. त्याचाच परिणाम जीवराजभाईबर झालेला असस्यामुद्े त्यांनींहि 
ज्या संस्थांचीं कामें आजपयेत केलीं, त्या संस्थांचे नियमित वार्षिक अह्ववाल श्रप्तिद्ध केले आहत. 

जुन्या पद्धतींत अशी समजूत कमी द्वोती. नव्या सावेजनिक जबाबदारीची जाणीब जसजशी 
लोकांत होऊन साब्रजनिक संस्थेच्या संपत्तीबर सगव्याचा सारखा दृक असल्यामुत्ठें तिची ब्यबस्था 
प्रत्यकास समज्णे अवश्य वाटूं लागें व प्रथमतः देबालयांच्या द्विशेत्राची मागणी सुरूं झ्ाली. 
व्यास जुन्या समजुतीच्या छोकांक्ून अडथक्ठे येऊं छागले. व्यामुत्ठे नन्या जबाबदारीची जाणीब 
होण्यासाठीं सरकारदरबार करण्याचे प्रसंग प्राप्त न्लाले. असाच प्रसंग येथीड एका देवालयाध्या 
संबंधी उत्पन्न झ्ञाा व त्यांत जीवराजभाईना कांहीं लोकांच्या साहाय्यानें मंदिराचा दिशेत्र मागण्याचा 
दावा करावा छागछा. शेवर्टी त्यांना त्यांत यश येऊन मंदिर आपल्या मारकीचें म्हणणाज्या पक्षाला 
आपकें म्हणणें सोइ्टन तें साव॑ंजनिक असल्याचें कबूल करावे छागरुन द्विशेत प्रसिद्ध करण्याचा 
कोर्टाचा हुकूम मान्य करावा छागला. या कार्मी त्यांना समाजांतील छोकांपासून धमकी, भय वगैरे 
दाखवून पराबृत्त करण्याचा प्रयत्न केला गेल्यामुछे फार बज्रास सोसावा लागछा. तरी निश्चयी 
स्वभावामुक्ें त्यांनीं माघार न घेतां ती गोष्ट तडीस छावली. 

असाच दूसरा एक प्रसंग त्याजबर आला. श्रीकुंधलगिरि-दक्षेत्रावर त्यांच्या आजोव्दीध्या 
आजोबांनीं म्दणजे परंडकर गणेश गिरघर यांनीं सर्वांत आधी मंदिर बांधून प्रतिष्ठा केली. तदनेतर 

त्या क्षेत्रावरील श्रीकुलभूषण देशभूषण मंदिराचा मंडप श्री. वेणीचैिंद फलटणकर यांनीं बांधवून 
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व्याची प्रतिष्ठा सं, १९३२ सालीं येथाल प्रसिद्ध दावशूर हरिभाई देवकरण व सदरी फठठणकर या 
उमयतांनीं केली. त्यावेहीं क्षेत्राच्या रक्षणासा्ी मण्डारपट्टी म्दृणून सुमारे ३३०० रक्षम जमली 
होती, ती परडिकर यांनीं सांभाकून शेवर्टी जीवराजभाईचे मातुल माणिकचंद यांचे पश्चात्‌ 
सं, १९६३ सालीं जीबराजभाईकडे सोंपविछी, ती रक्षम ब्याजी रावून जतन करीत असतां 
संबत १९७४ सालापयत एकोणीस हजारापयैत्र व्याजानें वाढत्रिल्ी गेली व आज साठ ह॒जारापयैत 
झाली असून त्याचें टूस्ट केले आदे. श्री. माणिकचंद परंडेकर यांचे पश्चात्‌ त्यांच्या मुलंच्या बिभा- 
गणीच्या वेदों त्या रकमेचा प्रश्न उद्‌भवून ती रक्षण आजपयेत जीवराज भाईनीं सांभारूठी तशीच ट्यांनीं 
सांभाव्यात्री अर्से ठरलें, पण भाऊबंदकीमुढ्ें पुर्दे त्या रकमेची मागणी जीवराज भाईकडे होऊं लागली. 
तेब्दां न्यांनीं स्पष्ट असा जबाब दिला कीं, * माइया आजोत्छी आजपयैत धर्मादायाचा पैसा जमा 
नाहीं. तो आता मी तसा ठेऊं देणार नाहीं. धर्मादाय रकमेचा उपयोग स्वतः्या धंद्याचे कार्मी 
लाबणें इष्ट नाहीं. कदाचित्‌ ती रक्षम मागतांच परत देतां न येण्यासारखी स्थिति प्राप्त झाली तर 
दानशूर धराण्यावर बच्चा छागण्याचा संभव जहदे म्दणून ती तुम्हांस मिव्ठणार नाहीं. ! असे सांगि- 
तलें गेल्यामुक्े त्या घराण्यांतीछ लोकांचा रोष पत्करात्रा छागछा. पण व्यामुर्क़े देवद्रव्यापद्दाराच्या 
दोषापासून तें घराणें बचलले गेलें. 
कोमल अंतःकरण 

जौवराजभाईमध्यें आपअसंगी इतरांष्या विशेषतः रोग्यांच्या उपयोगी पडण्याचा विशेष 
गुण उपजत असलेला दिसून येतो. त्यांनीं आजपयत आपल्या आप्तवर्गापैकीं अनेकांची अशा 
रुग्णावस्थेंत सेवा केठेली आहे. सन १९१८ मध्य भारतवर्षात इन्ट्फुएचाची मोठी सांथ पसरली 
होती. चयावेत्वीं ते कारंजा ये श्रीत्रीरसेन भद्दारकार्चे प्रवचन ऐकण्पासार्दी गेले होते. त्यांची धर्म- 
पत्नी या सांबीत आजारी पडल्याचें पत्र येतांच ते तेथून तत्काछ निषून आहे तों गांबात हजारों 
माणसें या रोगांनी पछाडलेली दिसून आहीं. घरांतलीं सर्व माणसें छागलेडीं. कोणी औषधपाणी 
देण्यासड उर्भ नब्दतें, अशा स्थितीत नुकर्तेंच स्थापन झालेल्या श्री. सखाराम नेमचंद जैन औषधा- 
लयातऊ श्री. श्रीपाल वैदांसद शहराच्या कांड्डीं भागांत स्वतः फिरून गोरगरीबांना औषभें पुरत्रिण्याची 
व्यवस्था केली. याच वेढीं सोलापुर येथील प्रसिद्ध नगरशेठ श्रीमान्‌ हरीभाई देवकरण धघराण्यांतील 
मुख्य पुरुष श्रीमान्‌ वालचंद रामचंद द्वे या सांथीत सांपडले. दुसज्या ऐ्ेगमध्यें यांनींच जीवराज- 
भाश्ना आपसल्या बंगस्पांत प्रेमानें बोलाबून रादण्यास जागा दिली होती. तेव्दवांपासून त्यांचें याजबर 
'फार प्रेम द्वोते. ही साथ स्पशैजन्य असस्पामुके रोग्याजवद्ठ जाण्यास मीति वाठत असे. तरी श्री. 
जीवराजभाश्नीं त्या भीतीस न जुमानतां राजंदिवस-आठ दद्वा दिवस-त्यांची झुश्नपा केली. शेवर्टी 
त्यांचा प्राण यांच्या मांडीवर गेला. त्यांचे मागोमाग त्यांची धर्मपत्नी व धाकठे बंधूही या सांबीत 
अब्ठी पड़ले. 

सन १९७१ साढों श्रीगोमटेश यात्रेत जातांना अर्सिकेरी स्टेशवाइर त्यांचेबरोबर अस- 
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णा्या गब्यांला छ्लेग झ्लाला. स्टेशनावर उतरतांना तो माणूस तापानें बेसावध द्वोता. त्याला बाद्देरील 
धर्मशार््रेत नेण्यास मागेल तें देकन द्वी कोणी तयार होईना, अखेर त्या माणसाका आपकल्या पाठी- 
वरून धर्मशात्ठेत नेलें. त्यास औषधोपचारासाठीं शेंदीडशें रुपये खर्च करून खटठपट केलछी पश् 
शेबटी तो ह्यांतच दिवंगत झाला, 

श्रीविजयमूर्ति ग्द्ृणून उत्तरीय पंडित फिरत फिरत कुंथछमिरीहुन याजकडे उतरा. 
दुर्देवानें त्यालछा विषमज्बर झाला. त्याछा तीन आठवडे ठेवून औषधोपचारानें बरें करून पाठवबिलें. 

याप्रमाण अनेकांची झुश्नूषा त्यांनी केली आद्े. इतकें त्यांचें मन रुग्णजीवासंबंधानें तत्ठमछ- 
णारें आहे. त्यामुव्ठं स्वतःच्या प्रकृतीची परवा न करता ते त्यासाटीं आपला योग देऊं शकतात, 
ह्यांचे मन या बातरतीत इतकें कोवर्के असलें तरी तत्त्दष्टीत त्यांचें मन अत्यंत कठोर आह. सत्य 
प्रतिपादनाचा आग्रह ते कर्धी सोडत नाह्वींत. त्यासाठीं ते कोणाची मुबत ठेवीत नाह्ींत. आजन्म 
त्यांनीं क्ीद्दी आपल्या कामासारठी कोणास भीड घातली नाहीं, ते म्हणत ' मी माश्या अन्याख्य 
कामासार्ठीं कोणास भीड घाछून काम करून बेतलें तर इतरांच्या कार्यासाी मल त्यांची भीड पड़ून 
त्यापायीं त्याच्या इच्छेप्रमाण मलछा आपली अ्रबृत्ति करावी छागेल ब कदाचित्‌ आपक्या ह्वातून 
अन्याय्य गोष्टी घडतील. यासाठी आपण कोणास भीड धादं नये व कोणाची भीड ऐकूंद्री नये!, 
अशी त्यांची निस्पृद्दवृत्ति आदे. 

सन १९१७ सालीं श्री. सखाराम नेमचंद यांनीं औषधाल्य स्थापन केलें. जया कामाची धुरा 
त्यांनीं जीवराजभाईवर सेंपविली होती. त्या संस्थेचें पंचव्रीस वर्ष काम करून त्या औषबालयाचा 
उत्कर्ष केछा व त्या संस्थेतर्फे हजारो लोकांना औषधदानानें उपकृत करून ठेवलें. त्या औषधालयातर्फ 
कांडीं वर्ष फिरत्या औषधालयाची शाखा स्त्रतःच्या खचानें चालवून खेड्यांपाब्यांतील छोकांना मोफत 
औषध देण्याचा उपक्रम केला होता. ती शाखा कांहीं वर्ष चालवून योग्य बेयाच्या अभावीं बंद 
करावी लागछी. त्यासा्ी त्यांनी स्त्रतःचे चार हजार रुपये खचे केले. 

याचप्रमाण त्या औषघालयांतून डोब्व्याच्या रोगांची एक शाखा त्यांनीं डॉ. आपटे यांच्या 
सहलयावरून चाढद्ं केली व त्या शाखेसाठीं सुंबईचे सुप्रसिद्ध नेत्रचिकित्सक डॉ. सरदेसाई यांचे 
साद्वाग्य घेऊन त्या्चें काम चादूं ठेवलें, त्यामुछें शहरांनीछ अनेक डोब्याचे रोगी-मोतीबिंदु, काच- 
बिंदु, वडस, खुपत्या वगैरे अनेक रोग्यांची-मोफ़त सोय श्ाल्यानें गरीबांस ध्याचा फार फायदा 
झाला, लहान मुलांचे डोडे आले म्हणजे लोक देबीचा कोप म्हणून तुब्धजापुरास नवस करून 
जात असत. पण भोब्या समजुतीग्रमाणे वेक्लेव्र योग्य उपचार न मिव्ठाल्यानें शैकडों मुें आंधव्ठी 
होत. तो प्रकार आतां अगदी कमी ज्ञाला असून अज्ञान लोक देखील आतां तुब्ठजापुरचा नवस 
सोडून नेत्रचिकित्साबढ्यांत येऊन बरे होत आहत. आतां तर त्यासाठीं स्वतंत्र मोठा दवाखानाच 
बांधछा गेला आदे. अशी स्वतंत्र डोल्यासाी व्यवस्था अद्यापि मुंतई प्रांतांत सरकाराकड्न केली 
गेली नाहीं. त्याकार्मी स्यांनी स्वतः साढेदद्वा हजार रुपये खर्चिले, 
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लोकमान्य टिव्ठकांनीं गणपति उत्सव सुरूं केला. त्यांचा हेतु लोकांमध्यें राष्टरकार्य प्रज्नत्ति 
उत्पन्न करण्याचा होता. त्या्ें अनुकरण म्हृणून जैनांचीं मुलें गणपति उत्सवामध्ये सार्माल होर्णे 
धर्मदष्टया बरें नाहीं म्दृणून त्याचवेत्तीं आपल्या पजञ्ुसणोत्सव्रसंगीं भमगबत्‌ ग्रणगान रूपानें 
लोकांत धर्मप्रीति उत्पन्न व्दवावी म्दृणुन लद्दान मुलांकड़ून भक्तिप्रधान पे म्हणबून घेण्याचा मिव्ठा] 
क्रम सुरू केला गेला, त्याचें आधिपत्य चरित्रनायकाकडेच होतें. बरीच बर्ष तें कार्य त्यांनीं करून 
जैन सभाजांतील मुलांना भजनाची गोडी लात्रली. त्याबरोबरच श्री. पार्श्वनाथ शात्री फडकुछे यांज- 
कड़न जैन कीर्तनोंदि करबिलीं. तीं करविण्यांत व त्याची तयारी करविण्बांत मुख्य भाग जिवराज- 
भाईचाच होता. त्यांना स्वतः गातां येत नसे पण बाजाची पेटी वाजबून ते कीतनांत साथ करीत 
असत. यासाठीं व मेन्यासार्ठीं दोन दोन मह्ठिने त्यांना तयारी करात्री लागत असे ब इतका बेल 
घंदा सांभाद्दून ते या कार्यासाठीं देत असत. 

सन १८९७-९८ साली पहिल्या हैगांत कुंधलगिरी येयें कांही दिवस त्यांना राहण्याचा 
प्रसंग आल. त्यावेढीं तेथील क्षेत्राची आर्थिक परिस्थिति बरी नसल्यामुद्ं त्या क्षेत्रावा खर्च चाल- 
विणेसाठीं त्यांनीं व्षासन पद्धति सुरूं केली. त्या क्षेत्राची व्यवस्था त्यावेब्ठी भूम येथाल राबजी सखा- 
राम पद्वात द्वोते. त्यांच्या कारकीदीत क्षेत्राची अवस्था अत्यंत खालछाबली गेली. पूज्य गुरुवर्य श्री 
संमतभद्र महाराज है तेथें कांहीं दिवस असतांना त्यांना ती क्षेत्राची दुर्दशा पाहबली 
नाहीं. वत्यांच्या प्रेरणेनें सं. १९८५ सालीं सोलापूर येथें दिगंबर समाजाची सभा भरवून व्या क्षेत्राचा 
कब्जा घेऊन त्याची व्यवस्था करण्याचें ठरलें, त्यापुढील व्यवस्थेसाठी एक कमेटी नेभण्यांत आली 
व्याचें कार्यकारित्य जीवराजभाईकडे सोंपबिें गेलें. त्यांनीं श्री. द्विरावंद अमीचंद उस्मानात्रादकर 
यांच्या साहाय्यानें मोव्या कुशलतेनें क्षेत्राचा कबजा घेऊन त्याची व्यवस्था आपल्या ताब्यांत घेतली, 
तेब्हांपासून आज पंचबीस वर्षात ला क्षेत्राची अनेक पग्रकारांनीं उन्नति जाली आहे. श्रीकुलभूषण 
देशभूषण मंदिरापुढील नव्या मंडपाच्या जीर्णोद्धाराचें काम सं. १९०१ सालांत जीवराजभाइनीं 
सुरू केलें होतें. तो मंडप बांधण्यास चाढीस हजार रुपये खच झ्ाला. त्यापैकी पंघरा हजार रुपये 
माणिकबाईनें वडिलाचें स्मरणार्थ दिले व जीवराजभाईनीं सुमारे चौदा हजार रुपये दिले, त्यासाठीं 
क्षत्रावर पांच सात वर्ष राहून ते काम प्रूणे केले. त्या मंडपाचा प्रतिष्ठामहोत्सव सं,२००६ सालीं केला 
गेल. त्यावेद्लीं छाख रुपये उत्पन्न झाल्ले, त्याचा व प्रूवीच्या रकमचें टूस्ट करून त्या क्षेत्राची काय- 
मची सुव्यत्रस्था छावून दिली. 

याचप्रमाणें श्री गजपंथ क्षेत्रावरद्धि श्री परमपूज्य आचार्य श्री शांतिसागर महाराजांच्या 
आश्लेने पद्ठाडाबर मंदिर बांधवून व्याची संबत १९९० साहीं प्रतिष्ठा कली. त्याका्मी त्यांनीं अठरा 
दजार रुपये ख्चे केला. श्री. जीवराजभाईष्या वंशांत त्यांचें आजे नेमचंद यांनीं गिरनार येयें, त्यांचे 
पिता गौतमचंद यांनीं पाबागढ येथें व ब्र. जीनीं गजपंथ व श्री कुंधलमिरी येथें याप्रमा्ें तीन 
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पिढयांनीं पंचकल्याणकोत्सव करून धर्मपताका फडकबिली. परेपरेने धर्मश्रद्धा टिकून ती तशी 
तेबत ठेवण्याचें काय क्चित्‌ दिसून येतें. असें भाग्य ब्र. जीना लाभलें दवा मोठा पुण्योदयत् 
समजाबयाचा. 
शिक्षणप्रसार 

या कार्मीही जीवराजभाइनीं पुष्कछ मदत केली आह. ती ल्यांष्या दानपत्रिकेवरून दिसून 
येईल. मुख्यत्वेंकरून त्यांनीं ऐ. पन्नालाल दि. जैन पाठशाल्टेचें दायस्कूलाचें जैनगुरुकुलांत रूपांतर 
करून स्वधर्मीय शेंकडों मुलांची सोय केली. धार्मिक शिक्षणासद्व व्यावहारिक शिक्षणाचें ह्वायस्कूल 
बनवून जैन समाजांर्ताल गरीब बिद्यार्थ्ववर अगणित उपकार केले भाद्वेत. याशिवाय त्यांनीं आपस्या 
आप्तवर्गपिकी मातुलगृद्वाच्या दोन मुलांना इलेक्टिक इंजिनियर व डॉक्टर |, छ. 8. 5, करण्या- | 
साठीं फार मोठी मदत केली आह. तशीच जैन बोडिंगांतील अनाथालयास तेरा वर्ष वार्षिक मदत 
दरसाल रु. ३०० प्रमाण ४००० रु., गुरुकुलाला दरसाल रु. ३०० प्रमाण ३७०० दिली असून 
अद्यापि वार्षिक मदत देत आहेत. यावरून त्यांच्या शिक्षणकार्याच्या तत्ठमव्ीीचें अनुमान 
करता येईल, याशिवाय शेडबाठ, बनारस विद्यालय, श्रातरिकाश्रम, पाठशाढ्था, महावीर ब्रह्मचर्याश्रम 
बगरे शिक्षण संस्थांना हजारोंनीं मदत केली आह. 

औषधीय दान 

श्री. सखाराम नेमचंद औषधालयाची कायधुरा त्यांचेकड़े असतांना त्यांनीं त्या संस्थेचा 
आर्थिक इृश्टैनें व आयुर्वेदिकदृशीने सर्वतोपारे उत्कर्ष केलाच पण त्याबरोबर त्या संस्थेसाठीं 
आपल्या धमपत्नीच्या नांवानें त्या संस्थेची इमारत साडे बारा हजार रुपये खर्चून सं. १९७९ 
सन १९२३ सालीं बांधवून दिली. याशिवाय फिरते औषधालयासाठी चार हजार व नेतन्नचिकित्सा- 
लयाची स्थापना करून त्यासाठीं १०४७५ रु. खचे केले आह्वेत. 

श्री. सखाराम नेमचंद औषधालयाचे काम पादह्तत असतां त्या संस्थेच्या इमारतीचें बांधकाम 
करतांना शेजारच्या गृइस्थानें निष्कारण अडथल्छ आणून फार त्रास दिल. त्याचें म्हणणें, माहया 
शेजारी दवाखान्यांत रोगी ठेवल्यास माझ्ें आरोग्यास बाघ येईछ, पण आरोग्यद्डीनें ज्या गोष्टी 
वज्य आहत, त्या न करूं देण्याची सत्ता नगरपालिकिची असून ती अशा गोष्टीस प्रतिबंध करूं 
शकते. आरोग्याचे निबंध सांभादून रोग्यांची झुश्रषा करण्यास कोरठेंद्वी प्रतिब्रध. करतां येत नादीं. 
असें असूनही त्यासाठी दिवाणी फौजदारी होऊन संस्थेच्या द्रव्याचा निष्कारण अपव्यय 
करावा लागून शेवर्टी ती इमारत बांधून झ्लाली व रोगीही ठेवछे गेले. पण त्यासाठीं पांच दह्ा 
वर्ष झगडाते लागलें. 

दानवीर 


न्यायोपात्त धनांतून लक्ष्मीचें चांचलल्‍य जाणून त्यांनीं अनेक ठिकराणी दान दिलें आंधि दान 
थ प्रूजन या दोनच श्रावकांच्या कतव्याची जाणीव झ्ाांच्या मनांत बिंबली असत्यानें धर्मवर्थक, 
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ज्ञानवर्धक, रौगप्रतिबंधक संस्पेस मदत व्यांच्या आयुष्याच्या प्रारंभकाछापासून ते कशी देत आले 
आदत याचा क्रम त्यॉभ्या सोबत परिशिष्टंत जोडलेल्या दानपश्रिकेच्या तपशीलछात्रून बाचकास 
पाह्ता येईल व त्यावरून त्यांच्या मनोरचनेची कर्पना होईल. आजपयंत ह्यांनी- 


रुपये 
झानदानासादी कि ३४५४७ 
मंदिर निर्माण व पंचकल्याणकोत्सबासाठीं मा ि ३५३६६ 
औषधदानासाठी बा २६६४९ 
साहित्य प्रकाशन संस्था स्थापन करून त्यासाठी .... . .... २०१००० 


एकूण रुपये २९७५६२ 
एवक्या मोत्या रकमेचे दान केलें आह. दक्षिण मह्दाराष्ट्रांत तरी असे दान देणारा गृहस्थ 
अंजून _तरी दिसून आला नाहीं. 
दत्तकाची कल्पना 

एबढयानेंच त्यांचें कार्य संपरले नाहीं. धर्मपत्नीच्या स्वर्गवासानंतर व ती जिवत असतांनादि 
आपल्या एवडथा मोठया इस्टेटीसाठीं कोणी तरी मुलगा दत्तक घ्यावा असा विचार त्यांचे 
पत्नीचे मनांत होता. ब्र. जीनींढी कांहीं दिवस त्याचा विचार मनांत बाव्यून त्याचा साधक बाधक 
प्रमाणांनीं बिचार केला होता. पत्नीनें मरणसमयीं ती इच्छा प्रकट केली असतां त्यांनीं तिला 
जो जबाब दिला तो प्रत्यकान विचार करण्यासारखा आह. ते म्हणाले, ' आपण दोधांनीं असें ठर- 
बिलें होते कीं, जो मांगे राष्ील त्यानें आपल्या इच्छेप्रमाणें बागातरें, आतां तूँ पुढ़ें जात आह्विस. मार्गे 
मी राहशार. मी माइया इच्छेप्रमाणें करीन. तूं आतां या प्रापंचिक तिषयांत मन न ठेततां शांतपणानें 
प्रभुनामस्मरण करून देद्द ठेव. मी माइया मनाग्रमाणें व्यवस्था करीन. ” या उत्तरानें त्या माउलीचें 
समाधान ज्ञालें व तिने शांतपणाने पुनः याचा उच्चार ही केला नाहीं. 

यानंतर ब्क्षचारीजीनीं सन १९४१ सालांत जैन संस्कृति संघाची स्थापना केली. दत्त- 
काचा भोद्ा विचार बाजूहा सारछा व शेवटीं सन १९४४ सालौं लघवीच्या गाठीवर शल्नक्रिया 
करतांना आपले गृत्युपत्र करून सर्व इस्टेट सुमारे दोन छाखाची संघास अपण केली. 

पत्रकार व वाडुमयसेवक 

स्वृत:चें शालेय शिक्षण मराठी ५ इयंत्ता व इंग्रजी तान इयत्ता इतकेंच होके शकलें होतें. 
सेस्कृत व इंग्रजीचा व्यासंग थोडा होता. “ जैन-बोधक ” संपादण्पाचें कार्य जीवराजभाईकड़े 
सोंपविण्पांत भार्ले, इ. स. १९१६ ते १९२० पर्य॑त हें काम त्यांनीं फारच कौशल्यानें पार पाडलें. 
त्यांच्या कारकौर्दीव जैन-बोधकाला चांगली प्रतिष्ठा प्राप्त जाली. जैन!गमाच्या विरुद्ध व तकबिसंगत 
अशा अनेक ग्रश्नाबर त्यांनीं त्यावेद्दीं चांगलाच हछा चदविलछा, बोधकाची मूछ्चीं पानें कमी पडत 
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म्ह्णून जीवराजमौह्ध्या कारकीदौँत ८ पामें वाढविष्यांत आली. यावरून त्यावेत्ही प्राची छोक- 
प्रियता सिंद्ध होते. त्यांनीं हिंदीवादहि अभ्यास चांगढा केला आहे. अनेक ।हैंदी पुस्तकांचें भाषां- 
तर मराठींत करून एक तडूेनें मराठी वाचकांची सोय केली. 


तच्वार्थसृंत्र, आत्मानुशासन, जेनसिद्धांतप्रवेशिका, दृरिबंशपुराण, रत्नकरण्ड श्रावकाचार, 
साव॑ंधर्म इत्यादि प्रेथांचीं सरस व सरल भाषांतरें त्यांनीं केलीं आद्वेत. त्यांध्या मनावर ज्या ज्या 
प्रंथांचा चांगला परिणाम ज्ञाला, ज्या प्रैथांगीं त्यांना आयुष्यांत मार्गदशन केलें अशा मंर्धात 
£ रत्नकरण्ड श्रावकाचाराला ” ते फार महत्त्व देतात. श्रावकांचें जीवन घड़विणारा असा दुसरा 
प्रंथ नाही असे त्यांचे मत आदि. म्हणूनच त्यांनीं तो ग्रंथ मराठीत स्वतः अनुवादित केला ब आता 
तो म्रंथ छापून प्रसिद्ध होत आह. 

प्रतिमाघारी जीवराजजी 

वरील सर्व धर्मप्रंथांचा अभ्यास व डोव्ठस इृष्टि यामुत्ठें जीवनाची साथेकता कशांत आहे 
हैं ठरविण्यास त्यांना वेछ लागला नाहीं. संपत्तीच्या त्यागापेक्षाद्दि पंचपापांचा त्याग व कषायांचा 
त्याग या गोष्टी आत्मोन्नतीष्या दृष्टीनें श्रेष्ठ आद्वित, हें जाणून त्यांनीं प्रथमपासूनच एकेक पायरी 
चढण्यास घुरबात केली द्वोती. प. प. ऐ. पन्नालालर्जीच्या समोर परख्नी-त्याग, अष्टमूलगुण इत्यादि 
पाक्षिक बरतें त्यांनीं आधींच धारण केली होतीं. सन १९०८ सं. १९६४ सालीं परिप्रह-परिमाणत्रत 
घेऊन दोन छाख रुपयांची मर्यादा ठरविली होती. दोन लाखापेक्षां आपली संपत्ति अधिक द्दोईल 
अशी त्यांना कल्पनाहि नव्दती ! याशिवाय तीथीयात्रा करणें, रथोत्सब घडविणें, प्रतिष्ठा करविर्णे 
हा नैमितिक धम्मक्रिया चाद्धंच होता. घरीच श्री. पार्बनाथ गोपाल फडकुले शास्त्री यांच्याकट्टून 
कांहीं धमग्रेथ व संस्क्ृत भाषा शिकून घेतली द्वोती. मुनिसुव्रतकाव्य, रत्नकरण्ड श्रावकाचार, द्वब्य- 
संग्रह, तत्त्वाथंसूत्र, स्ार्थसिद्धि इत्यादि प्रंथांचे पठण केल्यामुत्ठें भाषा व धर्मज्ञान याचें मर्म 
समजण्याची पात्रता येत चालली होती. 

सं. १९६४ मार्गशीर्षात कुंधछगिरी येथें परंडकरातफे रथोत्सव झाला. त्याची जबाबदारीहि 
त्याजवरच ह्वोती. शिखरजीचीहद्दि यात्रा सन १९०६ सं. १९६२ व सन १९१२ सं. १९६७, 
से. १९७७ सन १९२१, सं, १९८७ सन १९३१, सं. १९९७, सन १९४९१ या प्रमाणें पांच- 
बेढ्यं केली. त्या निमिततान काइमीरपयतचा भारताचा मुलुख त्यांनीं इश्टिखालीं घातछा, से. १९७१ 
स. १९१३ सालीं-श्रगोमटेशाची यात्रा केली. त्यावेल्तीं श्रवणबेलगोत्ठ, म्हैसूर, कारकल-मूडब्रिद्री, 
मद्रास, रामेश्वर, धनुष्कोटी, इत्यादि दक्षिण भारतीय प्रसिद्ध स्थके त्यांनीं पाहिलीं. यानंतर तीन 
मद्दामस्तकाभिषेकोत्सबाचे वेत्ठीं गेले. या देशपर्यटनांतून त्यांना अनेक फायदे झ्नाले, 


जीवनाचा आदशे 


जीवन आपोआप बनत नरसतें, व्याला घडवातें लागतें. जीवराज भाईंनीं आपल्या अठराभ्यावर्षी शांति 
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हैं आपडें घ्येय ठरविलें होते त्याप्रमाणें आपलें जीवन बनविण्याना आटोकाट प्रयत्व केला.स.१९४४ 
मध्यें त्यांची प्रकृति बिघडली आणि ऑपरेशनसादीं त्यांना मुंबईलछा जावे छागलें, पण त्या अगोदर त्यांनीं 
मृत्युपन्न तयार करून आपत्या संपत्तीची न्यवस्था छावली. ऑपरेशन श्ला्ले असतांना ब्रतांत किंचि- 
तदि विधाड उत्पन्न होऊे दिला नाहीं. जें शक्य होतें तें सारें केले आदे, अशा कइृतंकृत्याध्या समा- 
धानीत त्यांना मृत्यु उत्सवाप्रमाणें बाटला असावा यांत शंका नाहीं. 
सजनसंगति 

गुणिजनांच्या सद्ष्वासांत रादणें, त्यांचा आदरसत्कार करणें, -ग्रुणवानासादीं आपकलें 
तनमनधन खर्च करणें हीं जीवराजभाईची मोटी विशेषता आहदे. चांगली गोष्ट दोणार आदे, गुणी 
जनांचा सन्‍्मान करण्याचा प्रसंग येत आह तर आपलीं सब कार्मे बाजूला टाकून व वैयक्तिक बिचार- 
बिकार बाजूला सारून ते त्या ठिकाणीं हजर राहतात, नित्य स्वाध्याय, जिनपूजा, सामायिक 
इत्यादि पवित्र षट्कर्मांत त्यांच दिवस जातात. जैन संस्कृति संरक्षण संघाची स्थापना करून 
त्योनीं जैनांतील व.अजैनांतील जैन सिद्धांतासंबंधीब्या श्रेष्ठ पिद्वानांना एकत्र आणलें व त्यांच्याकटून 
मद्वान्‌ काये घड़वून आणटढें, प्रार्चीन दिगंबर जैनप्रंथ प्रकाशन, इतिद्वास संशोधन, प्रंथसूची- 
निर्माण याच मद्दान्‌ कार्यासाठी या सैस्पेचा उदय झाला आदे. डे. ए. एन्‌. उपाध्ये, डा. द्विराछाल 
जैन इस्यादि विद्वानांध्या सहवासांत वर्षातून कांददी ना कांढी दिवस त्यांचे जातातच. सन १९४ १ 
मध्ये उन्हाब्याच्या सुद्टीत गजपंथ ( नासिक ) येयें भरलेल्या बिद्वत्संमलनांत त्यांनी जैनसंस्कृति 
संधाची स्थापना करण्याची घोषणा केली. त्या संघाध्या अंतगतच जीवराज भ्रंथमाला चालविण्यार्चे 
ठरहें, त्यांतून आज अनेक उत्तमोत्तम ग्रंथ प्रकाशित ह्वोत आद्वित 

अंतिम इच्छा 

त्यांची आयुष्याची अंतिम इच्छा काय आटे हें त्यांनीच लिह्िलेल्या डो.उपाध्ये यांचे पत्रांतून 
प्रकट झाले आंदे. ते असे-“या ठिकाणी माह्या मनांत येत आदे कीं, मी मान्ना उवेरित जीवनकाल 
निःसंग, निष्परिप्रद्न होऊन व्यतीत करावा. त्या अवस्थेचा रसास्वाद घ्यावा. परंतु माश्नी शारीरिक 
दुर्बडता आणि बृद्धाव॒स्था मा त्या अवस्थेप्रत जाण्यास बाधक ठरबित आद्े. तरी जिनधर्मप्रणीत 
मार्गाला अनुसरून निर्वाद्वापुरतें राखून, मी माक्ले सबस्व॒ संघाला अपेण करीत आदर. परिप्रद्वाष्या 
रक्षणाथ्या चिंतेतुन मुक्त झाल्याबइछ मला अत्यंत समाधान वाटते.संतोषबृत्ति दिवरसेदिवस वाढत आदि.” 


स्थितप्रश्इत्ति 
ब्रह्मचारी जीवराज भाईनी ज्यांना बालपणापासून मदत केली आणि त्यांच्या आयुष्याल्ा उत्तम 
ब्कण देण्याचा पित्याप्रमाणें अद्दर्निश प्रयल केल्य, अशा किती तरी व्यक्ति त्यांच्या अपतिष्ठांत आणि 
समाजांत भांदेत, श्री. माणिकर्चद वीरचंद आणि त्यांचे बंधु स्व. वालचंद मोतीचंद यांच्यावर त्यांचें 
अपल्यवत्‌ प्रेम द्वोतें. श्री. वाल्चंदभारध्या बियोगानें अशा त्यागी अवस्थेतद्दि त्यांचें पितृह्दय पिल- 
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वहून निधालें. श्री. धन्यकुमार कस्तुरचंद शह्दा आणि त्यांचे बंधु डॉ. अभयकुमार दे दोवेदि त्यांच्या 
मातुरुपक्षाकडील द्वोत. त्या दोघांचे जीवन ऐदिक आणि धार्मिक दष्टया अत्यंत उत्कृष्ट बनायें 
यासाीं त्यांनीं आटोकाट प्रयत्न केला. विशेषत: श्री. धन्यकुमारावर त्वाचें अपार प्रेम होतें. त्यांचें 
शिक्षण आणि त्यांचें जी्रन त्यांनींच बनबिलें. खरें शिक्षण म्हणजे काय ! जीव्रन उन्नत कशानें 
बनतें ? इत्यादि गोष्टीसंतंधी त्यांनीं त्यांना तब्ठमर्व्तनें मार्गदरीन केले आह. 

श्री.धन्यकुमार इंजिनीअर झ्ञाले आणि अभंयकुमार डॉक्टर झ्ाले.पण ब्र.जीवराजभाईनी त्यांष्या 
या छौकिक यशाला जी आध्यात्मिक आणि नैतिक बैठक घाद्न दिली आदे ती अमोल आदे. 

इतकें करूनदि 'केवव्ठ कतंब्य म्हणून मी हें केले. यांत मला त्यांध्यापासून वैयक्तिक फलाशा 
कोणतीच नव्दती ” असे खत्या कमयोग्याप्रमाणें ते उद्गार काढतात. 

श्री. धन्यकुमार यांना विद्यार्थी अवस्थेंत त्यांनीं जीं पत्रें पाठविललीं आहत त्यांतील कांदीं 
उताय्यावरून व्यांब्या सरत्ठ, प्रेमव्ठ, निर्मि आणि तठस्थ स्वभावाची व निरपेक्ष संतोषबृत्तीची 
चांगलीच कर्पना येते, ती अशी- 

४ घार्मिक विषयाची श्रद्धा मनांत बिंबविर्ण हाच खरा आत्मोद्धार आदे. तें मुख्य होऊन 
बाकी सब गौण ठरविणें ढ्वेंच माझ्ें उद्दिष्ट आह. याच इष्टीनें जो कोणी माइया इष्टीला पडेल त्यालाच 
मी मदत केली तर करीन. एरबीं प्रापंचिक उद्धार करून घेणान्यासाढठीं जग मोकढ्ढें आह. धर्मारचे 
संशोधन दद्वाब व त्याकरितां आजन्म प्रयत्न करणारीं बुद्धिवान माणसें उपलब्ध ब्द्वावीं असे मला 
बादतें ” [ १४-८-३८ ] 

४ आज तुमच्या गरजेमुद्नें तुम्हाला बव्ठजबरीनें धर्माशेक्षण ध्यावें लागत भद्दे असा अंतरंग 
विचार ठेऊं नका. मला तुमच्या बुद्धीवर धर्माचीं तत्तते सकारण ठसविणें आद्व. अभ्यासानंतर तुम्हांस 
तीं तत्तते पटलीं नाह्वींत तर तसें स्वच्छ सांगा. त्याबदइल मला मुत्ठींच बाइंट वाटणार नाहीं. गी 
माइ्या समजुतीप्रमाण प्रयत्न केला, त्या्चे फल आल्ले नाहीं हा दोष मान्ना नव्हें, ' असें म्दृणून मला 
समाधानांत राह्ता येईल. ” [ तारीख नाहीं ] हि 

“रा, माणिकचंद यांनी मदत देण्याचें कबूछ केल्यास स्कोल्रशिप्सूची मागणी एकदम बंद 
कराबी. त्यांनीं मदत देण्याचें स्पष्टपर्ण नाकारलेंच तर वरील अठी कबूल असल्यास्त मी ती देईन- 
भीक मागून शिकण्याची कर्पनाच मला इृष्ट वाठत नाहीं. यापेक्षां सघ्याचें शिक्षण सोह्ून पोट 
भरण्याकडे लागणें बरें. निदान मी असेपयेत तरी माश्या आजोब्व्ष्या मुल्गंनीं इतरांकडे जाएं हे बरें 
बाठत नाहीं. ”? 

& प्ला तुम्दही संतुष्ट ठेवण्याध्या प्रयत्नांत न पडतां तुमच्या उद्देशाप्रमाणें वागुन सुखी व्दा. 
माझ्ें कतंब्य मीं केलें यांतच मछा समाधान आहे........तुमच्या बाबरतीत प्रूत॑त्रिचार व विकार मी 
माह्या मनापुद़ें कधीद्ि न येऊं देण्याचा शिकस्तीचा प्रयत्न केला आदे व मला बाठतें मीं त्मांत 
यशास्त्री झालें आह. माझें कर्तव्य संपरें. ” 
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४ प्राध्या आयुष्यांत जरी मी कोणाच्री मनधरणी केली नयदीं, तरी फटकूनद्री वामछों नाहीं. 
सत्य धरून जेबढी गोडी वागणुकीत राखतां आछी तेबढ़ी ठेवली. स्यामुलें अथवा जकस्मात्‌ देव 
योगामुक्ठे म्दणां [ माह्या कतृलामु्दे नव्दें | शेबट चांगला क्ाला, आतां तुश्या बाबतीत करे होईल 
याची काछ॒जी न करतां प्रात परिस्थितीत स्वाभिमान राखून आह़ेले काम करणें एबढाच मंत्र 
मनापुर्दें ठेऊन वागलास, इतरांचे स्वभाव, आवड़ी नाबढी, यांकडे पाद्षावयार्च लाहीं, जमांत भशी 
मिनता राहणारच, असे मानूत पांच वर्ष काढडीस तर सर्व कांदी चांगलें होईू/ ?१३-८-४२ 


त्यांच्या पत्नांतून एक्राहनन एक सरस असे उतारे काढून दाखकबितां येतील, पण एवक्यावरून 
त्यांचा स्त्रभात कठणें अशक््य नाहीं. ज्याध्या शिक्षणासा्ठीं संपूर्ण खर्च सोसला, त्याध्या नोकरी, 
लग्न, इत्यादि बाततींत त्याच्यावर आपस्यातर्फे यत्किचितूद्दि अन्याय होऊं नये अशी एखाद्या स्थितप्रज्ञ 
माणसाप्रमाणें वागणुक ठवलेली पाहुन आश्वये वाटल्याशिवाय राह्मत नाहीं. 


याप्रमाणें हें ब्र. जीवराजभाईचें 'जीवन-चरित्न” संक्षेपांत लिद्विलें आह. त्यावरून ज्यांना 
ऐद्िक कल्याण व पारमार्थिक कल्याण करून घ्यावयार्चें असेल त्याला मार्गदर्शन म्दृणून याचा उप- 
योग होईल अशी आम्दी इच्छा प्रगट करून हैं लेखन समाप्त करतों. 


सोलापुर गुरुकुल । सुभाषचंद्र अकोछे, एम. ए. 
ता. १-५-५४ गुरुकुल स्नातक. 


जयपुर राज्याचे प्राचीन साहित्यसेवी, हिंदी रत्नकरंढ-भावकाचार बच्न॒त्िका करें 
पं. सदासुखजी काशलीवाल ' ढेडाका 
यांचें चरित्र 


लेखक - पं. भीगप्रकाश शास्त्री. 
पं. सदाखुखजी काशलीवाल यांचा जन्म विक्रम सं. १८५२ मध्यें जयपुर येयें झाला. यांच्या 
पित्याचें नांब श्री दुलीचंद हैं होतें. डेडराजजीष्या ग्रसिद्ध वंशांत जन्म झ्लाल्यामुत्ठें पंडित्जीना व 
पंडितजीब्या पूर्वापरबंशजांना लोक “ डेडाका ” असे म्हणत असत. 
डेडराजापासून दुलीचंदजी पयैतच्या वंशाबलीची प्राप्ति झ्ाली नाह्ढीं म्दणून दुलीचंदजी 
पासूनची वंशावली याप्रमाणें अढि-- 





दुर्लीचंदजी 
भोलजी _... सदासुखजी 
| | 
मोतीलालजी गणशलाल्जी 
[दत्तक ] | 
| राजुछालजी 
मूलचंदजी [दत्तक ] 
[दत्तक ] | 
मूलचंदजी 
[ दत्तक ] दयात आह. 


पंडितजींचें घर व चेत्याठय, जयपुर शहर चोकडी मोदीखाना मणिद्दारांष्या रस्त्याजबत्ठ 
आहे. तें आतां ही डेडाकांचें घर वर चैत्याल्य या नांबानें प्रसिद्ध आहे. यावरून यांचे पूर्वज 
संपन्न व माननीय आणि घममहचि धारण करणोर होते असें म्हणावयास हरकत नाहीं. 

यांच्या बिषयीं पंडितजींनीं याप्रमाणें उछेख केला आह. 


डेडराज थे बंसमाद्दि इक किंचित ज्ञाता । दुलीचंदका पुत्र काशलीवाल विख्याता ॥ 
नाम सदासुख कहे, भात्मसुखका बहु इच्छुक । सो सुख वानिप्रसाद विषय भगे निरिच्छुक ॥ 
( अधैप्रकाशिका. ढिंदी टीका ) 


पंडितजीच्या बाल्यकरालाच्या विशेष घटनांची आम्हाला माहिती नाहीं. पण पंडितजी बाल- 
पणापाधूनच जिनवाणीच्या अभ्यासांत छीन झालेके होते. र्नकरंड-श्रावकाचार वचनिका १९२० 
यांत पंडितजी भर्स लिहितात:--- 
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* हैं जिंगवाणी अमवर्ती शुक्ति झुक्ति दातार। तेरे सेवनतें रहे सुखमय नित अविकार ॥ - 
जडसट वरसदु जाजुके बीते तु आधार । सेपच भायु तब शरण तें, जाहु यही मम सार ॥ ' 
बालपणापासूनच पंडितजी पठन-पाठनांत तत्पर न राइते तर जिनबा्णाचा प्रभाव त्यांष्या 
बर पडला नसता व आपकें सर्व आयुष्य त्यांनीं जिनवार्णाष्या सेवेंल खर्च केले नसतें.ज्यांनीं भगवती 
आराधनेंत “ जिनवार्णाच्या आराधनेंत माह्ें सर्व आयुष्य ब्यतीत ब्हार्वें! अशी इच्छा प्रदर्शित केलौ 
भादे, ती याप्रगाणें- 


पंडितजीनीं जिनवाणीचा अभ्यास कोें केला याविषयीं रत्नकरंडकाभध्या वचनिकेत ते असा 


उल्लेख करतात- * 
* सैली तेरा पंथमें करे जु शान अभ्यास ? 

पंडितजीचा अभ्यास स्व. पं. मन्नालालजी सांगॉध्या जबत्ठ झाला. पं. मन्नाठालजीचा व 
मन्नालालजीचे गुरु पं. जयचंदजी छावडा या उभयतांच्या विचारांचा प्रभाव पंडितजीवर विशेष 
रूपानें पडला होता. पंडितर्जाचे आजे व वडील वीस पंथ आम्नायाचे [ पाटोदचि मंदिराचे पंचायत] 
होते. परंतु पंडितजी तेरापंथाचे कट्टर अनुयायी बनले. रत्नकरंड श्रावकाचाराच्या बचनिर्केत त्यांनीं 
अनेक ठिकाणीं आपल्या विचारांचें स्पष्टीकरण केले आहे. 

जिनवाणीचा अम्यास करून तिचें ययार्थ मम पंडितर्जीना समजल्याबर त्यांना विशेष आनंद 
व तृप्ति प्राप्त क्षाी. जिनबाणीभ्या स्तुतिमध्यें त्यांनीं दवा अभिप्राय प्रगट केला आदे-- 

..._* हेरे सेवनैं रद्दे सुखमय नित अविकार ! 

है शब्द त्यांध्या आन्तरिक गंभीर अनुमबाला प्रगट करीत आहत. घरांत राहुनद्दी ह्मांची 
वृत्ति गृदवत्याग्यासारखी होती. त्यांच्या ठिकाणीं संतोष इतका होता कीं, त्यांनीं जयपुर राज्यांत 
महाराज सद्देबांच्या प्रायब्देट खर्चाच्या तिभागांत दहा रुपयांची मासिक कृत्ति स्वीकारली द्वोती. 
तें काम पंडितजी दोन तीन घंटे करीत असत ब त्यांत होणान्या प्राप्तीनें ते आपलें यूहकाये उत्तम 
रीतीनें चालबित असत. त्यांना लौकिक विषयांची बिलकुल इच्छा नव्हती. एबढेंच नब्द्दे तर त्यांनीं 
तद्गिषयक संस्कारदी आपल्या हृदयापासून दूर केला होता. आत्मिक गुणांची प्राप्ति करून घेण 
हंच त्यांचें एक ध्येय होतें. 

पंडितजी दररोज प्रातःकार््ठीं तेरापंथीष्या मोत्या मंदिरंत आणि मारुजीष्या ( सवाई रामजी 
मारु ओसवाल दि. जैन) मंदिरांत शास्रप्रवचन करीत असत व सायंकाव्हीं छोटे दिवाणजी [स्व. दीवान 
अमरचन्दजी ] चया मंदिरांत शा्र वाचीत असत. पंडितजी शात्राचें मम इतकें स्पष्ट व आकर्षक 
रीतीनें सांगत असत कीं ते ऐकून श्रोते आनन्दित होत असत, ह्ांच्या प्रवचनानें श्रोह्यांना कांढी 
शंका राह्मत नसे व एखादी शंका कोणाला उत्पन्न झ्लाली तर ति्चें निराकरण ते बिस्तृत रीतीनें व 
समाधानकारक करीत असत 4 स्यामुद्ठें पुनः त्या विषयावर प्रश्न करण्याची आवश्यकता राह्मात नसे. 
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आपल्या सदुपदेशानें पंडितजीनीं अनेक छोकांचें मिथ्यात्व नष्ट केले . होते. किस्येकांध्या 
आन्त कल्पना नाहींशा केल्या व सर्माचीन मार्गाची श्रद्धा इढ केली. पंडितजीपासूम झ्ञानागृताचें 
प्राशन करून ज्यांनी आपली मिथ्यातृष्णा नाहींशीं केली अशांची संस्या फार मोढी होती. , 
श्री. रतनचन्द्रजी बैद दूणीवाले हे आपल् पुत्र श्री. संघी पन्नाठालजी यास संस्कृत, प्राकृत 
आदि भाषांचा अद्वितीय विद्वान करण्याची इच्छा करीत द्वोते व ल्यासाीं त्यांनी त्याला संस्कृत 
भाषेचा अम्यास करविण्याचा प्रारंभ केला द्वोता. परंतु श्री. रतनचन्द्रजीचा अकाली मृत्यु झ्ाल्यानें 
व श्री, पन्नालालजीचा विवादर्संबंध मथुरेचे प्रसिद्ध धनिक श्री. मणीरामर्जीष्या मावाध्या कम्येबरोबर 
झास्यानें, पन्नालालजीचें मन धर्माष्ययनापासून इटलें व तें श्रृंगारिक साहित्याकड़े विशेष बूं छागलें. 
याचा परिणाम असा ज्ञाला कीं, ते धर्माष्या अनभिन्तेमुत्दें व अनिष्ट संगतीनें जैनधर्म सोइन गणेश- 
मूर्तीच उपासक बनले. परंतु सुदैवानें कांढीं दिवसांनी त्यांता पं. सदा्ुखजौना भेटण्याचा छुयोग 
मिल्ठाला. 
पं. सदासुखजीनीं त्यांना विद्याससिक व चतुर समजून असा उत्तम उपदेश दिला की तो 
ऐकून त्यांची मनोइत्ति एकदम बदली. त्यांष्या मनांत जैनप्रंथाचे अध्ययन करण्याची उत्कण्ठा 
उत्पन्न ज्ञाली. जरी त्यांना दुणी येयील पुष्कल् कार्यामुत्ठें दिवसां अवकाश मिव्ठत नसला तरी 
त्यांनीं त्याचवेढी दररोज रात्रीं दह्य वाजतां येऊन पंडितजीजवछ धर्माचें अध्ययन करण्याची प्रतिज्ञा 
आपण द्वोऊन केली. ती प्रतिज्ञा केलेली पाहुन पंडितजींनीं त्यांना म्हटलें, भआापण घरचे औ्रमान्‌ व 
सुखी आह्ांत. आपण ही प्रतिज्ञा कशी शेवटपर्यंत पाकूं शकाल !? पन्नालालजीनी त्यावेव्ीं कांढीं 
उत्तर दिलें नाहीं. परंतु जोपयैत पं. सदासुखजी जयपुर येयें राहििले तोपयैत त्यांच्याजबर् ते निश्चित 
समयीं नियमानें येत असत.त्यांच्याजव्ठ ग्रेथांचें अध्ययन करून ह्ांनीं आपकलें मिथ्यात्व नाहींसे केले, 
ख. पं. नाथुलालजी दोशीनींहि पंडितजीजवछच शाख्राभ्यास केला द्वोता. दे बांचे शिष्य 
द्ोते व नेहमीं यांच्या बरोबर राहत असत. हे प्रातःकार्ली छोटे दीवाणजीच्या मंदिरांत शाज्नस्वाध्याय 
करीत असत. आपला सतवे वेत्ठ हे धर्माष्ययन व धर्मचर्चा आदि कार्यात व्यतीत करीत असत. 
अबकाश मिव्ठाल्ा म्हणजे पं. सदासुखजी यांना आपल्या येयें बोलाबीत किंवा स्वतः त्यांध्या घरी 
जाऊन धमंचर्चा करीत असत. 
पं. पारसदास निगोत्याद्दी यांचे शिष्य होते. ते पंडितर्जीष्या गुणाबर अतिशय ढुब्ध होते. 
त्यांनीं स्वकृत ज्ञानसू्योदय नाठकाच्या बचनिकेंत यासंत्रेधी भर्से लिद्िके आधे--- 
छोकिक प्रधीना, तेरापंथ माय्लीना, मिथ्याबुद्धि करि छीना, जिन आतम गुण ओना है। 
पड़े भो पढावै मिथ्या अछट कू कढावै शाग-दान देय, जिनमारग बढावे है । 
दीसे घरवासी, रे घरहू मैं उदासी, जिनमारग प्रकाशी, जाकी कीरति जगभासी है। 
कहां छो कह्दीजे गुणसागर सदासुखजीके। ज्ञानासख्त पीय बहु मिथ्या तिस नासी है । 
जिनबर प्रणीत जिन भागममें सूक्ष्म दृष्टि, जाको जस गावत अधाथत नहिं सिष्टि है। 
संशयतम भान संतोषसरमप्न रहे। सांचे। बिजपर स्वरूप भाषत अभीष्ट है। 


(#४ ) 
झोगदान बटंत भमोथ छ पहर अंके । आसा की वासना मिटाई गुण इष्ट हैं । 
छुखिया सदीव रदे ऐसे गुण बुरेभ मिके । पारस अनसाई सदासुख जू परिविष्टि है॥ 
पं, सदांघुखनी सारखे धर्मप्रेमी विद्वान्‌ ल्लाकालींदी कमी होते. संबत्‌ १९०६ मध्यें पं. 

संदाघुखजी शिवकोटि आचार्याँष्या प्राकृत भगवती आराधनेचें शाखसमेंत प्रतअचन करीत दवोते - 
श्रोत्यांनीं हा प्ंथाचा अनुवाद झाला तर प्राकृत न जाणणान्यांना स्वाध्यायाचा मार्ग खुला होईल 
अशी पैडितजीना प्रार्थना केली. श्रोह्मांच्या ह्मा आम्रह्माची प्रशंसा करून पंडितजी म्दृणाले, या प्रंथाची 
भाषा वचानिका करण्या ची इध्छा आज मला उत्पन्न झालेली होती व आपणह्टी आग्रह केला,हा योगायोगच 
मद॒णावयाचा. पांडितजींच्या मनांत अनुवाद करण्याची इच्छा उत्पन्न होण्याचा व लोकांष्या आम्रह्मचा 
एकच काल प्राप्त ज्ञाला म्हृणून, त्यांनीं ला प्रेयाचा अनुवाद करण्यास माघ कृष्ण दशमी बि. सं. 
१९०६ रोजीं आरंभ केला व भादपद शुह्न द्वितीया संतत्‌ १९० ८ मध्यें तो सबिस्तर टीकेसह प्रूर्ण केला. 


पंडितजीची कीति केवढ जयपुरमध्येंच होती असें नाहीं. बाहेरही फार दूरपयत ती पसरली 
होती. पंडितजी जैनागमाचे सूक्ष्म जाणते ढ्वोते. त्यामुल्ठें सर्व जेन बिद्वानांशीं त्यांचा परिचय ज्लाला 
होता. स्वयं पंडितजीनीं जिनवाणीकिषयीं असे प्रशंसोद्दार काढले आह्ेत--- 

दुखदारिद जान्यो नहीं, चाह न रद्दी छगार | उज्जरलू यश ममप्त विस्तज्यों यो तेरो उपगार॥ 

आरा येथील श्रीकीर्तिचंद्र अग्रवाल यांचे सुपुत्र परमेष्ठासद्दाय हे जैनधर्माचे चांगले जाणते 
होते. लांनीं_तक्त्वाथसूत्रावर अर्थप्रकाशिकानामक पांच हजार छोकप्रमाण टीका रचिली ब ती 
त्यांनीं आपले मित्र जगमोह्दनर्जीच्या आम्रहानें पंडितजीकडे अवलोकनासाढी पाठविली., पंडित- 
जींनीं संशोधन आदि करून ती अकरा हजार लछोकप्रमाण करून पुनः श्री परमेष्ठिसहायाकडे 
पाठविली, यावरून पंडितजीच्या मनांत धामिकाबदल आदर व विद्वत्ता आदिकांचा परिचय चांगला 
दिसून आला. पंडितजी एक निःस्पृष्ठ साहित्य नि्माते होते असें आढद्धन आलें. पंडितजीमध्यें धर्म- 
प्रचार करण्याची तीत्र उत्कण्ठा आह्े असें आढकून आल्लें. प्रस्येक दिव्शी आठ प्रहरापैकीं सहाप्रद्दर 
त्यांचे ज्ञानदानांत जात होते. ज्ञानाचा प्रचार व प्रसार होईल असेंच त्यांचें प्रत्येक कार्य होतें. 

अनेक विद्याप्रेमीजन त्यांजकडे विद्याष्ययनासादी येत असत,. पररवेछ्ठेखित शिष्यांशिवाय पं. 
भोलीलालजी सेठी, विजयलछालजी व आनन्दीलालजी [पिता पुत्र | हेही पंडितजीचे शिष्य होते. 


पंडितजी उत्तम लेखकद्दी होते. पंडितजीचें अक्षर मोत्यासारखे सुंदर द्वोतें. रिकाम्या वेढ्ीं प्रंथ 
लेखनाच्या द्वारें पंडितजी सम्यग्ज्ञानाष्या प्रसाराचें काये कर्तत असत. जयपुरशिवाय इतर गांबाहुन 
प्रंथाची मागणी येई तरी त्याप्रमाें प्रेथ लिह्ून ते त्यांगा पाठवीत असत. या कार्यांत आवश्यकतानुसार 
स्वतः द्वरव्यव्ययह्वी करीत भप्तत. 

पंडितजीघ्या दोन प्रंथ रचनांचा वर उछेख केलेला आहे. याशिबाय आणखी त्यांच्या रचना 
याप्रमाणें उपलब्ध आहेत-तक्त्वार्थ सूत्रचचनिका [लघु ] वि. सं १९१० 
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जाटक समयस्ार बि. सं. १९५१४ 

अफलकाशथ्टक वचनिका वि. सं. १९१५... 
रत्नकरण्डक श्रावकाचार [ विस्तृत व्यास्थान ] १९२० 
मृत्युमदेत्सव वि. सं. १९२० 

नित्यनियम पूजा वि, सं. १९२१ 


सं. १९२१ पयेत पं. सदाघ्तुखजीचें जीवन घुखशान्तीचें गेलें. त्यांत अपूर्त धर्मचेतना दोती 
परंतु यानंतर एक अनिष्ट घटना घडली. पंडित्जीना “ गणेशछालजी ” नामक एकच पुन्न द्ोता. त्याला 
पंडितजीनी संस्कृत, धरम, सिद्धान्त आदिकाचें शिक्षण देऊन योग्य बनविल द्वोतें. तो बीस वर्षाच्या 
बयांत स्वरगवासी झाला. पंडितजीवर ढें मोठ संकट आस्यामुद्ें त्यांचे मम अतिशय खिल्न झ्नाललें, तें 
कोणत्याद्दी कार्यात रमेना. त्याबेव्हीं त्यांचें सान्वन करण्यासाठीं अजमेरानिवासी श्रीमान्‌ मूलचंद सोनी 
आले, तेह्दी त्यांच्या शिष्यवगपिकी होते. आपल्या गुरूची अन्तिम समयीं अशी दुदेशा पाहून त्यांना 
फार बाईट बाटलें, त्यांना चैय देऊन म्हणाले, “आपक्या सुपुत्राचे [गणेशलालांचें] देहावसान झ्ार्लें 
म्दणून आपण इतकें चिन्तित कां द्वोता ? त्याच्या स्थानीं मी आहे असें समजा व मला आपण 
आपकली सेवा करण्याचा अवसर द्यावा. मी कांदी भिन्न नाहीं. ” याप्रमाणे शेटजींनीं ब्रोद्दन त्यांचें 
सान्त्वन केले ब पंडितजीना ते सं. १९२२ सालीं अजमेरास घेऊन गेले. तेथें जाण्पानें त्यांचें दुःख 
कमी झाललें व शांति मिव्ठाली व धर्माकडे पुनः पूत॑वत्‌ रुचि उत्पन्न झाली. 


जेब्हां पंडितजीना अन्तसमय निकट आला अर्से बाटलें, तेब्हां सठजीनीं पंडितजींचे शिष्य 
संघी पन्नाछालजी आणि मोतीछालजी सेठी यांना अजमेर येयें बोलाबून घेतलें. त्यांप्याजबछ घर्म- 
प्रचारासंबंधी जेव्द्ां चर्चा झ्ाली तेब्हां पं. सदासुखजीनीं आपली इच्छा पं. पन्नालालजी पुढें व्यक्त 
केली की,“ आतां ही माझ्नी अवस्था समाप्त होणार आहे. मी आणि माह्या पूर्बत्रती विद्वान्‌ अशा पं. 
टोडरमलजी, दौलतरामजी, जयचंदजी आदिकांनीं अतिशय परिश्रमानें जें साहित्य निमोण केले 
त्याचा अद्यापि देश्ान्तरी यथेष्ट प्रचार झाला नाहीं. तो सर्वत्र पोह्योंचून सर्वाना ध्याचा चांगला लाभ 
दोण्यासाठीं व त्याच्या पठनपाठनासाठीं प्रयत्न करा. ते सर्बाना सुलभ होईल अशी व्यवस्था करा. 
तुम्द्दी हें. कार्य पुढें बाढविलें पाहिजे. तसेंच संस्क्ृत प्राकृताचें पठनपाठन अविच्छिनन चालार्बे 
म्दणून जयपुर येथें एक पाठशात्ठची स्थापना करावी. तींत व्याकरण, काब्य, सिद्धान्त आणि न्याय 
शात्नश्ञ जैन विद्वान उत्पन्न करावेत, जैनांच्या मुलांना वरीछ विषयांचें शिक्षण मित्ठण्याची व्यवस्था 
कराबी. म्द्णजे समाजांत मिथ्यात्वाचा प्रसार होणार नाहीं. माझ्लें आपणांस एवरढेंच सांगणें आह. 
पं. भोलीलालांनाही या कार्यात मदत कराबी असें सांगितर्लें, ” सर्वानीं पंडितजींचा आदेश मस्तक 
नम्र करून मान्य केला व आपली सब शाक्ते उपयोगांत आणून कार करण्याचें ठरबिलें. 


(५० ) 


शेटजी ब इतर दोन शिष्वांनीं अन्तसभयीं पंडितजीचें समाधि मरण साधलें, पंडितजीनी 
अतिशय सावधानतेनें समाधिमरणपूर्वक सं. १९२३ अथवा से. १९२४ मध्यें आपला देद ठेविला 
असाबा. 


पंडितर्जीच्या मृत्युनंतर त्यांच्या शिष्यांनीं त्यांच्या अंतिम आज्ञेचें पालन चांगल्या रीतीने केलें. 
जयपुरास आल्यावर संधीजीनी एक सरस्वती कार्यालय स्थापिलें व त्याच्यादोरें जैनप्रंथ झुद्धतापूवक 
लिह्वून बाहेरगांवीं ते पाठवूं लागछे. संघी्नीनीं तेन्हांपासून आपलें सबे आयुष्य या कार्यांत खच 
कैलें,आपस्या जीवनाच्या अन्तिम घटिकेपयँत सुमारें सोब्ठा बर्षेपयैत याच कार्यात त्यांनीं आपला बेत् 
घालविला. संघाजी नंतर त्यांचें कार्य त्यांच्या नातूनें- आनंदीलालजीनें सांभाकलें. पाठशाल्ग स्थाप- 
नेचें काये स्वर्ीय धन्नाठालजी फौजदारांनीं आपस्या ह्वातीं घेतलें. संघीजी्चे देहावसान से. १९४० 
मध्ये झाल्लें. यानंतर आषाढ शुक्ू ५ सं. १९४२ मध्ये श्री धम्माठाछजी फौजदारांनीं भोलीलालजी 
सेठी, चिर॑जीकालजी कासलीवाल, बक्षी जवादरमछजी व दारोगा वालचंदजी यांच्या साहासय्यानें श्री 
दिगंबर जैन महापाठशाल्ठेची जयपुर येथें स्थापना केली. ती पाठशाला आतां दि. जैन संस्कृत 
कॉलेजच्या रूपान दिसत आदि. 

याचप्रमाणें जयपुरच्या जैनामध्यें आतांपयेत संस्कृत पठनपाठनाचें कार्य चाद्धू आड़े. जैन 
ग्रेथ झुद्धतापूवक लिह्रुन परगांवीं पाठविण्याची योजना कांहीं वर्षापषत चालत होती. या कार्याला 
मूल प्रेरणा देण्याचें यश पं. सदासुखर्जीना मिव्ठालें आह्े हें ध्यानांत ठेवण्यासारखें आह. 

बीरबाणी वर्ष २२ें अंक १ छा यंत पं. श्री प्रकाशशाल्रीजीनीं पंडित सदाखुख्जीचें चरित्र 
ब त्याचें प्रंथकर्तृत्व या विषयी लिहिलेल्या लेखाचा हा अनुवाद असून तो प्रसिद्ध करण्याबदल 
बीराणीचे संपादक पं. चैनसुखदास जी यांनीं परवानगी दिली याबदल त्यांचे आभारी आहद्दोत. 


--जिनदास पार्श्नाथ फडकुले 


(५ ) 
परिषिष्ट १ 
जेन संस्कृति संरक्षक संघाचा 


आढ्ावा सन १९५३ - ५४ माचे अखेर, 


जमा 
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धर्मादाय फंड खातें 

७२०४।॥ श्री ग्रंथविक्री खाते 
१८५२॥०। यश्यस्तिकक व 


आये संस्कृति 
३७२ ३॥५०॥ तिलोयपण्णत्ति 

प्रथम भाग 
१०९१॥॥ तिलोयपण्णत्ति 

द्वितीय भाग 


३६४८० आर्या दशभक्ति 
3२०४।१। 
८६९६॥॥%।॥ श्री वाढ खातें 
७२ मोतीचंद हिराचंद गांधी 
२१७५०७॥%॥। प्रकाशन खातें मंजूर केलेल्या 
प्रंथाबदलचे 
१५०० श्री गुरुकुक सेबा मंडत्ठ 
कारंजा 


२७०३२७८६-॥॥ 
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३२३३४५८ 
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१००१८६ 
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(&॥ 
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खण्डन ७-८, गृहस्थाला मोक्षप्राप्ति द्वोत नाहीं. ८-९, असाताबेदनीय क्षुधा उत्पन्न करीत नाहीं- 
९-११, ग्रेतांबर कल्पित सूत्रांतील असंभाव्यता १२-१४, ढूंढिया-मत-दिग्दशन १४-१५, शास्त्याच्या 
नांबांची अन्वथेता १५-१७, शास्त्याचा द्वितोपदेश १७, आगमाचें लक्षण १७-१८, शाज्रचिकित्सा 
व मिध्याशात्र १८-१९, सच्छात्र १९-२०, गुरूचे लक्षण २०-२१, चोदा अन्तरंग परिप्रह २१-२२, 
बाह्मपरिप्ह २२, निःशंकित अंग व सप्तभ्ये २३-२५, निष्कांक्षिताज् व अनाकाइ्क्षा २५-२६, 
आश्या दुःखाचें कारण २६, सन्‍्तोष ढेंच छुख २७-२९, निर्विचिकित्सा अंग २९-३०, अमूढ़ दृष्टि 
अंग ३०, नवस करणें मिथ्यात्त आदे ३०-२१, उपगरूहन अंग ३१, स्वधर्मीयांचे दोष उचड 
करूं: नये ३२, स्थितिकरण अंग ३२, धमसिथिल पुरुषास उपदेश ३३, वात्सल्य अंग ३४-३६, 
प्रभावना अंग ३६, प्रभावक जैनांची वागणुक ३७-३८, निःशंकितादि अंगांत प्रसिद्ध झ्ालेल्या 
व्यक्ति ३८, छोकमृढ़ता ३९, व्यावहारिक शुद्धतेचे प्रकार 9०, स्वपरभेदरूप विवेकरूप स्नान ४२ 
गृदस्थधर्मांत झुद्धीची आवश्यकता ४३-४४, देवपूजनादिकासाठीं स्नान ४४-४५, देवमूढता ४५- 
०५०, पाखंडिमूहता ५०-५१, आठ मद-श्ञानादिक आठ मदांपासून दोणारी द्वानि ५१-५९, सहा 
अनायतनांचें स्र॒रूप ६१, लब्धीचे भेद ६२-६३, अधःकरणादिक तीन करणांचें स्वरूप ६४-६६, 
बेदक सम्यक्त ६६, क्षायिक सम्यक्त्व व सम्यक्वाचे आठ गुण ६७-६९, सम्यग्दशनामुद्कें शरीर 
अन्दनीय ६९, धर्माधर्माचे फठ ६९.७०, कुदेबांना बंदन करणें योग्य नाहीं ७०-७३, सम्यग्दशनाची 


विषफजुकमश्िका ड़ 


श्रेष्ठता व त्याचा हेतु ७३-७०, मिव्यालानें संसात्यस्म्रिमण ७४-७६, सम्यग्दशन उपकारक थ 
सिव्यादर्सन अपकारक ७६-७७, सम्फदर्शनाचा प्रभाव व सतपरम-स्थानाक्ती आशि ७७-८१, 
२ ज्ञानाषिकार ८२-८४ पूहें 

सम्यग्हामायें स्वरूप ८२, प्रप्मानुफेगा्े स्वरूप ८२-८३, करणानुयोग व चरणाकु- 

योगारें स्वरूप ८३, द्रव्यानुयोगा्े स्वरूप ८४, 
३ चारित्राधिकार ८४-२०५ हें 

चातित्रार्चे लक्षण ८४-८५, चारिऋ्रचे भेद ८५-८६, अहिंसाणुवताचें स्वरूप ८६, 
सैकल्पी हिंसा, हिंसा परिणामावर अवलंबून आदे ८७-८८, दिंसेश्रें सबिस्तर वर्णन क अडिसा- 
ब्ताचे पांच अतिचार ९०-९४, सत्यापुत्रताचें लक्षण व पांच अतिचार ९४-९७, स्थूल चौये- 
त्याग व ल्थाचे पांच अतिचार ९७-९९, ब्रह्मचर्याणुत्रत 4 त्याचे पांच अतिचार ९९, परिप्रहप्रमाण- 
ब्रताचें लक्षण १००-१०२, गृहस्थानें परिमित परिम्रह् ठेबावा व मोठेपणाचा अमिमान सोडावा 
१०२-१०४, अनातिनें वागूं नंका, संकटका्ीं मनाची समता ठेवक्‍्नी १०५-१०६, परिप्रहप्रमाण- 
ब्रताचे भतिचार व अणुक्रतावें फल १०७-१०८, अणुत्रतांनीं प्रृज्य झालेले व पापांनीं दुःखी 
झालेल्यांचे इशंत १०८, अष्टमूल-गुणांचें सबिस्तर वर्णन १०८-१०९,. त्रसद्दिसा-त्लाग १११, 
देवतासारी हिंसा करू नये, भवनबासी देव कवलाह्वारी नाहींत १११-११२, दैिद्त प्राण्यांना व 
वेदनापीडितांनाही मारू नये ११३, जिनमंदिर बांब्ण्यांत पुण्यसंचय ११०, मंदिर निर्माण 
करणास्यांची भावना ११५, देऊत्ठ बांधतांनाही यत्नाचार ठेवावा ११६-११७, गुणवतायें लक्षण 
व दिखताचें सब्रिस्तर विवेचन ११७-११८, अखुव्रतांना मद्ाब्रणपणा कसा येतो ! ११८-११९, 
महात्रताची उत्पत्ति, दिगखताचे पांच अतिचार व अनर्थदंडत्यागब्रताचें लक्षण ११९-१२०, 
अनयेदण्डाष्या पांच भेदांच सबिस्तर वणन १२०-१३१, अनथैदण्डब्रताचे पांच अतिचार १३१- 
१३२, भोगोपभोगपरिमाणत्रताचें सबिस्तर विवेचन १३२-१४५, भोगोपभोगपरिमाणाचे दोन भेद 
ब या ब्रताचे अतिचार १४५-१४७, देशावकाशिकत्रताचें सबिस्तर वर्णन व त्याचे अतिचार १४८- 
१४९, सामायिक व्रताचें स्वरूप, आसन, योग्य स्थान, सामायिक सामग्री आदिक वर्णन व 
आतिचार १४९-१७७, प्रोषधोपवासाचें विशेष वर्णन व त्याचे अतिक्तर १५७-१५९, वैयाद्ृत्त्य, 
शिक्षात्रत व त्यांत आह्वारदानाची मुख्यता १५९-१६४, दात्याचे गुण, यृद्ष व घनाचें साफल्य १६४- 
१६५, कुदानाचा निषेध १६६-१६७, सद्दानाचे फल व त्याचा प्रभाव १६८-१७१, आद्वारादि 
चार प्रकारच्या दानांचें विशेष वर्णन १७१-१८०, दानानें भोगभूरमीत जन्म-बव पात्र कुपात्र दानाचें 
फल १८१-१८९, दानदात्यांच चार इशान्त १८९-१९०, वैयाबत्त्यांत नवदेवतादिपूजन 
१९०-१९४, रात्रिपूजन-निषेध व स्थापनेची अनुपयुक्ततादि वर्णन १९५-१९८, परूजेचे पांच 
प्रकार ब अकृत्रिम चैत्यालया्चे संबिस्तरवर्णन १९८-२०३, जिनपूजनाध्या इष्टान्ताची कथा व 
बैयाहृध्याचे अतिचारवणन २०३-२०७० 


्द्द विषयानुछमणिका 
४ भावनाधिकार २०६-४२६ पूछें 


अहिंसानताभ्या भावना २०६-२०७, सत्यत्रताच्या भावना २०७, अचौरयत्रताथ्या भावना वे 
भ्क्षव्रताध्या भावना २०८, परिग्रहज्नताध्या भावना २०८-२०९, दिंसकाचे परिणाम व अद्दिसेचा 
महिमा २०९, असत्याचे परिणाम थ सत्यवचनाचा प्रभाव २१०, चोरीचे दोष २१०-२११, 
परल्लीत्यागाचें फल २११, परिम्रह्ाष्या ममतेचे परिणाम व पंचपापांचे दोष २१२, स्पशेनादि 
ईद्रियांचें दुःख २१३, मैत्रयादिक भावनांचें चिंतन २१४-२१५ 
पोडशकारणभावना २१६-२७६ पूछें 
तीपकर-प्रकृतिबंध कोणास होतो ! २१६, षोडशकारण भावनांचें संक्षिप्त वणन २१७-२१९, 
दर्शनविशुद्धि २१९-२२०, निःशंकितांग १२०-२२१, निष्कांक्षितांग, निर्विचिकित्सितांग व 
अमृूददृष्टयेग २२१, उपगूददन व स्थितिकरणांग २२२-२२३, वात्सल्थ व प्रभावनांग ३२२३, 
छोकमृढता २२३, देवमूढता, गुरुमृढ़ता व सद्दा अनायतनें २२४, 
बिनयसंपन्नता २२७-२३१ पूछें 
जातिकुल-ऐशग्रयरूपादिक आठमद २२५-२२७, पांच प्रकारचा बिनय २२७, विनयथापासून 
नफानुकसान २२८, कोणाचा बिनय करावा २२९, शाल्ाचा विनब कराबा २२९-२३०, आत्म- 
विनय व व्यवहार विनय २३०-२३१, 
शीलम्रतेष्वनतिचार २३१-२३३ पूष्ठे 
निर्दोषशीला्चें स्वरूप व काम आणि माजलेल्या हत्तीची तुलना २३१-२३२, ल्ियांशी 
संबंध बेऊ देऊं नक्रा २३२-२३३, शील्वान्‌ प्रृज्य बनतो २३३, 
जभीएणल्लानोपयोग २३४-२३५ पूछें 
संदैव ज्ञानामभ्यासांत काल घालवा २३४-१३५ 
संबेगभावना २३५-२३७ पूछें रा 
स्रीपुत्राचा मोह करूं: नका व पंचेन्द्रियांची प्रीति सोडा २३५-२३६, धर्मावर प्रीति करा 
२३६-२३७, 
शक्तितस्त्यागभावना २३७-२३९ पुष्टें 
अन्तरंग परिप्रह्मांचा त्याग २३७-२३९, अन्‍्तरंग बहिरंग परिग्रहांंचा त्याग कराबा २३९, 
शक्तितस्तपोभावना २४०-२४१ पूछ्ठें 
यथाशक्ति तप कराबें व तपाचा महिमा २४०, दिगंबरपण। परमतप, खरें तप व मूरूगुणाचें 
पालनद्दी तप आददे २४०-२४१, 
साधुसमाधि २४१-२४५ पूछें 
साधुसमार्धाचें लक्षण व मरणभय-त्याग २४२, रोगभय व इष्टानिष्ट-संयोगवियोगाला भिऊं 
नका २४३-२४४०, सम्यक्त्वसद्धित क्रियांच तारील २४४-२४५, 


विषाछशबलिकोी 


वैयाइस्पभावता शेश५-२३७ पूहें 
बैधादृस्माणे दहा भेद व वैयाइ्य कोणाओें कराये १२५-१४६, स्वयेयादुतुआ, शेतीमुनीओं 
वैयादस्य व वैयादत््याचें फठ २४६-२४७ 
अईइ्डृक्ति. २४७-२५२ पु 
जईद्धस्ीचें फर, गर्भ जम्मोब्सव व दड्डा अतिशय २४७-२४९, दैरान्प, दौक्षाग्रदण, 
समबसरणरचना २४९, समवसरणमह्विमा व केवलज्ञानाचे देवकृत अतिक्षण हैं५०-२%१ 


आज्रायजक्ति २५१-२५७ पुष्ठे 


आचार्याचे गुण ब आचार्याँकी योग्यता २५१-२/२२, आचारक्‍य व आधारबत्व गुण 
२०३-२५४, व्यवह्ारबत्व व प्रकर्तृत्व गुण २५४-२५५, अपादग्रोपायदर्शी व अवपीडक गुण २५५- 
२७७, अपरित्तावी व मिर्यापक्र गुण २५७ 
बहुश्र॒ुतभक्ति २५७-२६२ पृष्ठ 
आचारांगादिक अंगें चौदापूवाँची पदर्श॑क्या २५७-२६१, सामायिकादि चौदाप्रकीणेकांचे 
विषय २६१-२६२ 
प्रबचनभक्ति २६२-२६६ पढें 
प्रवचना्ें लक्षण व त्याचे विषय २६२-२६३, गृहस्थधरम व क्रियाकरम प्रकृति वन २६३- 
२६४, आदिप्रभु-परंपरा व गणधरादि आचार्य-परंपरा २६४-२६७, आचार्य- प्रणीत प्रंथपरंपरा 
२६५-२६६, प्रवचनाम्यासा्चें फल २६६ 


आवश्यकापरिद्णि २६६-२७१ पढें 
मुर्नींच्या सह्या आवश्यक क्रिया, सामायिक व स्तवन २६६-२६८, वंदना व प्रतिक्रण 
२६८-२६९, प्रत्याख्यान, कायोत्सने व सामायिक व स्तबनाचे प्रकार २६९-२७०, वंदना, 
प्रतिक्रमण, प्रत्याख्यान व कायोत्सर्गाचि भेद २७०-२७१, गृद्दस्थाचीं सद्दा आवश्यकें २७१ 
मार्मप्रभावाना २७१-२७४ पूछें 
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श्रीबीतरागाय नमः । 


आचार्य समन्तभद्रविरचित रत्नकरण्ड श्रावकाचाराच्या पंडित सदासुखजीकृत 
हिंदी भाषाटीकेचा मराठी भाषानुवाद, 


रत्नकरंड-श्रावकाचार. 


ब्ल्त+ ज्ज्श्ट्ह्चियएा..... +- 


मंगलाचरण 


जें प्राप्त ककनि पेणें योग्य असे सर्वे मव्यजीवांस । 

जें सिद्धीचे कारण आचरितां देह मुक्तिपर्दि वास ॥ १॥ 
ऐशा प्रशस्तदशिज्ञानाचरणास वर्णिलें ज्यांनीं । 

त्या श्रीवीरजिनांना नमितों मीं चित्तकायवचनांनीं ॥ २ ॥ 
जी लोकत्रयमंगल नृसुरासुर वंदिती जियेस सदा | 

वाणी वीरजिनाची होवो मजला समस्तशिवसुखदा ॥ ३ ॥ 
भव्यां अक्षय-सुखकर रत्नकरण्डक दिला असे ज्यांनीं | 

त्यागी तेच खरोखर योगीन्द्र समन्तभद्र सुखाणी ॥| ४ ॥ 
श्रीजिनवाणीसेवा - सुखी असे विबुधवर सदासुखजी | 

वन्दुनि समन्तभद्रा त्यांच्या मठ्यून शी पादरजी ॥ ५॥ 
त्यांनीं सुपदविवेचन केलें भव्या सदेव सुखवाया | 

हिंदी भाषेमारजजी कोण शहाणा म्हणेल त्या वाया ॥ ६॥ 
अजुवाद मी तयाचा करिन महाराष्ट्रभाष्णी नीट | 
पाठक-जनास जेणें दिसेल सुखदा सुमुक्तिची वाट ॥ ७ ॥ 


प्रन्थप्रारंभी स्याद्रादविद्याधिपति परमनिप्रेन्य वीतराग अशा श्रीसमन्तमद्राचार्योनीं जगांतील 
भव्यजीवांवर उपकार करण्याच्या हेतूनें, र्नत्रयरक्षणाचा साक्षात्‌ उपायस्वरूप असा हवा रत्नकरण्ड 
नामक श्रावकाचार प्रंथ रचिला, ल्याची निर्विनश्नतया समाप्ति व्दावी म्दणून इष्ट देवतेप्रत नमस्कारार्थ 
पुढील सूत्र सांगतात- 


श्‌ रत्नकरंड - भावकाचार 
मंगकाचरण, 
नमः श्रीवर्धनानाय निर्धुतकलिलात्मने । 
सालोकानां त्रिलोकानां यद्विद्या दपेणायते ॥१॥ 


अथे- श्रीवर्धमान तीरयकरांना माना नमस्कार असो. दे श्रीवर्धमान कोण ? तर श्री म्दृणजे 
अन्तरंग अनन्तज्ञान, अनन्तदर्शन, अनन्तत्रीय आणि अनन्तसुख अशी अनन्तचतुष्टयस्वरूप जी 
अविनाशी लक्ष्मी, आंणि बहिरंग म्दणजे इन्द्रादिकांकट्टन वन्दनीय अशी समवसरणादिक लक्ष्मी, 
यां उभय लक्ष्मीच्या योग दृद्धीला प्राप्त होणारे जे त्यांना श्रीवधमान म्हणतात- अथवा अब- समन्तात्‌ 
गरहणजे सम्पूर्ण प्रकारें ऋद्ध ग्हणजे परमातिशयास प्राप्त ज्लालें आहे केवलज्ञान ज्यांचें ते श्रीवर्धमान 
होत, या विग्रह्मंत * अबाप्पोरलोपः” या सूत्रानें अकाराचा छोप झाला आहे. आतां ते वर्धभान कसे 
आदत तें पाहू. ते निर्धूतकलिलात्मन्‌ आहत. निधूत म्हणजे नष्ट केले आद्वेत आत्म्यापासून कलिल- 
ज्ञानावरणादिक पापमल-ज्यांनीं असे अद्वित. तसेंच ज्यांची केवलज्ञानलक्षणा विद्या अछोकाकाशा- 
सद्वित समस्त तिन्ही लोकांना दर्पणाप्रमाणें प्रकाशित करणारी आहे. 
विशेषार्थ- ज्यांच्या केवलज्ञान-विद्यारूपी दर्पणामध्यें अलोकाकाशासह्वित षड़द्व्यांच्या समु- 
दायस्वरूपानें असणारा हा लोऋ आपल्या भूतभविष्यद्वतमानकालांच्या समस्त अनन्तानन्त पर्याया- 
सह प्रतिबिम्बित होऊन राहिला आह, व ज्यांचा आत्मा सर्वप्रकारच्या कमंमछापासून अछिप्त ज्लाछा 
आहे, अशा श्रीत्रद्धमान देत्राधिदेव अन्तिम तीर्थकराला, आपणाला आवरण कषायादिमलरद्वित 
सम्यग्दरीन प्राप्त व्हाबरें म्हणून आचाय॑ समन्तभद्वांनीं नमस्कार केला आह. 
यापुदें धमो्चे स्वरूप सांगण्याकरितां प्रतिज्ञारूप सूत्र सांगतात--- 
धर्माचे स्वरूप 
देशयामि समीचीन धर्म कर्मनिबहेणम्‌ | 
संसारदुःखतः सक्तान्यों धरत्युच्मे सुखे ॥२॥ 
अथे- मी ( समन्तभद्गाचार्य ) या प्रन्थामध्यें पंचपरिवर्तनरूप संसारांतील दुःखापासून 
प्राण्यांना सोडवून स्वर्गमोक्षरूपी उत्तम प्रकारच्या सुखाला प्राप्त करून देईल अशा धर्माचा उपदेश 
देतों. तो धर्म समीचीन म्दणजे वादिग्रतिवादीकट्टन ज्यांत प्रत्यक्ष व अनुमानादिकांच्या योगें मुछींच 
बाधा येणारी नाहीं म्हणून उत्तम व कमबन्धनाचा नाश करणारा आह. 
विशेषार्थ- जगामस्यें धरम असे नांव सर्व लोकांच्या तोंदून ऐकूं येतें. परन्तु धरम शब्दाचा 
अथ असा आड़े की, नरकतियंचादिगतिमध्यें परिभ्रमण करणाय्या आत्म्याला 
धर्म विकत किंवात्या गतींतील प्राप्त होणाज्या अनिवार्य दुःखापासून सोडवून अबिनाशी 
कोणाची सेवा करून _ अतीन्द्रिय अनुपम आत्मिक मोक्षस्ुख ज्या योगानें प्राप्त करून थेतां येते, 
मिव्ठत नाही।.. त्यास धरम म्हणाें. अशा प्रकारता धम बाजारांत कोंठें बिकत मित्धत 
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मसतो. धर्मबिक्रीचें कोढें एखादें दुकान असतें तर सद्यःस्थि्तातील लोकांनीं तो आपल्या शक्तिबाह्म 
द्रव्य खर्चूनहि अतिग्रयत्नानें व सन्‍्मानानें बिकत घेतछा असता. तसेंच कोणाची सेवा चाकरी 
करून जर हा धर्म मिव्ठण्यासारखा असतां तरीही सेवेनें त्याचें चित्त प्रसन्न करून बेऊन मिव्ठविला 
असता. परंतु अशा प्रकारचा धर्म कोणासह्ी देतां येण्यासारखा नाहीं, देऊत, पर्वत, जल, अप्नि, 
देबमूति, आणि तीर्थादिकांच्या िकाणींही हा ठेविलेला नाहीं की तेथून जाउऊन आणतां येईल- 
भयंकर ब्रत उपोषणादि तपशथरणांनीं शरीर कृश केलें तरीही तो मित्ठत नाहीं. अथवा मंदिरांत मोठ- 
मोठ्या किंमतीचीं उपकरणें ठेविडीं अथवा मंडल मांडदन प्रजनविधानादि करविलें, आणि गृहृत्याग 
करून इमशानांत जाऊन राहिले अथवा परमेश्वराचें जप-जाप्य करविले, किंवा रात्र॑ंदिवस 
भगवंताच्या नामस्मरणानें जग दुमदुमून सोडिलें तरीही धर्माची प्राति होत नसते. धर्म हा 
आत्म्याचा स्वभाव आहे. परवस्तूबरीक आत्मबुद्धि ठाकून आपल्या ज्ञानदर्शनस्वभावाचे श्रद्धान 
करणें अथवा अनुभव घेणें, आणि आत्म्याच्या ज्ञायक स्वभावामष्येंच तन्‍्मय होगे यास धरम 
म्हणतात. ज्याब्रेक्लीं आत्म्यामध्यें उत्तम क्षमा, मादवादिक निजस्वभाव ग्रगट होतात, र्नन्रय प्राप्त 
होतें, व सर्व जीवाबर दया कराबी असा विचार उत्पन्न होतो, त्यात्रेढ्लीं आत्मा स्वतःच धर्मरूप द्वोतो. 
परद्रव्यक्षेत्रकालादिक हे निमित्तमात्र आहत. 
ज्यावेत्लीं आत्मा आपली रागद्वेषरूप परिणति सोड्टडन बीतराग होतो त्यावेद्ठीं मंदिर, प्रतिमा, 
तीथे, दान, जप, तप वौरे सर्ब वस्तु त्यास धर्मरूप होतात. परन्तु जोपयैन्त त्याची बीतराग 
अवस्था ज्लाली नाहीं अथवा त्यापासून रागद्वेष नाहींसे झाले नाहींत 
वीतरागतनेंच तोपर्यन्त त्यास कोठेंहवी धम प्राप्त द्वोत नाहीं. ज्याबवेद्ीं आत्म्यामध्ये शुभराग 
धरम होतो असतो व्यावेद्ी पुण्यबंध होतो. ज्याबेढ्ीं अशुभ राग, देेष, मोह असतात 
त्याबेद्तीं पापबंध होतो. जेथें यथार्थ ज्ञान, श्रद्धान व आचरण आहे तेर्थे 
धर्म आदे श्र मग त्यास बंध अवस्थाच मुद्ठीं नाहीं. बंधाचा अभाव होणें हेंच उत्तम खुख अहि. 
अशा उत्तम सुखाचें कारण जो आत्म्याचा स्वभावरूप धम तो सांगण्याकरितां सूत्र सांगतात- 
खज्या घर्माचें लक्षण 
सद्दश्श्षानवत्तानि धर्म धर्मेश्वरा विदुः | 
यदीयप्रत्यनीकानि भवन्ति भवपद्धतिः ॥३॥ 
अरथ- धर्माचे ईश्वर जे तीर्थंकर परमदेव त्यांनीं सम्यग्दर्शन, सम्यरज्ञान व सम्यक्‌चारित्र 
या तिहीला धम असें ग्हटलें आहे. यांच्याविरुद्ध मिथ्यादर्शन, मिथ्याज्ञान व मिथ्याचारित्र दीं तीन 
आह्देत. त्यापासून संसार परिश्रमण घडतें. 
विशेषार्थ- स्वपरद्रव्याचें यथाये ज्ञान ज्ञाल्यानें संसारपरिश्रमण नादवींसें होऊन उत्तम सुख 
प्रात करून देणारा धर्म घडतो. याविरुद्ध स्वपरद्व॒न्याचें असत्याथे ज्ञान, श्रद्धान, व चारित्र संसारां- 
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सील भयंकर दुःखामध्यें बुडबिणारें आदे अंसे भगवान्‌ बीतराग सांगतात. आम्दी आमध्या पदरें 
मु््ीच सांगत नाहीं. 
प्रथमतः सम्यग्दरनाचें लक्षण सांगण्पाकरितां सूत्र सांगतात--- 
सम्बग्दशनार्थ स्वरूप, 
श्रद्धानं परमार्थानामाप्तागमतपोसृताम । 
त्रिमृहापोदमष्टाइ्गं सम्पम्दशनमस्मयम्‌ ॥४॥ 
अर्थ- सत्या्थ अशा देव, गुरु, शाल्र यांवर श्रद्धान ठेवणें यास सम्यग्दर्शन म्दृणतात. आप 
महणजे देव. तो सब पदार्थाना जाणून त्याचें सत्य स्वरूप प्रगट करणारा आह. आगम म्हणजे 
शात्र. हैं आप्तेपद्शित पदार्थाची शब्दद्वारा रचना होय, आप्तांनीं प्ररूपणा केलेल्या आगमानुसार 
आचरण करणारा तो गुरु होय. यावरून सत्य देव, गुरु व शात्रा्चे श्रद्धान करणें हें सम्यग्दशैन 
होय. असत्य देव, गुरु, शाखांचें श्रद्धान हैं सम्यग्दरीन नन्हे. सम्यग्दशैन अशंगयुक्त आणि तीन 
मूढ़ता व आठ मद यांनीं रहित असतें, याचें वर्णन पुढ़ें ऋ्रमानें येईल, 
विशेषाथे- सत्याथे देव, गुरु, शात्र यांवर तीन मूहता व अश्टमदांनीं रहित आणि अश्ंगयुक्त 
श्रद्धा ठेवणें यास सम्यग्दशन म्हणतात. शाख्रांत कित्येक ठिकाणी सप्ततत्त्त व नवपदार्थाच्या श्रद्धा- 
नाछा सम्यर्दर्शन म्हटलें असून आपण येयें बरीछ वेगढ्ें लक्षण कां केले अशी कोणी शंका करीछ 
नर त्या्ें समाधान असें कीं, निर्दोष व निर्बाध शाल्राच्या उपदेशाशिवाय सप्ततक्षाचें श्रद्धान कसे 
करावयाचें व निर्दोष आप्ताशिवाय सत्यार्थ आगम प्रगठ तरी कसा होणार ! म्हणून तक्तश्रद्धानाचें 
मूल कारण सत्यार्थ. आप्त होय. त्याचें लक्षण सांगण्याकरिता सूत्र सांगतात-- 
भाप्ताचें लक्षण 
आप्तेनोच्छिम्रदोषेण सर्वक्षेनागमेशिना । 
भवितव्यं नियोगेन नान्यथा झ्ाप्तता भवेत्‌ ॥५॥ 
अर्थ- ज्याचें दोष दूर झाले आहेत, जो सर्व पदार्थाना जाणणारा असून आगमांचा स्वामी 
आहे, त्यालाच आप्तपणा असणर्णे योग्य आह. निर्दोषपणा, स्वेज्षणा आणि आगमेशित्व हे तीन 
गुण असल्यारिधवाय आहपणा येत नाहीं. 
विशेषा्े- धर्मोचे मूलकर्ते भगवान्‌ आप्त अद्वेत, त्यांचें ठिक्राणीं तीन गुण अबश्य आहेत. 
त्यांतून पहिला गुण निर्दोषपणा. हा क्षुधातृषादिक अठरा दोषांचा नाश केल्यापासून उत्पन्न होतो. 
त्रिकाल्बर्ती सम्पूण ग्रुण व पर्याय, जीव, पुद्ठछ, धर्म, अधर्म, आकाश, काल 
निर्दोषता या सहा द्वव्यांच्या अनंत परिणतीना एकाचवबेढीं प्रत्यक्ष जाणण्यानें दुसरा 
सर्वज्षषणा गुण प्राप्त ढवोतो. परमद्तितोपदेशक शाल्रांचा मूलकता म्हृणून 
आगमांचा स्वामी असा तिसरा गुण ही आदेच. या तीन असाधारण गुणांना वारण करणात्यांनाच 


दक््षनापिकार ५ 


देव म्हणतात. याशिवाय इतर अनेक गुणांनी देवत्व प्राप्त होत नाहीं. कारण जो स्वतः अनेक 
दोषांनीं भरकेछा असेल तो दुसन्यांस निर्दोष कसा करूं: शकेल ! 
ज्याला क्षुघेची, ठृषची, कामक्रोधादिकांची बाधा होत असेल तो दुःखी असछाच पाहिजे, 
त्याचे ठिकाणीं ईश्वरपणा कसा असूं शकेल ? जो सदैत्र भित्रा असल्यामुद्दें आपणाजबत्ठ खरक्षणार्थ 
शत्रालें तथार ठेवितो त्यास वैरी आद्वेत व त्यामु्ठ त्याचे मनांत सदैव आकुलता ठेबिलेली, तो 
निराकुल कसा असूं शकेल ! ज्याला रात्रंदिवस ईर्ष्या, द्रेष, चिन्ता हीं छागलेलीं असतात तो सुखी 
कसा होईल ? जो कामासक्त असेल तो नेहमीं परवश असावयाचाच. त्याछा स्वतन्त्रता नाहीं. मग 
पराधीन असलेला पुरुष यथार्थवक्ता होऊ शकेल काय ? क्षीही नाहीं. तसेंच जो गर्वाच्या वश 
झाला असेल अथवा निद्रेच्या अधीन ज्ञाछा असेल तोही सत्यवक्ता होणार नाहीं. त्याच्या मार्गे जन्म- 
मरणाचा फेरा छागछेला आहे. तो संसारी आह. त्याला आप्तपणा शोमत नाहीं, जो सर्वचैव निर्दोष 
असेल त्याछाच सत्याथ आप्त ही संज्ञा देतां येईठ. रागी देषी है सदैव आपले व इतरांचे रागद्रेष 
ज्या योगानें पुष्ट होत जातील असेंच नेहमीं सांगणार. म्हणून जगांत जर कोणी यथार्थ वक्ता संभ- 
बत असेल तर तो बीतराग परमेष्ठीच होय. तो वीतराग सर्वज्ष असछाच पाहिजि. जर त्याचे ठिकार्णी 
सर्वज्ञत्व नाहीं मानिलें तर केवक इंद्रिय-जनित ज्ञानाच्या योगानें ( इंद्रि- 
सबज्ञता यांच्या साहाय्यानें ज्ञान प्राप्त करून घेणारा ) प्ूवी होऊन गेलेल्या राम- 
रावणांना कसा जाणील ! दूर असणात्या मेरु कुलाचल पर्वताछा कसा 
जाणील ! इन्द्रियजनित ज्ञान, आपणासमोर असलेल्या स्थूछ पदार्था्या ही स्पष्ट जाणू शकत 
नाहीं. मग संसारांत तर जीव, पुद्ठल, काल वगैरे अनंत पदार्थ आहत व ते एकाच वेत्हीं आप- 
आपक्या मिन्न भिन्न स्वरूपानें परिणमन करीत असतात. एका समयांत अनंत पदार्थाची वेगवेगर्ी 
अनंतपरिणति होत असते. तेब्हां अशा पदार्थाना ते एकाच वेढीं कसे जाणूं शकेल ! इन्द्रियजनित 
ज्ञान क्रमबर्ति स्थूछ पुद्ढलांच्या अनेक समयांत होणान्या एका प्यौयाक्ा जाणतें. अनेक पदार्थों 
अनेक पर्याय आहत. जर हैं एका पर्यायालाही पूर्णपर्णं जाणण्यास समर्थ नसेल तर मा्गें अनंत 
काल गेला व पुढ़ें अनंत काछ जाईल त्याकार्ढी होणान्या अनंतानंत परिणतीछ तें कसे जाणूं 
शकेल ? यावरून त्रिकाल्वर्ती समस्त द्रव्यांच्या परिणतीला युगपत्‌ जाणण्यास समथे एक सर्वज्ञच 
होऊं शकेल व त्याच्याच ठिकाणीं फक्त आप्तपणा संभवेल. 
याशिवाय जो परमह्तितोपदेशक असेल तोच आप्त संभवेल, सारांश- वरील तीन गुण ज्याचे 
ठायीं एकत्र असतील तोच देव होय. यद्यपि अरिहंत देव मनुष्य आहे. तथापि ज्ञानावरणादि चार 
धाति-कर्मांचा नाश केल्यापासून प्रगट झ्ञालेठा जो अनन्तज्ञान, अनन्त- 
परमहितोपदेशी. दरशन, अनन्तबीय आणि अनन्तसुखरूप निज स्वभाव त्यामष्यें तो रममाण 
होनो. कमौछा जिंकिल्यामुद्ें त्याच्या शरीरावर अनुपम तेज प्राप्त होतें. तो 
अनन्तसछुखामध्यें रममाण असतो. इन्द्रादिक सत्रै देव त्याची नेहमी स्तुति करितात. अनंतज्ञानदरन 


दर रत्नकरेंड-आवकाचार 


स्वमावामुत्ठें तो- सर्व छोकालोकांत ब्याप्रन राहतो. इतर देवमनुष्यापेक्षा असाधारण आत्मस्वरूप 
प्राप्त ज्ञाल्यानें तो फार दैदीप्यमान दिसतो. म्हृणून मनुष्यपर्यायांतव आपल्या अनन्तज्ञान-सुख-- 
वीर्यादि गुणांमुद्लें त्याला देवाधिदेव असे म्हटलें आहे. या ठिकाणीं कोणी प्रश्न करील कीं, आप्त 
तीन गुणांनींच युक्त असावा असें कां! त्या ठिक्काणीं एक निर्दोषपणा असला म्हणजे इतर सब 
गुण आछे नसते काय! याद उत्तर असें की, आपल्या म्हणप्याप्रमाणें. एक निर्दोषपणा हेंच 
लक्षण मानकें तर आकाश, धम, अधम, पुद्ठछ, कालादिकांच्या ठिकाणीं ही नि्दोषत्व आढे. कारण 
हे पदार्थ अचेतन असल्यानें त्यांना रागद्वेष नाहींत, मग या अचेतन पदार्थानाही देव मानावें 
छागेल, म्हणून निर्दोष असून सर्वज्ञ असेल तोच आप्त मानत्ग पाहिजे. निर्दोषत्व व सर्वज्ञत्व हे 
दोनच गुण आपाचे मानिले तर सिद्धपरमात्म्याचे ठिका्णी आप्तपणा प्राप्त होतो स्यामु्े सत्याथे 
उपदेशाचा अभाव होतो, कारण सिद्ध भगवान्‌ उपदेश करीत नाहींत. म्हणून निर्दोषपणा, सर्वज्ञ- 
पणा व परमद्दितोपदेशकपणा या तीन गुणांनीं युक्त देवाधिदेव परम औदारिक शरीर धारण करणोरे 
भगवान्‌ सर्वज्ञ वीतराग अरिदवंत देव द्वेच देव आद्वेत असें मानणें प्राप्त होतें. पुढें भरिहंतदेवांनीं 
ज्या दोषांचा नाश करून देवपणा मिखविला वा दोषांचीं नांबें सांगण्याकरितां सूत्र सांगतात-- 
अठरा दोष 


छ्॒ुत्पिपासाजरातडकजन्मान्तकभयस्मयाः । 
न रागद्वेषमोहाश्र यस्पप्तः स प्रकीत्येते ॥६॥ 


अर्थ- १ छ्षुत-क्षुधा-भूक, २ पिपासा-तड्ान, ३ जरा-बृद्धपएणा, 9 आतंक-रोग, 

५७ जन्म-कर्मोंदयानें चतुगतींत उत्पत्ति, ६ अन्तक-मृत्यु, ७ भय-भीति, ही सात प्रकारची आहे. 

इहलोक-भीति, परलोक-भीति, मृत्यु-भीति, वेदना-भीति, अरक्षा-भीति, अगुत्तिभीति व अकस्मात- 

भीति. ८ स्मय- म्हणजे मद, हे आठ आहेत. ९ राग, १० द्वेष, ११ मोह व च शब्द।वरून 

१२ चिन्ता, १३ रति, १४ निद्रा, १७ विस्मय, १६ विषाद, १७ स्वेद म्हणजे घाम, आणि 

१८ खेद म्हृणजे ब्याकुछता यांचें ग्रहण करावयाचें. एकूण दे अठरा दोष ज्याला नाहींत व्यास 

आप्त रद णावें, 

विशेषाथे- या ठिकाणीं कोणी श्वेताम्बर आम्नायी पुरुष प्रश्न करितो कीं, तुम्ही दिगम्बर 

मताडुयायी छोक केवली भगवंताच्या ठिकाणी क्षुधाव तृषा यांचा अभाव मानतां यावरून केवर्लीना 

आह्वार पैतां येणार नाहीं मग त्यांचें शरीर के टिकेल ? तुम्ही तर व्यांचें 

श्वेतांबर मतदिग्दशन॒ शरीर राहतें असें मानतां, यातररून ते आहार घेत असले पाहिजेत हैं 

सिद्ध द्वोतें. ज्याप्रमाणें आपलें शरीर आह्वाराशिवाय राह्ूरू शकत नाहीं 

त्याप्रमाणेंच केवलीचेंहि आह्वाराबांचून शरीर राष्ट्र शकणार नाहीं. ज्या अर्थी तुम्ही शरीराची स्थिति 
मानता त्या अर्थी आहार द्वाद्दी मानर्ण भाग आहे. 


. दर्शनाधिकार छ 


उक्तर- याचें समाधान असे आहे. केवलीष्या ठिकाणीं तुम्दास फक्त आद्वारच साधावयाचा 
आहे अथवा कवलाहार सिद्ध करावयाचा आअद्वि ! फक्त आह्याराचीच केवलीचे ठिकाणीं सिद्धि करा- 
वयाची असेल तर “ सयोग केवलीपर्यन्त सब जीव आहारक आहत ? असें 
कबलाहाराचें खंडन आगमवाक्‍्य आदि. कारण एकेन्द्रियाप्रासून सयोगि-केवलीपयन्त प्रत्येक जीव 
प्रत्येक समयामर्ध्ये सिद्धराशीच्या अनन्ताव्या भागाइतक्या अभव्यराशीहून 
अनन्तपट कमपरमाणूंचें ग्रहण करीत असतो. या दृष्टीनें केवली आहार घेतात असे आम्ही मानतो. 
तुम्ही असे म्हणत असाछ कीं, केवछी कब्रछाह्वार करितात म्हणजे तुम्ही आम्दीः ज्याप्रमाणें 
एक एक अन्नाचा घास आपकल्या मुखामध्यें ठेऊन भक्षण करितो त्याप्रमाणें तेही करितात अर्से 
मानते. कारण कब॒लाहाराशिवाय देहाची स्थिति राहणें शक्‍्य नाहीं. यावर आम्चें उत्तर असे 
आहे- देवांचें शरीर कव॒व्गहाराशिवाय हजारो वर्ष कसे राह शकतें हैं तुम्ही सांगूं शाकाल काय / 
देव कवलाहारी नाहींत व ह्यांचा देह राष्ट्र शकतो यावरून तुमचा हेतु व्यभिचारी ( चुकीचा ) 
ठरला. देवांना मानसिक आहार आह. त्यांना आहारांची इच्छा होतांच कंठांत अमृत श्वरूं लागतें, 
स्यामुद्ें ध्यांची तृप्ति होत असते. ज्याप्रमाणें चतुर्णिकाय देवाचें शरीर कवलाह्ाराशिवाय फक्त 
मानसिक आहारानें टिकू शकतें त्याचप्रमाणें कमेनोकर्मबर्गणांच्या आहारानें केबली भगवंताचेंही 
शरीर राहू शकते. यावर पुनः तुम्ही म्हणाल कीं केबछी हे आपणाप्रमा्ेंच मनुष्य-देहांत राहतात 
म्हणून आपकल्याप्रमाणेंच त्यांचेंद्ी कबलाहारानें शरीर राहिलें पाहिजे. असें मानि्े म्हणजे आपल्या 
शरीराप्रमार्णेंच केबलीच्या देहाला धाम, खेद, उपसग, परीषढह् वगैरे माने प्राप्त झाले. हें केव- 
लीच्या अतिशयाच्या ग्रभावानें होत नाहींत अरे तुम्ही म्हणाल तर भोजनाचा अभावरूप अति- 
शयही कां मानूं नये ? आपल्याच शरीरावरून जर केबलीच्या देहाची परीक्षा करावयाच्री असेल 
तर आपणाला जसें इन्द्रियजनित ज्ञान आहे तसे त्यासही मानावें छागेल. पाहणें, श्रवण करणें, 
स्वाद घेणें, चिन्तन करणें बंगेरे जर इन्द्रियापासून होतात तर केवलज्ञान हैं अतीन्द्रिय आहे असे 
म्हणणें अर्थात्‌ खोटें ठरतें. मग सबैज्ञपणाचा अभाव आत्शच. आतां तुम्ही म्हणाल ज्ञान समान 
असलें म्हणून काय झालें ? केवलीना तर अतीन्द्रियज्ञान आहच. मग देह त्यांचा व आमचा 
समान असला म्हणून काय बिघडलें ? त्यांचें शरीर कबलाहाराबांचून राहतें असें मानण्यास तरी 
काय हरकत आह! यावर तुम्ही म्हणाल, त्यांना वेदनीय कर्माचा सद्भाव असल्यानें भोजनाची 
इच्छा उत्पन्न होते व त्यामु्ें ते कबलाद्वार घेण्यास प्रदत्त होतात. परंतु वेदनीय कम हैं मोहनीय 
कर्माच्या साहाय्यानें क्षुषा उत्पन्न करण्यास समये होते. ते एकटें हैं काये करण्यास समये नाहीं, 
कारण क्षुधा म्दणजे भोजनाची इच्छा. इच्छा हें मोहनीय कर्माचें काये आंहे. ज्या्ें मोहकम नष्ट 
झाले आह अशा केब्रलीभगत्रताछा इच्छा कशापासून उत्पन्न होणारः जर मोहनीय-कर्मापासून 
इच्छा उत्पन्न होतें असें मानिलें तर सुंदर त्रीछा पाहून तिचा उपभोग पघेण्याचीही त्यांना इच्छा 
उत्पन्न होईल असें मानावें छागेल. अथत्रा सुरेख वस्माभरण, शय्या बगैरे पदार्थांचा भोगोपभोग 
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घेण्याची इच्छा उत्पन्न होण्याचा प्रसंग आस्पानें वीतरागपणा मुव्यच राहणार नाहीं. ज्या ठिकाणी 
इच्छा उत्पन्न ज्ञाली तेषें वीतरागता राहत नाहीं म्हृणून वरील आपके म्हृणणें योग्य नाहीं. 
पुनः ग्रेताम्बरमताम्नायास आमचा आसा प्रश्न आह कीं, केवली आह्वार घेतात अर्से तुम्ही 
म्दणता पण त्याचा क्रम कसा आह! दिवसांवन एकदा कीं अनेकदा ! किंवा महिन्यांतून एकदा, 
दोनदा, चारदा ? जो कांढी तुम्ही आपल्या समजुतीनें ऋरम ठरबिला असेल तो सांगा. ज्या मानानें ऋम 
दाखवाल त्याच मानानें केवलीस शक्ति राहिली तर पुरढें शक्ति कमी ज्ञाल्यानंतर पुनः भोजन करणें 
प्राप्त लें. मोजनाच्या आश्रयानें बल राहिलें, मगर केवर्लीना अनंत बल आह असें म्दृणणें खोटें ठरलें. 
केवली क्षुघेचा उपशम करण्याकरितां भोजनाचा स्वाद घेतात असे एक तुमचें म्दृणणें 
आटे. त्यावर आम्ही विचारितों कीं, तो स्वाद रसनेन्द्रियानें घेतांत की केंबलज्ञानानें बेतात ! जर 
केवलज्ञानानें स्वाद घेत असतील तर दूर क्षेत्रांत असलेल्या भोजनाचाद्दी त्यांना स्वाद घेतां येईल 
मग कबलाद्वाराचें तरी काय प्रयोजन ? जर रसनेन्द्रियानें स्वाद घेतात असे मानावें तर मति- 
हानाचा प्रसंग प्राप्त होतो. कारण इद्धियानें पाहणें, ऐकणें, स्वाद घेणें, स्पशे करणें, बिचार करणें 
यास मतिक्ञान म्हणतात. हेंही असूं था. तुम्ही म्हणता सर्वेज्षणा व कवलाहार यांत ब्रिरोध नाहीं. 
कारण ज्याप्रमार्णे आद्वार करीत असलेल्या माणसांना ज्ञान कमी आह अरसे म्हणतां येत नाहीं 
व्याचप्रमाणें कबलाह्वार करणाज्या भगव्रंताछा सबैज्ञपणा नाहीं अथवा केव्लज्ञान नाहीं असें म्हणतां 
येत नाद्वीं, यावर उलट आम्ही तुम्हांस असे विचारितों कीं, द्रव्य, आमभरण, वाहन, काम व विष- 
योपभोग यामध्येंद्दि सवैज्ञपणाछा बिरोध येत नाहीं. म्हणजे सर्वक्षषणा असतांना बरच्या तुमच्या 
म्हृणण्याप्रमाणें हेढ्ी असण्यास कांहीं हरकत नाहीं. याबर तुम्ही म्हणाल कीं, सर्वज्ञाला मोहाच्या 
उदयाचा अभाव आहे. म्हृणून द्रव्य, वल्ाभरणाची त्यांना इच्छा होत नाहीं. पण असाताबेदनीय 
कर्माचा उदय विद्यमान असल्यानें भोजनाची मात्र तशी इच्छा होते. कर्माची शक्ति वेगवेगछी आह 
हैं तुम्ही जाणतच आहा. सत्र कर्माची शक्ति एकसारखी असती तर त्यांत भेद होते ना. यावर 
आमर्चे उत्तर आहे कीं, आपण मोहाचा अभाव मानतां त्या अर्थी घास उचढून मुखांत देणें, तो 
चाषणे, गिल्वणें ही इच्छा कशापासून झाली ? जर अन्‍्तराय कर्माचा अभाव झाल्यानें इच्छेरिवाय 
मुखांत घास येऊन पडतो अस्से ग्हणाल तर अन्तराय कर्माचा अभाव भोगोपभोग, कामसेबनादिकांचें 
प्रहण का करविणार नाहीं ? यांचें प्रहण करण्यानें व्रतभंग होतो, दीक्षेच्रा भंग होतो, साधुपणा नष्ट 
होतो, परन्तु आहार भेण्यानें अत-दीक्षेचा भंग होत नाहीं. उलट साधूच्या धर्माठा कारण अशी 
देहाची स्थिति राहू शकते असें म्हणाल तर तुमच्या मतामष्यें ब्रत धारण करण्यापसून अथवा 
दीक्षा प्रहण केल्यापासून केवलज्ञान होतें असा नियमच नाहीं. मलिकुमारि- 
गृहस्थालाही केला गृहस्थावस्थेंतच केवलज्ञान झाले असें तुम्ही म्हणता. भरतचकऋषतीना 
मोक्षप्राप्ति होते. सद्दा खंडाब्या राज्याचा उपभोग घेत असतां आरसेमहालांत केवलज्ञान 
याचें खंडन झालें. मरुदेवी हत्तीवर चढली व पुत्राचा शोक करीत असतांनाच तिला 
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केवलड्ञान ज्लालें. वेक्ूबर चढलेल्या नठाव्य केवछब्बान झाले, उपासन्यामध्यें दासीला केवलज्ञान झ्लालें. 
गृहस्थाला, ख्लीला, अन्यधर्मी कोणाही भेषधान्याछा, संन्याशाला, त्रिदेड्याला, फकीराछा, जठा- 
धाय्याला, मुंडन करविणाराला, हरिणाचे व बाघाचें कातड़ें पांधरणास्याठा, फार काय बाढेल त्याला 
मोक्षप्राप्ति तुमच्या धर्मांत ठेविली आदे. सम्पूर्ण प्राणिमात्राला मग तो न्द्वावी असो, खाटीक असेे 
परीठ असो, चांडाल असो, कोणीही असो त्यास मोक्ष होतो असें तुम्चे मत आह. हृषीकेश चांडा- 
लाला केवलज्ञान होऊन मोक्षप्राष्ति झाली असे तुम्ही लिट्न ठेविलें. तुम्हाला ब्रत, दीक्षा, आचरण 
बगैरे गोष्टीचें मुींच प्रयोजन नाहीं. तुमच्यांत गृहस्थाला प्रथम केवलज्ञान होतें व मागाहून दीक्षा 
ध्यावी लागते, मगर यतिपणा प्राप्त होतो अरसे वर्णन आहे. सबज्ञपणा प्राप्त झ्लाल्यानंतर मागाहून दीक्षा 
दण्यांत तुम्ही कोणतें प्रयोजन साधिें कोण जाणें ! यगृहस्थाला वा अन्य कुर्लिंगी भेषधाज्याला 
मोक्ष झाल्यानंतर मग तुमचें तें दीक्षाप्रहण व मुखपट्टबन्धन, दण्डग्रहण, बोधिपात्र ग्रहण हें सर्व 
निर्थंक होईल याची वाट काय ? याप्रमाणें एक नाद्दीं पण हजारों दोष तुमच्या मतांत दिसून येतात- 
याशिवाय तुम्ही म्दवणतां कीं, असाताव्रेदनीय कर्माच्या उदयानें केवलीला क्षुधा, तृषा, मलमूत्रादिक 
दोष उत्पन्न होतात. परन्तु असें मुर्ठींच शक्य नाहीं. क्षुषा दी असाताबेदनीय कर्माच्या उदीरणे- 
पासून उत्पन्न होत असते व या उदीरणेची व्युच्छित्ति (नाश) साहब्या गुणस्थानांत होते. यापुद्े 
सातब्या गुणस्थानापासून पुढ़ें क्षुधा वगैरे बेदनांचा अभाव असतो. 
ज्या वेढीं मुनीखवर सातिशय अग्रमत्तगुणस्थानामब्यें अधःकरण करीत असतात तेब्द्ां प्रारंभी 
चार आवश्यकें करीत असतात. ग्रथमतः त्यांचे प्रत्येक्त समयाला अनंतपटीनें परिणाम शुद्ध होत 
जातात, नंतर स्थितिबंधाचें अपसरण होतें म्हणजे स्थितिबंध कमी कमी 
असाताबेदनीय क्षुधा होत जातो ब सातावेदनीयादि पुण्यप्रकृतिमध्यें अनंतपटीनें रसाची बृद्धि 
उत्पन्न करीत नाहीं होते व शेबटीं असातादि अशुभ प्रकृतींचा रस अनन्तपटीनें कमी होत 
जातो, पापकर्मांची विष व हालाहलरूप जी तीव्रतर व तीव्रतम शक्ति 
असते ती नष्ट होऊन व्यांचे निंत्र ब कांजीरासारखें परिणमन होतें अर्थात्‌ ती शक्ति मंद व मंदतर 
होते. यानंतर अपूर्वकरणामर्ध्ये १ गुणश्रेणिनिर्जरा, २ गुणसंक्रमण, ३ स्थितिखंडन व ४ अनुभाग- 
खण्डन ही चार आवश्यकें होतात, या अधःकरण ब अपूर्वकरणांतील परिणामांच्या प्रभावानें असा- 
तादि अप्रशस्त ग्रकृतींच्या रसाछा असंख्यातवेव्यं अनंताचा भाग दिल्यानें त्या रसाची शक्ति इतकी 
क्षीण द्ोकन जातें कीं, तो असाताचा रस धातिकर्माचें साहा्य न राहिलयानें क्षुधापरीषह्द उत्पन्न 
करण्यास समथे द्वोत नाद्दी. यात्रिषयीं मोम्मटसारांत अरसे लिट्िलें आहे--- 
समयद्ठिदिगो बंधो सादस्सुदयप्पगो ज़दो तस्स | 
तेणासादस्सुदओ सादसरूवेण परिणणदि ॥ १॥ 
एदेण कारणेण दु सादस्सेव दू णिरंतरो उदओ | 
तेणासादणिमिस्ता परीसद्दा जिणवरे णत्यि ॥ २॥ 
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णट्ठा य रायदोसा इंदियणाणं च केवलिम्हि जदो | 
तेण दु सादासादज-सुदृदुक्ख णत्यि इंदियर्ज ॥ ३ ॥ 

अभे- पूर्वी बांधिलेल्या असाता वेदनीय कर्माल्ा असंख्यात वेव्यं अनंतावा भाग दिल्यानें त्या 
कर्मातील फल देण्याची शक्ति अगदीं मंद झाली, त्यामुत्ठें नबीम असाताचा बंध होत नाह्ीीं. कारण 
सातब्या गुणस्थानापासून साताबेदनीयाचा नवीन बंध होतो, असाताचा द्वोत नाहीं. केवछीला साता- 
कर्माचा बंध द्वोतो तो एक समयमात्राचा द्वोतो. तथापि ध्याचा निरंतर उदय राहत असस्‍्यामुर्के असा- 
ताचा उदय साताखरूपी बनतो. 

भावार्थ - भगवंताला साता-कर्माचा उदय नेहमीं असतो व तें साताकम शक्य तितकी 
सुखबृद्धि करण्याचें कार्य करीत असतें व इकड़े असाता वेदनीय कम जास्त जास्त निःसत्त होऊन 
जातें. व्यामुत्ं समुद्रामध्यें विषाचा एक थेंब पडला असतां तो जसा सत्र समुद्रास बिघडबून टाक- 
ण्यास समय होत नाहीं तद्बत्‌ अनंतपर्टानें खुखोत्पादनाचें काय करीत असलेल्या साताकर्माच्या 
उदयावस्थेत असातेचा किंचितूसा पण निःसत्त उदय प्रभूना क्षुघरची वेदना उत्पन्न करण्यास 
समर्थ होत नाहीं. म्हणून असातेच्या उदयानें उत्पन्न होणारा परीषह जिनन्द्राला नाहीं. भगवंताचे 
राग द्वेष नष्ट ज्ञाके व इन्द्रियजनित ज्ञानाचा अभाव जाला, त्याअर्थी साता असाता यापासून उत्पन्न 
होणारें इन्द्रियजन्य सुखदुःख ढेंही त्यास होत नाहीं. अतिमंद असलेले असाता वेदनीय आपके 
कार्य करण्यास समथ नाद्ीं, कारण अ्याग्रमाणें मंद उदयरूप संज्वलन कषाय अप्रमत्तादि- 
गुणस्थानांत प्रमाद उत्पन्न करूं: शकत नाहीं; अथवा जशी अतितीत्रव्रेदाच्या उदयाने उत्पन्न झ्ालेली 
मैथुनसंज्ञा ही नवन्या गुणस्थानांत बेदाचा मंद उदय असल्यामुक्०ें त्या ठिकारणी उत्पन्न होत 
नाहीं; अथवा निद्राप्रचछठेचा उदय बारान्या ग्रुणस्थानांत शेबटच्या दोन समयापर्यनत असूनह्वी 
उदौरणेबांचून _तो निद्रा आणण्यात्॒ समय होत नाहीं; परंतु जागृत अवस्था असल्यां वराचून 
आत्मानुभवरूप ध्यानहीं होऊ देत नाहीं, त्याप्रमाणें असाता कम उद्धौरणेशिवाय क्षुधातृषादिक 
उत्पन्न करू शकत नाहीं. एवक्यानें आपलें समाधान होत नसेल तर आणखी भरें पहा कीं, 
अप्रमतच अशा साधूंनीं आहाराची नुसती इच्छा केली तरी त्यांना प्रमत्तपणा प्राप्त होतो पण 
भोजन करणाय्या तुमच्या केवलीला भ्रमत्तपणा प्राप्त होत नाहीं हें मोठें आश्चर्य आहे. केवली 
भगवान्‌ जैलोक्यांतीछ सत्र चराचर वस्तूना युगपत्‌ पाहणारे असून त्यांना ताडन, मारण, छेदन, 
भेदन, ज्वालन, मद्य, मांस वगैरे अज्युचि पदार्थ दिसत असतात. असें असूनही ते भोजन कर्से 
करितात ? अल्पशक्तिधारक असा गृहस्थ देखीलक वरीछ निंद्य पदार्थ पाहुन अंतराय मानतो व 
तात्काछ भोजनाचा त्याग करिता. मग केबली अंतराय न पाव्ठतीरू तर सामान्य गृहस्थाहुन देखील 
ब्यांची भोजनावरील आसक्ति दृह असली पादिजे व झक्तिही कमी असली पादिजे असे माना 
छांगेल व असें मानैलें तर त्यांची अनंत शक्ति कोर्दे राष्िली ! ज्यास क्षुधेच्री वेदना राद्विली त्यास 
अनंतखुख तरी कोठवचें ! क्षुधेसारखी प्रबल बेदना जगांत दुसरी नाहीं. जर ती सर्वज्ञाला मानली 
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तर अन॑तर्बीय व अनन्तसुख हें त्याठिकाणीं राहत नाह्मींत. विचार करा, मुनीश्वराला तपथ्चरणाघ्या 
प्रभावानें अशा प्रबल ऋद्धि प्राप्त होतात की त्याम॒क्रें मनुष्यांना अतर्क्य अशीं कार्ये त्यांना करिता येतात- 
इतकें सामथ्ये ऋद्धिधारी मुनीश्ररांना असतांना अनन्तवीयधारक असे विशेषण सर्वज्ञाछा देऊन त्यांच 
ठायीं यःकश्चित्‌ आह्वाराशिवाय देहाची स्थिति ठेवतां येण्याचें सामर्थ्य नाहीं असे आपण प्रतिपादन 
करितां हैं अगदी अयोग्य आहे. जर मनुष्याप्रमाणें सबेज्ञालाही आहार, निद्रा, खेद, खेद, रोग, 
मल, मूत्र आह्वेत असें मानाबें तर सामान्य आत्मा व परमात्मा यांत भेद कोणता राद्विला? दुसरें, 
जगणें हें कांहीं आह्वारावरच अवलंबून आह असे नाहीं. तें आयुकर्माच्या उदयावर आह. जसें- 


णोकम्म कम्माद्वारों कबलाहारो य लेप्पमाहारो। 
उज्जमणे वि य कमसो आह्ाारो छब्विदों भणिओ ॥ 


णोकम्म तित्थयरे कम्म॑ णारे य माणसो अमरे। 
कबलाहारो णरपसु उज्जो पक्खी य इगि लेवो ॥ 


अर्थ -आहार सहा प्रकारचा आहे. कम आद्वार, नोकम आहार, कवलाहार, लेपाहार, उजाहार 
आणि मानसिक आहार. भगवान्‌ अरिहिन्ताला अन्यजीबांना न संभवणान्या शुभ आणि सूक्ष्म नोकमै- 
वर्गणांचें ग्रहण हाच आहार आंहे. नारकी जीबांना कर्माचे भोगणें हाच आहार असतो. चार प्रका- 
रच्या देवांना मानसिक आहार असतो म्हणजे मनांत इच्छा द्वोतांच कण्ठांत अमृत झरूं: छागतें व 
त्यापासून त्यांची तृष्ति होते, मनुष्य व पशु यांना कवलाहार आह. पक्ष्यांना अंड्यांत असतांना 
मातच्या उदराचा उबारा असता तोच ओजाह्ाार होय. एकेन्द्रियादि प्रृथ्व्री वगैरैना लेप हाच आहार 
असतो. म्हणजे प्रृथ्वी पाणी बगैरेंचा जो स्पर्श होतो तोच त्यांचा आह्वार असतो. 


भोगमभूमीतील औदारिक देह धारण करणाज्या मनुष्याचें शरीर तीन कोस प्रमाणा्चे असून 
ते फक्त आबब्या एबढा आह्वार तीन दिवसाआड घेतात, यावरून कवलाहारानेंच शरीर राहतें असा 
नियम दिसून येत नाहीं. केवठछ आह्वारक या इशब्दावरूनच जर कवलाहारी ठरबावयाचें तर 
सयोगी या दाब्दानें मनार्चे अस्तित्व, प्राण या रब्दानें पंचेन्द्रियांचें अस्तित्व, शुक्कलेश्या या राब्दानें 
कषायांच अस्तित्व मान्य करावें लागेल. जिनेश्वराला अकरा परीषह आह्वेत ते औपचारिक आहत, 
म्हणजे वेदनीय कर्म विद्यमान आहे म्हणून ते आदत एवढाच त्याचा अर्थ ध्यावयाचा. मंत्रानें अथवा 
औषधीच्या प्रभावानें विषाची शक्ति नाहींशी केली असतां तें जसे प्राणहरण करण्यास सम ह्ोत 
नाहीं, तद्बत्‌ शक्तिविरह्चित असाता वेदनीय कमे भगवंताला क्षुधा उत्पन्न करूं: शकत नाहीं. कारण 
मणि, मंत्र, औषधि, विद्या व ऋद्धि बगेरे पदार्थात अतक्ये शक्ति आहे. 


श्रेतांवरमतव्राद्यांनीं कल्पितसूत्रें रचून अनेक प्रकारची असंभाव्य रचना केली आह त्यापैकी 
कांही उदादरणें पहा. 


श्२्‌ रत्नकरंद-आबकायार 


गोशाछ म्द्वणून कोणी एक गारोडी ह्वोता. त्यानें महाबीरस्वामी पाशीं दीक्षा घेतली. पुढ़ें त्यास 
विद्वेचा अतिगव चढला. त्यानें महावीर स्वामीशीं वादविवाद केल्ण. त्यांत 
कत्पित सूत्रांतील त्याचा पराभव झाढा. ग्हणुन त्यास फार क्रोध उत्पन्न ज्ञाछा, व त्या आबे- 
असंभाव्य रचना शांत त्यानें भगवंतावर समबसरणांत एक तेजोलेश्या ( अप्नि ) सोडली. 
त्या समबसरणांत दोन मुनि सिंहासनाखाली दग्ध झ्ाले, एवेंच नब्हें तर 
तैजसऋद्धिपासून उत्पन्न ज्ञाेली अभ्निज्वाल्ा भगवंतापयत जाऊन पोहोंचली. त्या ज्वालेनें भगवंता- 
छा अतिशय उपसग ज्ञाला. अप्नीष्या उष्णतेनें भगवंताला आमातिसाराचा व्याधि उत्पन्न झाला. 
तो सहा महिनिपय॑न्त राहिला. पुढें त्यांनी केवलज्ञानानें जाणून आपल्या शिष्याछा सांगित्ें की, 
४ अमुक एक। रेटर्जीष्या घरीं जाऊन एका पक्ष्याचें पक मांस घेऊन ये. तें भक्षण केल्यानें मानना 
रोग नादींसा होईलछ. असें सांगून तें मांस आणबृन भक्षण केलें व आपण रोगमुक्त झाले. त्यावेद्वी 
भगवान्‌ हाणाड़े, ओरे मी न समजतां अशा कुपात्राछा दीक्षा दिली.” याप्रमाणें केवलीवर अवर्णबाद 
€ खोटा दोषरोप ) केला आहे. तसेंच उत्पन्न होतांच ज्या ब्रीरज़िनेन्द्राछा तीन ज्ञानें होती, तो 
जिनेन्द्र चटशार्लेत [ पाठशार्लेत ] शिकला; तीथ्थेंकर दीक्षा घेतांना नग्न असतात परंतु मागाहन 
इन्द्र त्यांच्या खांग्यावर वच्र ठाकता त्यावेक्की ते प्रहण करितात; जिनेश्वराच्री बाणी निष्फछ झ्ाली, 
कारण गणवराशिवाय ती कोगीच मानिली नाहीं. आदिनाथ जुछ॒ब आहत; कोणी एक 
युगल मरण पाव्रछा तेह्ाां त्याचीसख्ली सुनंदा विववा झाली. तिच्याशी ऋषभदेवांनी पुन- 
विवाह केला. 
मद्वावीर जिनांनी प्रथमतः देवानंदा नामक ब्राह्मणीच्या गर्भात अब्रतार घेतला व्या ठिकाणीं 
ते ऐंशी दिवस राहिले. त्यानंतर इन्द्रानें विचार केला की, अशा नीच कुलांत भगवंताचा जन्म होणे 
योग्य नाहीं हमणून त्यानें हिरण्यगवेषी देवाछा आज्ञा केली की तुह्मीं भगवंताछा देवानंदेच्या गर्भावन 
काढून रिद्धार्थराजाष्या त्रिशलाराणीच्या गर्भात आणुन ठेवा. आज्लिप्रमाणें देवानें तसे केलें वगेरे 
बगैरे, या ठिकाणी विचार करा की, जीव आपआपल्या कर्माप्रमाणें उच्चनीच कुलांत जन्म घेत 
असताना तो देवादिकांना कसा फेरता येईल ? परंतु ज्याला मिध्यादशनाचा उदय झ्ञाला आह तो 
काय वर्णन करील याचा नेम नाहीं. 
ते आणखी कसल्या तिरोधी गोष्टी लिब्वितात पद्दा- तीथेकर केबरलीला सामान्य केवडी नम- 
स्कार करितात. बाहुबलीनीं ऋषभदेवाला नमस्कार केला हें म्दृणणें चुकीचें आहे. कारण सातब्या 
गुणस्थानापासून बंच्बंदक भाव नाहीं. ज्या ठिकाणीं आत्मस्वभात्रात्रा अनुभव असावयाचा तेथे 
तसा भाव कोठून असणार ? जो कृत्यकृत्य, भगवान्‌ सर्बज्ञ देव झाला त्यास इतरास नमस्कार करण्पाचें 





(टीप) १ चेताबरांगीं ज़ाह्मण दे नीच कुछी अद्दित अंजे म्दइठके आईे- 
हँमचंद्र कृत जिर्षाष्टशलाका-पुरुषचारित्र, पे १० 
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प्रयोजन काय £ “वंदन करण्यायोग्य परमेष्ठी व वन्दन करणारा मी! असा भाव सद्दाव्या गुणस्थानां- 
पर्यतच्च असतो. याशिवाय ते असे म्दृणतात कीं, कोणी एक स्कंधक नांवाचा त्रिदण्डी संन्‍्यासी 
आपणाकडे येत आहे असें पाहून वीरजिनेश्वरानीं गौतमगणधरांस सांगितर्लें कीं, “द्वा समोर 
स्कंधक संनन्‍्यासी येत आहे तो मोठा जबर आदे. तुमचा याचा मे बसेल. तुम्ही समोर जाऊकन 
त्यास घेऊन या” यावरून गौतमगणधघर मोठ्या भक्तीनें सामोरे जाऊन त्यास घेऊकन आले ब 
तव्याचा आदरसत्कार केला. अब्रतसम्यग्दृष्टि देखिल कुलिंगी साधूचा सन्मान करीत नादीं, मग महा- 
बती गणघर कसा करतील : 

लीला पांचव्या मुणस्थानाशिवाय पुढचीं गुणस्थानें होत नाहींत. पहिलीं तीन संहननें 
नाहवीत, अद्मिन्द्र-लोऋ-प्राप्ति नाहीं व ती सातब्या नरकांत जात नाहीं. मग अशा ख्रीला मुक्ति 
होते असे करसे म्हणतां येईछ ! मलछिनाथ जिनेश्वराला त्यांनीं ल्री मानिलें आहे. इतकेंच नब्हें तर 
तिची प्रतिमा पुरुषस्वरूपाची बनबून ते पूजन करितात. हैं कसे ! 

कोणा एका हरिक्षेत्रांत राहणाज्या भोगभूमिज मनुष्याला, ज्या्चें शरीर दोन कोस उंचीचें 
होतें, त्यास त्याच्या पूर्वजन्मीच्या एका शत्रूनें हहण करून आपणिदें; त्याचें दोन कोस शरीर लहान 
करून त्यास भरतक्षेत्रांतीछ मथुरेचें राज्य दिलें व त्यास मांस भक्षण करावयास छावून नरकास 
पोचबिलें, त्यापासून हरिबंशाची उत्पत्ति ल्लाली अ्से त्यांनीं मानिें आहे. अशा कल्पनेला कांही 
मर्यादा राहत नाहीं. दोन कोसाचा देह लह्दान कसा केला £ व्यास बरून छेदिलें की खाद्ून 
छेदिलें! याचें उत्तर त्यांना देतां येणार नाहीं. हैं अस्नो. भोगभूमीतील सर्ब जीव देवगतींत उत्पन्न 
होतात. तेथील ब्रीपुरुषांच्या उत्पत्तीचें प्रमाण ठरलेलें आहे. मातापित्याचा अन्त होप्यापूर्वी त्यांची 
उत्पत्ति होत असते असें त्यांनीं मानि्ले आहे. पण या्रमां अनंतकाल गेल्यानंतर एक एक जीव 
कमी द्वोतो असें ते म्हणतात. यामुके भोगभूमि ओस पडेल त्याची वाट काय !? असे होणें अशक्य. 
परन्तु मिध्यादृष्टि पुरुषांच्या बुद्धीछा अन्त नाहीं. ते वाटेल तसें बोलतील व लिट्टन ठेवितील. 

सहा द्वव्यांचें बणेन करावयाचें पर॑तु त्यांतून काल हें दृज्य नसून सतत बदलणात्या समय, 
घटिका यांना त्यांनीं काल म्हटलें आह. 

साधूंची निन्‍दा करणारा जो असेल व्यास मारण्यांत पाप नाहीं. देव, गुरु, धर्माचा द्रोह' 
करणारा चतक्रत्र्ती जगी असला तरी व्याच्या सैन्याचा विध्वंस साधूंनीं करावा, त्यांत व्यास पाप, 
नाहीं. आपणांत भकडद्धि वगैरेचे सामथ्य असतांना तो जर त्यास मारणार नाहीं तर तो साधु 
अनन्तसंसारी म्दणाता, असें स्यांनीं प्रतिपादन केले आह. अशा पापी साधूला साम्य-भाव कसला 
व वीतरागता तरी कोठली ! 

असें असंबद्ध लिहन यांनीं मोठमोठ्या शीलवान्‌ पुरुषांना दोष लावूनही ते निर्दोषी आहत 
असेंच प्रतिपादन के्ें आहे. भरतचक्रवर्तीनें आपल्या ब्राह्मी नामक बहिणीशीं लक्न लाविलें. 
द्रौपदीला पांच पति होते व पांच पति अमूनद्दी ती साध्वी होती. पांच पति असनद्वी द्रौपदी 
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साध्बी कशी होऊं शकते ? असें कोणी विचारल्यास ते उत्तर देतात, एखाद्या राजानें शंमर तियांशी 
लप्न लाविलें म्हणून तो शीलबान्‌ नब्दे काय ? जसें पुरुषानें कांहीं नियमित लिया करण्याचा 
नियम केला असल्यास त्याचें शील नाहींसें होऊं शकत नाहीं, त्याप्रमाणें त्रीनेंह्ी कांदीं नियमित 
पुरुषांचा नियम केल्यास तिचें शीलत्त नाहींसें होत नाहीं. 
देव व मनुष्यामध्यें कामसेवन होऊं शकतें असेंही द्वे म्दणतात. पण वैक्रियिकदेह धारण 
करणारे देव व सप्ततातुमयी मलिन देहधारी मनुष्यामध्यें संयोग दहोत नाहीं, याचा विचार करितो 
कोण ? उपोषण असेल ब दुसज्या साधू्चे भोजन होऊन त्यापैकीं कांदीं अन्न शिल्लक राहिलें असेल 
तें जर गुरूष्या आझ्लेनें त्या उपोषणघारी साधूनें ग्रहण केलें तर त्यांत ब्रतभंगाचा दोष येत नाहीं. 
उपवासांत औषघ मक्षण करण्यानें उपवास-भंग होत नाहीं. समवसरणांत जिनेश्वर नप्ममुद्रेनेंच 
बसलेले असतात, परंतु ते बस पांधरल्याप्रमाणें दिसतात. साधु यर्तीनीं काठी, पात्र, वस्र बगैरे 
चौदा उपकरणें ठेवणें हा धर्म आहे. चाण्डालाछा मुक्ति होते. मद्दावीरस्वामीष्या समवसरणांत सूर्यचन्द्र 
आपल्या विमानासह आले होते. ( शाश्रतगतीच्या मर्यदेचा हा भंग आह्े ). साधूचें मन कामवेद- 
नेनें चंचल क्षाल्यास आपली ली देऊन त्याची वेदना शांत करावी. गंगादेवीशीं पंचावन हजार 
वर्षेपयेत मरतचकऋषर्तीनें कामसेवन केलें. भोगभूमीचे युगल मलमूत्रधारी आह्वित. त्यांचा अन्त होतो 
तेब्हां त्यांच्या तीन कोसप्रमाण शरीराछा देवता उचढछन नेतात व मैरुंड नामक पक्ष्याकड्डन तो 
खावबितात. यादवादिक से क्षत्रिय मांसभक्षी होते. गौतमगणघर आनंदनामक श्रावकाच्या धरीं 
कुशलबृत्त विचारण्याकरितां गेले असतां खोटें बोलले. महाबीर जिनांनीं जन्मकालीं मेरुपवत कम्पा- 
यमान केला. कातब्यांत ठेवलेलें तूप व पाणी पवित्र असतें. याप्रमाणें हजारों विपरीत व अनथे- 
कारक विषयांचें प्रतिपादन करून त्यांनीं कल्पितसृत्रांची रचना केली आह्दे त्यांचें यथ कोठपर्यन्त 
वर्णन करावें ? त्यांच्या धर्माची सामान्यतः कल्पमा येण्याकरितां वरील कांहीं उतोरे दिले आहित- 
या श्रेताम्बरी मतामध्यें ढूंढया म्हणून एक पंथ आह. तो प्रतिमिक्ता नमस्कार वगैरे करूं नये 
असें म्द्ृणतो. कारण प्रतिमा ही पाषाणाची असून पाषाण हा एकेन्द्रिय अद्ि. त्यापुर्ं आपण 
पंचेन्द्रिय असून नमस्कार करणें, प्रजन करणें, भक्तीनें नाचणें बगैरे 
ढूंढया-मतदिग्दर्शन क्रियेपासून शुभगति कशी प्राप्त होईठ ? आपलें कल्याण करून पेर्णे 
असेल तर आमच्या साधूचें दशन घ्यावें म्हणजे ज्ञालें असे त्यांचें म्हृणणें 
आहे. त्यावर त्यांना असा प्रश्न आदे कीं, मलमून्नादिकांनीं भरलेल्या परन्तु चर्मानें आच्छादिलेल्या 
तुमच्या देहाचें दशन चेतल्यानें काय प्राप्त होणार ? तुम्दास आत्मज्ञान नाहीं. जगांतील सब अभक्ष्य 
बस्तु भक्षण करणाय्या तुमे दशन पापबंधाचें कारण आह्े. तुमच्या कल्पितसूत्रा्चे श्रवण सम्य- 
क्तव्वाचा नाझ करणारें आदे. तें पापवंधाचें कारण आहे. याक््या उछठ आमच्या जिनेन्द्राच्या धातु- 
पाषाणाच्या प्रतिबिंबाचें दर्शन केलें तर परमबीतराग सर्वज्ञा्े ध्यान प्रगट होतें व परमशांत 
शुभोपयोग प्रगटठ द्वोत्रो. तुमच्या पापमयी देहाच्या दशनानें पापाचा बंध दोतो. तुम्ही रागदेष 
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कषायादि पापमलानें भरलेले, अभक्ष्य व आद्ाराचे लंपटी, हिंसादि-पापकार्यात सदैव रत, इतर 
जीवांना मिथ्यामार्गास लावणारे आह्वांत. त्या तुमच्या दशनानें काय प्राप्त होणार ! उछठ तुमच्या 
महणण्याप्रमाणं बागणान्याला सत्तर कोडाकोडी सागरापयेन्तचा मोहनीयकर्माचा बेध होईल. 


कलिकालांत जैनधर्मान्या सत्यस्वरूपाला श्रेतांबर लोकांनीं किती बिघदन टाकिलें आहे 
यांचें थोडक्यांत ज्ञान व्हार्वे म्हणून ग्रसंगोपात्त या ठिकाणीं थोडेसें दिग्दशन केलें आह, त्यावरून 
स्यांच्याठायीं सत्याथ आप्तपणा कसा संभवेल याचा वाचकांनीं व्रिचार करावा. 


याचश्रमार्ण ज्यांचे देव प्रत्यक्ष भयभीत झाल्यासारले दिसत आद्वित. त्यांनीं भीतिमुत्दे आपल्या 
हार्ती चक्र, दंड, त्रिशूठ, खड्ड धारण केले आहे. ते कामवेदननें स्लीच्या स्वाधीन होऊन राहिले 
आहत. त्यांच्या ठिकार्णी क्षुधा, तृषा, काम, राग, द्वेष, निद्रा, वर, विरोध वरगैरे प्रत्यक्ष दिसून येत 
आह्वत. अशा स्थितींत ते निर्दोष आढ्ित हैं कस मानावें ! त्सेच ज्यांना इंद्रियज्ञानाहुन पलिकडर्चे 
ज्ञान अझ्ून ज़ालें नाहीं त्यांना सवेज्पणा अथवा आप्तपणा तरी कसा प्राप्त होईल ? सारांश, सर्वज्ञ 
वीतराग परमहितोपदे शकाशिवाय दुसरा कोणीह्वि खरा देव असू शकत नाहीं. 

आतां पूर्वापरविरोधादि दोष ज्यांत नाह्ींत व जो सत्याथे पदार्थाचा उपदेश देणारा शास्ता 
अह्टे त्याचीं खरीं नांते किती ते सांगतात- 

शास्स्याचीं नांवें 


परमेष्ठी परञ्ज्योतिर्विरागो विमलः कृती । 
सर्वज्ञोप्नादिमध्यान्तः साबेः शास्तोपलाल्यते ॥ ७॥ 
अथ - परमेष्ठी, परंज्योति, विशाग, विमल, कृती, सवेज्ञ, अनादिमष्यान्त आणि साब हीं सार्थक 
आठ नांवें ज्याला आहत तो शास्ता होय अथवा त्यालाच आप्त म्हणावे. इन्द्रादिकांनीं वन्ध अशा 
यरमात्मस्वरूपांत जो राहतो त्यास परमेष्ठी ह्मणतात. परमेष्ठीला अन्तरंग घातिकर्माच्या नाशामुल्ें 
अनन्तब्ञानदशनसुखवीर्यस्व॒रूपी निर्विकार अविनाशी परमात्मस्वरूप प्राप्त होतें, व ल्या स्वरूपांत 
तो विराजमान होतो. बराह्मतः इन्द्रादिक असंख्यात देव ज्याव्य नमस्कार करितात, जो समवसरणांत 
समेच्या मध्यभागी तीन पीठाबर असणास्या तेज:पुंज सिंहासनावर चार अंग्रु्लें अधर ब्रिराजमान 
असतो, ज्यावर तीन छत्रें असतात ब चौसष्ट चामरें दाव्ठिडीं जातात व समवसरणाच्या दिव्य संप- 
देनें ज्याची अपरिमित शोभा दिसेत; जो इन्द्रादिक देवांना ब मुमुक्षुजीबांना धर्मोपदेशरूपी अमृ- 
ताचें पान करवून त्यांना जन्ममरणापासून सोडबितों तो आप्त व त्यास परमेष्ठी म्दृणावें, कर्माच्या 
अधीन ज्ञाल्यामुद्ठें इंद्रिय-कामभोगादि विषयामध्यें आणि विनाशिक राज्यसंपदेमध्यें जे मप्न ह्वोऊन 
गेले, जे ल्रियांच्या अधीन झाले व जे विषयांनीं सन्त्रस्त झाले आद्वेत, त्यांचे ठायीं परमेष्ठीपणा संभवत 
नाहीं. परंज्योति-परं म्हणजे आवरणरह्िित, ज्योति: म्दणजे ज्ञान. ज्यांच्या अतीन्द्रिय अशा अनन्तह्ञा- 
नांत छोकालोकबर्ति सम्पूणे पदार्थ आपल्या त्रिकालवर्ति अनन्तगुणपर्यायासद्ध युगपत्‌ (एकाच वेव्ीं) 
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ब्रतिबित्रित होतात ते भगवान्‌ परंज्योति:स्वरूप आप्त होत. त्याबरांचून अन्य, ज्यांना इन्द्रियजनित 
ज्ञान आदे व अस्पक्षेत्रांतील कांहीं थोड्याशा पदार्थाना जे अनुकमानें जाणूं शकतात ल्वांना परंज्योति 
म्हणतां येत नाहीं. ज्यांनीं मोहनीय कर्माचा नाश केल्यामुल्ठें सत्रे परवस्तुबरील रागद्रेषाचा अभाव 
केल्म, ज्यांना इच्छा नाढींशी झााल्यामुत्ठें बीतरागता प्राप्त झ्ञाली ब ह्यामुत्ें ज्यांनीं पदार्थाच्या यथार्थ 
स्‍्वरूपाछा जाणिलें, अशा ल्यांनीं कोणत्या बस्तूबर रागद्वेष करावा ? वस्तूचा जसा स्वभाव आदे 
तसाच रागद्वेषरहित होऊन ज्यानें जाणिला, त्यालाच वितराग अथवा अन्त ब आप्त म्दृणावयाचें. जो 
कामी, विषयासक्त, गाणें बजाबर्णे नृत्य इत्यादिकामध्यें ममप्न, जगांतील सर्व ल्रियांना ख़ुष ठेवण्याकरितां 
ब सर्व शन्रना नष्ट करून आपला झूर॒पणा प्रगट ब्हावा अशी इच्छा करणारा असेल त्याला वीतराग 
म्हणतां येणार नाहीं. 

विमल-ज्याचे काम, कध, मान, मायादिक भावमल नाहींसे झाले आणि ज्ञानावरणादि 
कर्ममल नष्ट झाले व निगोदरद्वित परमौदारिक, छायाविरह्वित, कान्तिमान्‌ , क्षुधा, तृषा, रोग, निद्रा, 
इत्मादिकांनी रद्षित अशा शरीरामध्यें जो राहतो तो अरहंत भगवान्‌ विमर म्हणावा, इतर काम 
क्रोधादि दोषांनीं-भरलेले ते विमल नब्हेत. 

कृती- ज्यांना करावयाचें शिल्लक राहिले नाहीं ते. ज्यांनीं शुद्ध अनंतज्ञानस्वरूपी आत्मा 
जाणला ते कृत्यकृत्य होत, अर्थात्‌ ही अवस्था भगवान्‌ आप्तांनाच प्राप्त होते. ज्यांनीं चक्र, त्रिशूल, 
गदा वगैरे शर्ते आपणाजबछ ठेविलीं, जे कनककामिनीमर्थ्य आसक्त झाले व जे जन्म, जरा, 
मरणापासून सुटले नाह्वींत त्यांना कृती म्हणतां येणार नाहीं. 

सर्वज्ञ- कोणाध्यांही सहाय्याशिवाय एकाच कालीं संपूर्ण द्रब्यगुणपर्यायांना प्रत्यक्ष जाणणारा 
असा भगवान्‌ आप्त हवाच सबेज्ञ होऊं शकतो. इतरांना इन्द्रियाधीन ज्ञान आदे म्हृणून ते सर्वज्ञ 
नाहींत, 

अनादिमध्यान्त- ज्यांना जीवद्रव्याच्या अपेक्षेनें व ज्ञानदर्शन-सुखबीरयाध्या अपेक्षेनें आदि, 
मध्य व अन्त नाहीं तो अनादिमध्यान्त म्हणावा. अथवा भगवान्‌ आप्त अनादिकालापासून आहत 
व त्यांचा कर्धीदी अन्त होणार नाहीं म्हणून तेच अनादिमब्यान्त आदेत. 'जीवाला जन्ममरणाचे 
फेरे कर्षीदी चुकणारे नाद्वींत अथ॑ंबा कांहीं काल जीत्र मुक्त झ्लाला तरी तो पुनः ससारांत येणारच 
ध्याशियाय गति नाहीं. जीव हा निरात्या ब ह्ञानादिगुण निराक्े. ते गुण जीवाला मागून प्राप्त 
होतात. दे व असे अनेक सिद्धास्त ज्यांनीं मानले आहत त्यांना अनादिमब्यान्तता तरी कशी 
प्राप्त होणार ! 

सावे- ज्यांध्या वचनाची अथवा शरीराची प्रवृत्ति सब्र जीवांध्या हिताकरितांच झाली त्या 
अरिद्वंत भगवन्ताछाच सार्व म्हणतात. इतर जे काम, क्रोध, संप्राम बगैरे हिंसाप्रधान पापकर्म करून 
सके व परक्‍याचे अद्विताकरितां प्रवृत्ति करिंतात अथबा करबितात स्यांना सा असें नांव देता 

४ 
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याग्रमाणें आठ सार्थक विशेषणांनीं युक्त शास्ता जो आप्त त्याचें असाधारण उक्षण सांगि- 
तलें. शास्ता शब्दाची निरुक्ति अशी आहे. “ शास्तीति शास्ता ” म्हणजे शिष्य, जे निकट मब्य 
अर्थात्‌ मुमुक्षु व्यांना दितरूप शिक्षा ( उपदेश ) देणारा तो शास्ता म्हणावा, 


यापुर्दे शास्ता म्हणजे आप्त हवा सत्पुरुषांना स्त्र्गमुक्ति प्राप्त करून देणारा उपदेश करीत 
असतां त्यापासून आपली प्रप्तिद्वि, सन्‍्मान बगैरे कशाचीही इच्छा करीत नाहीं असें दाखबितात-- 


शास्त्याया द्वितोपदेश 


अनात्मार्थ विना रागेः शास्ता शास्ति सतो हितम्‌ । 
ध्वनन्‌ शिल्पिकरस्पर्शान्पुरजः किमपेक्षते ॥ ८ ॥ 
अर्थ- शास्ता ग्हणजे धर्मोपदेश करणारे अरिहृंत भगवान्‌ आपली ख्याति, लाभ, पूजा 
बगैरेचें प्रयोजन न ठेवितां, तर्सेंच शिष्यांवर प्रेम (रागभाव ) ही न करितां सत्पुरुषांना कल्याणप्रद 
असा उपदेश करीत असतात. शिल्पीष्या म्हणजे मृदंग वाजविणास्या पुरुषाच्या हस्तस्प्शानें नाना- 
प्रकारचे शब्द करणारा मृदंग कोणाचीही अपेक्षा करीत नाहीं ? 


विशेषार्थ- संसारांत लोकांकइ्न जितकीं कार्यें दोतात तीं सब आपलछा अभिमान वाढावा, 
आपली प्रशंसा व्द्यावी, आपल्याला अपूर्ष लाभ ब्द्यावा या हेतूनेंच होत असतात. परंतु भगवान्‌ अरि- 
हंत मात्र आपल्या कोणत्याही प्रयोजनावांचून फक्त जगांतील जीबांचें कल्याण उ्दार्वे म्हणून उपदेश 
करित असतात. जसें मेघ हे आपलें कोणतेंही प्रयोजन लोकापासून साध्य करावयाची इच्छा न बाछ- 
गितां यथेच्छ जलवर्षाव करितात, त्याचप्रमाणें भगवान्‌ आप्तही लोकांच्या पुण्याच्या निमित्तानें पुण्य- 
प्रदेशांत बिहार करून तेथें धर्मरूप अमृताचा उपदेशरूयानें वर्षाव करितात हें योग्यच आहे. कारण 
सत्पुरुषाचें आचरण हें परोपकारार्थ घडावयाचेंच असा नियम आह्े. अथवा ज्याप्रमाणें कल्पइक्ष, 
धान्य व आम्रवृक्ष हे परजीवांवर उपकार करण्याकरितांच फलित होतात; पत्रेत हे अनेक प्रकारच्या 
मौल्यवान्‌ रत्नांना, वृक्षांना व पाशी वगैरे पदार्थाना आपली इच्छा नसतांही जगाबर उपकार 
करण्याकरितां धारण करितात; समुद्र रत्नांना व गाईं दुधाला त्याच हेतूनें आपल्या पोटांत ठेत्रितात 
व दाता परोपकाराकरितांच धनसंचय करितो; त्याचग्रमाणें सत्पुरुष परोपकाराकरितांच आपली 
वाणी खच्ितात. सारांश जेबढे उपकार करणारे पदार्थ जगांत आहेत तितके सत्र इच्छा केल्या- 
शिवाय लोकांना आपापल्या पुप्यप्रभावानें प्रगटण द्वोतात. त्सेंच भगवान्‌ आप्त हेही इच्छेवांचून 
लोकांवर परमोपकार करण्याच्या निमित्तानें धर्मरूप हितोपदेश करितात. यापुदें आगमाचें स्वरूप 
सांगतात:-- 

आगमाचर्च छक्षण 


आप्तोपज्ञमनुलूंध्यमद्शेष्टबेरोधकम्‌ । 
तचतोपदेशकत सावे शास्त्र कापथघटनम्‌ ॥ ९ ॥ 
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अथे- जें सर्वक्ञ बीतरागानें सांगितर्ें असेल, कोणै्याद्दी वादीप्रतिवादीला ज्याचें उलछंघन 
करतां येत नसेल, प्रत्यक्ष व अनुमानानें ज्यांत दोष उत्पन्न होत नसेल, तत्त्व म्णजे बस्तूचे जसें 
स्वरूप आह्दे तसेंच ज्यांत वर्णिके असेल, सब जीवांचें जें ऐकिल्यापासून द्वित होत असल, आणि 
मिथ्यामार्गर्चि ज्यांत निराकरण केलें असेल तेंच शासत्र होय. 
विशेषार्थ- शाजाचें लक्षण वर सांगितलें आह्े त्याप्रमार्णे ज्यांत वणेन असेल त्यालाच 
शात्र ग्हणावें. हल्लीं कालदोषामुद्ठें मिथ्यामार्गाचा उपदेश करणारे पुष्कछ जीव उत्पन्न झाले अद्वित. 
व प्रत्येकानें आपापलें मत स्थापन करण्याकरितां व आपके विषय-कषाय 
शात्रचिकित्सा._ पुष्ट करण्याकरितां अनेक प्रकारचीं खोटीं शाझ्लें रचून सत्यधर्मापासून 
लोकांना पराड्मुख केले आहे. सर्वानीं आपापला धर्म शाश्न-परंपरेला 
अबुसरून आद्दे म्हणून प्राचीन आहे अससे वर्णिलें आहे. शाल्रावांचून हल्लीं कोणताद्दी धरम प्रचलित 
नाहीं. ब्राह्मणांनी तर आपस्या वेद, स्मृति, पुराणामध्यें हिंसेला प्रधान गणून अश्वमेध, नरमेधादिक 
यज्ञ करण्यामध्ये आणि जलचर, स्थछचर जीवांची हिंसा करण्यांत धम आह्दे अ्से प्रतिपादन केले 
आहे. भवानी, मैरव, मरिआई वगैरे देव, बकरीं वगैरे जीवांचा वध 
मिथ्याशात्न॒ केल्यानें तृप्त होतात. देवतेला आणि व्यंतरादिक पितरांना मांसपिंड 
समप॑ण केल्यानें धर्म होतो. देवता मांसाहारी आहत, राजांनीं शिकार करणें 
हा त्यांचा धम आहे वगैरे गोष्टी आपल्या शात्रांत लिट्नन ठेविल्या आह्वित ब त्याप्रमाणं लोकांची 
प्रवृत्तिही आहे. हरि, दर, ब्रह्मा हे परमेश्वर अहेत असे वर्णन करावयाचें व हरि गोपल्रियांचि 
ठिकाणी आसक्त आह; तो बांसुरी वाजबून नृत्यक्रीडा करतो, गोवद्धनाचा नाश करून त्याच्या 
सत्रीचे हरण करितो बगेरे अनीतीच्या कथा भ्रंथामध्यें लिह्रन ठेवावयाच्या व क्ष्या सबे लोकांनीं माना- 
वयाच्या, हैं आश्चर्य आहे. 
हर म्हणजे महादेव, त्याचें अर्थे अंग स्रीचें व अर्थे अंग पुरुषार्च आहे. तो आपसल्या सवे 
अंगाला भस्माची उटी छावतो. अनेक प्रकारच्या हत्या करितो व शाप देतो. त्रिश्यूलादि आयुर्घे 
धारण करून लछोकांचा संहार करतो बगैरे. या सब गोष्टी शाज्रांत लिन ठेविल्या आहेत व त्या- 
मुछेच या खज्या आहेत असे लोक मानतात. याहीपेक्षां आश्वय मानण्या सारखी गोष्ट ही कीं, 
महादेवाचें लिंग पाबंतीच्या योनींत आहे अशी कल्पना करून त्यावर सतत जलसिंचन करावयाचें, 
त्यापुर्दे बेलपत्र व धत्तृन्याचीं फुर्लें बह्ावयाचीं अशी जगामरध्य प्रद्धत्ति करविण्यासाठीं या गोष्टी- 
शात्रांत लिट्टन ठेविल्या व धर्मभोव्या छोकांनींही विचार न करितां तो धम आहे असे मानिलें या 
शिवाय दुसरें कोणतें असावें ? 
ब्रह्मदेव सब सृष्टीला उत्पन्न करणारा म्हणून सर्वाचा पिता आहे. तो कामवश ज्ञाला व 
आपकल्या मुलींशी कामसेवन करून भ्रष्ट झ्लाला; उवैशी नांवाची एक अप्सरा ( देवख्री ) होती, 
तिच्या स्वरूपावर मोहित होऊन तो आपल्या चार हजार वर्षेपय॑त केलेल्या तपश्चचरणाच्या बव्ठावर 
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चार मु्खे धारण करून उबंशीचें स्वरूप पाद्ता झ्ाल्या व त्यामुद्ें लांच तपश्चरण नाहींसें झालें. 
उवशीनें व्यास शाप दिला. अर्से चमत्कारिक व नीतीला प्रत्यक्ष विरुद्ध वर्णन स्यांचे प्रंथांत आहे. 

जगाची रचना करणारा व त्याचें पाछलन करणान्या भगवान्‌ नारायणानें कच्छपमत्स्यादिक 
अनेक अवतार धारण करून दानवांचा संहार केछा. मारुतीलठा माकड व गणपतीला छत्ती 
बनवून त्या गणपतीनें उंदरावर खारी करून मोदकांवर ताव मारिला. याप्रमाणें त्यांनीं आपल्या 
पुराणांत वर्णिलें आहे. जीवांचा वध करण्यांत, अथवा जीवांचा वध करून देवतेला तृप्त करण्यांत, 
तलाव विद्विरी वगैरे खोदविण्यांत मोठा धरम आद्े वगैरे अनेक प्रकारच्या असंबद्ध गोष्टी आह्णांनी 
शात्ञांत लिह्विलेल्या आह्वित. श्रेतांबरांनीं तर अनेक कल्पित सूत्रांची रचना करून सर्व शालें भ्रष्ट 
करून टाकिलीं आहत. हें असो. परंतु आमच्यांतीलच कांहीं भषधारी साधूंनीं कुलदेवीची प्रूजा, 
क्षेत्रपाल ब्यंतरादिक देवांची आराधना, पद्मावती, चक्रेश्वरी बगैरे देवतांची प्रजा बगैरे अनेक 
मिथ्याअरूपण करून शाल्त्रें भरून ठाकिलीं आहेत. याशिवाय अन्य म्लेंच्छादिकांनींही रचिलेलीं 
अह्वितच. शाल्राशिवाय मिथ्याकल्पनेचा प्रसार तरी कसा होणार! अशा शाझ्लांच्या जोरावर अनेक 
प्रकारध्या मिथ्याधर्माचा प्रसार अबलंबून असतो. म्हणून प्रत्येक मनुष्यानें अशा कालांत परीक्षा- 
प्रधानी बनून नेतर शाज््राछा प्रमाण मानावें. 


उत्तम व खरें शासत्र, वर जीं सद्दा विशेषणें दाखबिलीं तीं ज्यांस लागूं होतील तेंच समजातं, 
प्रथमतः शाज्र हें सबज्ञ बीतरागाकट्टन सांगितलेलें असलें पाहिजे. कारण 

सच्छालर सर्वज्ञाशिवाय इतर कोणीही इंद्रियजनित ज्ञानानें जीव भजीबादि अतीन्द्रिय 
अमूर्तिक पदार्थाचें यथाथ प्ररूपण करूं शकणार नाहीं, पाप- पुण्य वगैरे 

अद्ृष्ट पदार्थ व परमाणु वगैरे सृक्ष्म पदार्थद्वी जाणूं शकणार नाहीं व दूर असणान्या मेरुकुला- 
चलादि पवतांचें यथार्थ वर्णनही करण्यास समथे होणार नाहीं. तसेंच जीबादि द्वब्यांचे अनंत 
पर्याय होऊन गेले व अनंत दह्ोतील व अनंत वस्तूंचे अनंत गुण व अनंत पर्याय आहत. व्या 
सर्वाना एकसमयावच्छेदें करून सर्वज्ञाशिवाय ऋमबर्ति इंद्रियजन्य ज्ञानधारी कसा जाणूं शकेल ? 
म्हणून सर्वज्ञाशिवाय इतरांना यथार्थ शाल्ननिरूपण करतां येणें संभवनीय नाहीं. सत्यार्थ निरूपण 
फक्त सबज्ञाचें ठिक्रार्णीच संभवतें. ज्याला रागद्वेष आहत, ज्याला आपलछा अभिमान वाढावा अशी 
इच्छा आहे, ज्याला ब्रिषयांचा लोभ आहे, व जो आपर्ली जगांत ग्रसिद्धि व्हावी असें इच्छित 
असेल तो सत्य क्धीद्वी सांगूं शाकणार नाहीं. यावरून सर्वज्ञ वीतरागांनीं निरूपण केलेल्या शात्रा- 
लाच फक्त प्रमाणता येतें. ज्या शाल्रात वादी प्रतिब्रादीना अनेक दोष दाखबिता येतात असें शात्र 
प्रमाण मानूं नये. तर ज्याला वादीप्रतिवादी उल्लंघन करूं शकणार नाहींत व ज्या शात्रांत प्रत्यक्ष 


टीप १:- क्षेत्रपालादि देव व पद्मावती वगेरे देवता शासनमक्त सम्यक्स्वी आद्वित ग्हणून त्यांचा योग्य 
आदर करणें यांत मिथ्यात्व नाहीं. 


२० रत्नकरंड-भावकायार 


अथवा अनुमान प्रमाणानें बाधा येत नसेल तेंच खरें शास्त्र जाणाबें. ज्यांत तसे दोष येत असतील 
तें खरें नब्हें. . 

ज्या शास्त्रांत भावषांचा निर्णय नसेल, द्वेयोपादेय, कृत्याकृत्य, देव कुदेब, धमं अपर्म, हित 
अद्वित, ग्राद्म अग्राह्म, भक्ष्य अभक्ष्य वगैरे विषयांचा निणेय करून वस्तूचें खरें स्वरूप दाखविलें 
नसेल, उलट पोकव्ठ शब्दाइंबर माजवून फक्त लोकरंजन करण्याचाच ज्याचा हेतु असेल, ज्यामरध्ये 
असत्य गोष्टी, देशकथा, राजकथा, चौरकथा, स्त्रीकषा, कामकथा बगैरे संसारांत बुडविणास्या विक- 
थांचेंच कथन असेल, ज्यामध्यें आत्मा संसारापासून पराइमुख होऊन आपकें स्वरूप जाणून संसारां- 
तून कोणत्या रीतीनें त्यास उद्धरून जातां येईल यासंबंधी वर्णन नसेल तें मिथ्याशास्त्र जाणाबें, 
ज्यामध्य जीवादिक तत्त्यांचें वर्णन असून सर्बाचें द्वित करणारा उपदेश असेल तें तत्बोपदेश करणोरें 
शास्त्र समजावें. ज्यामध्यें प्राणिमात्रांची हिंसा कराब्री असें सांगितलें असेल, मांस भक्षण, जल- 
स्थल-आकाशगामी जीवांच्या संहाराचा विधि, जारण, मारण, उच्चाटण, परधनहरण, संग्राम, वशीकरण, 
ग्रामविष्वेसनाचे उपाय वर्णिले असतील ते शास्त्र सावे नब्दे म्हणजे सर्वाचे हित करणोरे नब्हे. 
ज्यामध्यें कुमार्गिर्चि निवारण कस करावें, स्वगे-मोक्षाचरा उपाय कोणता बगैरे सांगितलें असेल ते 
« कापथघइन ! विशेषणयुक्त शास्त्र म्हणावें, ज्यामध्यें शुंगार-बीरर्सादिकांचें वर्णन करून कुमार्गा- 
कडे प्रवृत्ति करविली असेल, जूबा, मद्ममांसादिक बव्यसनाकडे जें वाचल्यापासून प्रदृत्ति होत असेल, 
अनंतसंसारांत बुडविणान्या रागी, द्वेषी, विषयी व कषायी देवांची सेत्रा करावयाचा ज्यांत उपदेश 
असेल, पाखंडी भेषधारी साधूंची उपासना कराबी अर्से ज्यांत वर्णन केलें असेल तीं सब शाजें खोटीं 
समजाबीं. ज्यांना विशेष समजत नसेल त्यांनीं निदान एवढें तरी छक्षांत ठेवाबें कीं, जें बीतराग- 
देवांनीं प्ररूपण केलेलें शात्र असेल त्यांत रागद्रेषादिक विषय कषांयाचा अभाव व सब जीवाबर 
दया हे दोन तरी मुख्य असणारच. हे दोनही ज्यांत नसतील तें खरें शात्र नब्हे, या्रमाणें एका 
छोकांत आगमाचेें लक्षण सांगितर्ले, 

आतां तपस्ती म्हणजे सत्यार्थ गुरूचें स्वरूप सांगतात-- 

गुरूचे लक्षण. 
विषयाशावश्ातीतो निरारंभो5परिग्रहः । 
ज्ञानध्यानतपोरक्तस्तपस्त्री स प्रशस्यते || १० ॥ 

अथे- पर्चेंद्रियांच्या विषयांच्या इच्छेचा ज्यानें नाश केला असेल, षट्काय जीत्रांचा घात 
करणाय्या आरंभाचा ज्यानें त्याग केला असेल, अंतरंगबहिरंग संपूर्ण परिग्रह् ज्यानें नाहींसे केले 
असतील ब ज्ञान ध्यान तपश्चरणांत जो मम्न असेल तोच प्रशंसायोग्य गुरु म्हणावा. 

विशेषार्थ- जो रसनेव्द्ियाच्या स्वाधीन होऊन अनेक प्रकारचे रसास्वाद घेण्यांत आसक्त 
झाला असेल, कर्णोद्वियान्या वश होऊन आपली स्तुति ऐकण्पाची ज्यास इच्छा असेल, मनोईंद्रियाच्या 
अधिन ज्ञाल्यानें ज्ञानाचा अभिमान ज्यास उत्पन्न ज्लाछा असल, नेत्रांनीं मनोहर स्व॒रूप, राजवाड़े, 


दश्शनाधिकार २१ 


बागबगीचे, बखारंकार पाहाबे असे ज्यास वाटत असेल, कोमल शब्येबर शयन कराबें, उच्च आसना- 
वर विराजमान ब्हात्रें, सुगंधी द्रब्यांचीं उठणीं अंगास लाबावीं, बल्लाभरणांनीं देह श्ुओमित करावा, 
विषयांचा उपभोग यथेच्छ ध्यावा वगैरे प्रकारची ज्यास इच्छा होत असेल, तो इतरांना बिषयापासून 
पराड्मुख करून बीतराग धर्माकडे प्रदत्त करविणार नाहीं. तो आपणासारखीच सराग मार्गाकडे 
प्रवृत्ति करवून संसारसमुद्रांत बुडवून टाक्ील. म्हणून ज्याला विषयाची इच्छा नाहीं तोच गुरु 
बंदन करण्यायोग्य आह. विषयावर प्रीति करणारा असेल त्यांस आत्मज्ञान नसतें म्हणून त्यास 
शास्रांत बढिरात्मा म्हटलें आहे. तो गुरु कसा होऊं शकेल / त्रसस्थावर जीवांचा घात करण्याचें 
कार्य ज्यानें सोडिलें नसेल त्यास पापाची भीति नाहीं असेंच म्हटलें पाहिजे. मग अशा पापिष्ठाला 
_गुरुपणा कसा देता येईछ ? चौदा प्रकारचे अंतरंग परिं्रह्न व दद्दा प्रकारचे बाह्य परिप्रद्न धारण 

करणान्या पुरुषाला गुरु म्हणतां येणार नाहीं 
परिग्रह धारण करणारा मनुष्य स्वतःच संसारांत फसून गेलेला तो अन्य जीवांचा उद्धार 
कसा करू शकेल ? मिथ्यात्व १, स्री-पुरुष-नपुंसक वेद २, राग रे, 
चौदा अंतरंग... द्वेष 9, हास्य ५, रति ६, अरति ७, शोक ८, भय ९, जुगुप्मा १०, 
परिग्रह क्रोध ११, मान १२, माया १३, लोम १४ या चौदा अंतरंग परिप्रद्मांचे 
स्वरूप संक्षेपांत असे आहे. [ इतर म्रंथांत रागद्वेष वेगढे मानले नसून 

ते क्रोष लोभांत अंतर्भूत आह्वित ] 

१ मिथ्यात्व-यद्यपि मनुष्य शरीर, शरीराचें नांव, शरीराचे रूप, पर्यायान्तर्गत शरीराच्या 
आधारानें असणोर जाति, कुल, राज्य, धन, कुटुंब, यश, अपयश, उच्चनीचपणा, दारिश्, 
मान्यता, हीनपणा, बह्मण-क्षत्रिय-वैश्यशूद्रादिक वर्ण, स्वामी, सवक, यतिपणा, गृहस्थपणा 
इत्यादि अनेक प्रकार कर्मापासून उत्पन्न होणोरे आहत असे आपण प्रत्यक्ष जाणिलें आहे, 
पाहिलें आह, ऐकलें आहे. तसेंच हे सब आपलें स्वरूप नव्हत असा अनुभव ही आहे; तरी 
पण अनादिकालापासून मिथ्यात्वकर्माच्या उदयानें आपले मनाबर त्याचा इतका दृढ संस्कार 
झालला असतो की, या परद्रव्याचा नाश ज्ञाल्यानें आपका नाश होतो अशी आपली ज्ालेली 
समजूत बदल शकत नाहीं. परद्रव्याच्या हीनाधिकतेमुर्कें आपठीही तशीच अवस्था होते. 
आपणाला उच्चनीचपणा प्राप्त होतो असे मानून आपका देह हाच आपका आत्मा आह अर्से 
आपणांस बाटतें.जरी आपस्या मुखानें या सत्र वस्तु आत्मस्वरूपाच्या नाहींत परस्वम्दपी विना- 
शिक आहेत असें आपण म्हणत असतों तथापि अंतरंगांत व्यांच्या संयोगब्रियोगापासून 
आपले परिणाम सुखद :खात्मक होतात. याव्यच मिथ्यात्व नामक परिग्रह म्हणतात. 

२ वेद- जरीपुरुषनपुंसकांशी कामक्रीडा कराबी असा अंनरंगांत विकार उत्पन्न होणें हा पेद 
परिग्रह होय. 


३ राग- देह, धन, स्री, पुत्रादि परद्रव्यावर प्रीति उत्पन्न होणें यास रागपरिग्रह् म्हणतात. 


२२ रत्नकरंड-आवकाचार 


४ द्वेष- लोकांचें ऐश्वर्य, यौवन, धन, कीर्ति, राज्य, वैभव वगैरे पाहून ते आपणांस नाहींत 
म्हणून त्याबदक आपल्या मनांत बाईट बाहूं देणें यास द्वेष परिप्रह् म्हृणतात. 

५ हास्थ- दसण्याचें परिणाम होणें हा हास्य परिप्रह होय. 

६ भय-आपणांस मरण प्राप्त होईछ, अथवा कोणाचा तरी वियोग होईल, अथवा बेदना प्राप्त 
होतील म्हणून भिणें यास भयपरिम्रद्द म्हणतात. 

७ रदि- आपणाला आबडणान्या पदार्थावर प्रेम करणें यास रतिपरिग्रह ग्हणतात. 

८ अरति- आपणाला न आवडणास्या पदार्थावर प्रेम न करणें यास अरतिपरि्रह म्हणतात. 

९ श्ोक- इृष्वियोग झाल्यानें परिणामामष्यें छेश उत्पन्न होणें यांस शोकपरिम्रह म्हणतात. 

१० जुगुप्सा-कित्सस येण्यासारख्या पदार्थाचें चिंतन केल्यानें अथवा त्याचा स्पश वगैरे केल्या- 
मुब्ठें परिणामामष्यें ग्छानि उत्पन्न होणें यास जुगुप्सा म्हणतात. अथवा दुसज्याचा उत्कष 
पझालेला न पाहवण्णें यासह्दी जुगुप्सापरिप्रद्द म्हणतात. 

११ ऋरोध-आपकले परिणामांत क्षोम उत्पन्न होणें यास ऋधपसि्रदद म्हणतात. 

१२ मान-उच्च जाति, कुल, तप, रूप, विज्ञान, एश्वथ, बल वौेरेच्या गर्बानें स्वतःस उच्च मानणें 
व दुसज्याला नीच समजून आपले परिणाम कठोर “करणें द्वा मानपरिंग्रह जाणावा. 

१३ माया- मनांत संदेव कपट ठेवणें म्हणजे आपले मनांत असेल त्याबिरुद्ध भासविणें यास 
मायापरिग्रह म्हणतात. 

१४ लोभ- परद्वव्याची इच्छा करण्याचें परिणाम होणें यास लोभपरिग्रह म्हणतात. 

याप्रमाणें संसाराचें मूत्ठ, आत्म्याचा घात करणारें आणि तीत्र बंधाचें कारण असे हे अंतरंग 
चौदा परिग्रह् आद्वित. 


याचप्रमाणं क्षेत्र, वास्तु, ढ्रिण्य, सुवण, धन, धान्‍्य, दासी, दास, कुप्प आणि भांड असे 

दह्य अ्रकारचे बाह्य परिप्रद्ष आहत. अंतर्बाहद्य चोत्रीस परिप्रह्मांचा त्याग करणान्या निम्रैथ मुनीच्या 
ठिकाणी फक्त गुरुपणा संभवतो. संयम धारण केला असूनही अंतर्बाह्म 

बाह्मपरिग्रह परिग्रहानी ज्यावे मन शलिन असेल स्यालू( गुरु म्हणतों गण नाहों।. जे 
राज्दिवस बसतां, उठतां, निजतां, भोजन करीत असतांनाही ज्ञानाभ्यासांत, 
धर्मध्यानांत, इच्छानिरोध स्वरूपी तपश्चरणांत लीन असतात तेच गुरु प्रशंसनीय आहत, मान्य 
आह्वित, पूज्य आह्वेत, वेद्य आहत. या गुणांशिवाय इतरांना सम्यग्दृष्टि पुरुष वंदन करीत नाहीं. को 
को्ें “ज्ञानध्यानतपोरत्नः” असाह्दी पाठ आहे. त्याचा अर्थ ज्ञान, ध्यान व तप हींच रलनें ज्यापाशी 
आहत असा गुरु असाबा. याप्रमाणें देव-गुरुशाख्रांचें श्रद्धान करणें हें सम्यग्दशनाचें लक्षण समजाएें. 


आतां सम्यग्दशंनाच्या निःशंकित गुणाचें लक्षण सांगतात. 


दक्शनाषिकार २३ 
निःशंकित अंग 
इदमेबेद शमेव तत्त्व नान्यम्न चान्यथा । 
इत्यकम्पायसाम्भोवत्सन्मार्गेज्संशया रुचि! ॥ ११॥ | - 

अथे- इदं म्हणजे हैं जें आप आगम गुरू्ें लक्षण बर सांगितलें तेंच तत्व आहे, व तें 
सत्य आहे. इंदश म्हणजे याच प्रकारचें आहे दुसन्या प्रकारचें नाहीं. अशी निष्कंप तरवारीष्या 
घारेच्या पाण्यासारखी सन्मार्गामिर्ध्ध संशयरहित रुचि म्हणजे श्रद्धान असणें यास निःशंकित गुण 

म्ह णतात, 
विशेषाथे- जगांत गदा, चक्र, त्रिशुलादिक अनेक शर्तें धारण करून खियांभष्यें आसक्त 
झाले आहत त्यांना व क्रोध, मान, माया, लोभानें अनेक प्रकारचें कतंव्य करून दाखविण्याची ज्यास 
इच्छा आदे अशांना देव म्हणतात. हिंसा करण्यांत धरम आहे, कामक्रोधादि उत्पन्न झाले म्हणून 
धर्माची हानि होत नाहीं वगैरे निरूपण करणाय्या आगमाला शात्र म्हणतात. अनेक भेष धारण 
करणाय्या पाखंडी, कामी, क्रोधी, छोभी, अप्निमानी पुरुषाला गुरु म्हणतात. परंतु वास्तविक हे गुरु 
नब्देत, हीं शाल्लें नव्हेत व हे देवही नन्हेत, अशी ज्याची पक्की श्रद्धा जाहे, त्याें मन लबाड 
माणसांनीं योजिलेल्या अनेक प्रकारच्या खोट्या युक्ति प्रयुक्तीनीं, मंत्रतंत्रादिकांनीं मुींच चलायमान 
होत नाहीं. जरसे तरबारीच्या धारेचें पाणी हैं हवनें चंचल होत नाहीं. तसे मिध्यादष्टी लछोकांच्या 
वचनरूप हवेनें सम्यर्दृष्टि पुरुषाचे परिणाम सत्यार्थ देव शात्त्र गुरू व धर्माच्या स्वरूपाविषयीं 
संशयित द्वोत नाह्वींत. त्या पुरुषाा निःशंकित गुण आह्े असें समजावें. 
आत्मतचाच्चे निर्दोष स्वरूप शात्रांत सांगितस्याप्रमाणें ज्यानें स्वानुभवान्ें जाणून आत्मा 
हा वेगठा व शरीर हैं वेगछे अर्से जाणिलें त्या सम्यग्दृधि पुरुषाला सात 
सप्तभरये प्रकार्चें भय रहात नाहीं व त्यास निःशंकित गुण प्राप्त द्वोतो, बरील 
सात भयाचों नांवें:--- इहलोक-भय, परकोक-भय, मरण-भय, वेदना-भय, 
अरक्षक-भय, अयुप्ति- मय आणि अकस्मात्‌ भय. 

१ आपकल्या मुछाबात्यांचा नाश होईठल, आपली आजीबिका नाहींशी होईठ. वगैरे विचार 

मनांत येणें यास इदलोक-भय म्हणतात. हें सर्व संसारी जीवांना असतें. 

२ परलोकी आपणांस कोणती गति प्राप्त होईल, कोणत्या योनॉत आपला जन्म द्दोईल, 
ध्याठिकाणी सुख दुःख कसे करे प्राप्त होईेल असा बिचार मनांत येऊन भीति बाठणें यास परलोक- 
भेय म्हणतात. 

३ मरणसमयीं मला किती दुःख प्राप्त होईछ माझें मरण कोणत्या ठिकाणीं दोईल कोण जाएें 
बगैरे प्रकारानें मनांत भीति उत्पन्न होणें यास मरणभय म्हणतात. 

9 रोग प्राप्त ज्वाछा असतां अनंतबेदना उत्पन्न होतील असा तिचार होणें यास वेदनाभय 
म्दणतात, 


3 रत्नकरैंड-आवकाधचार 


७ संकट प्राप्त श्वालें असतांना आपलें रक्षण करणारा कोणी नाहीं आतां काय कराबें ? 
असा विचार उत्पन्न होणें यास अरक्षकभय म्हणतात. 
६ आपली वस्तु कोणी चोरून नेईल काय ? असा विचार मनांत उद्धवर्णं यास अगुप्तिभय 
म्हृणतात. 
७ अचानक एखादा रोग उत्पन्न होईल काय? असा विचार येअजन भीति धरणें यास 
अकस्मात्‌ भय म्हणतात. 
स्वपरवस्तूंतील यथार्थ भेद जाणणात्या सम्यरइष्टी पुरुषाला हीं सात भयें उत्पन्न होत नाहींत. 
कारण तो असा विचार करितो कीं, या देद्ांत नखशिखान्त सर्वत्र ज्ञान भरलें आहे. हेंच आमचें 
घन. या ज्ञानभावाशिवाय दुसरा कोणताद्दी परमाणु आमचा नाहीं. देह अथवा देहासंबंधी ख्री, 
पुत्र, मित्र, धन, राज्यैश्वनये, बगैरे सर्त्र मजपासून मिन्न आहत. संयोगापासून याची उत्पत्ति झालेली 
आहे. यांचा आमचा काय संब्रंध ? संसारांत असे संबंध अनन्तानन्त होऊन व्यांचा वियोग ब्लाछा 
आढे. ज्यांचा संयोग झ्ाला आहे त्यांचा निश्चयानें विद्योग होणार. जो उत्पन्न झाला तो मरणारच. 
मी ज्ञानस्वरूपी आत्म उत्पन्न ज्ञालों नाहीं, माज्ना नाश होणार नाहीं. याप्रमाणें ज्याचा इृढ निश्चय 
झ्ञाला असेल त्याला शरीर नादीस होण्यानें दुःख व दह्दा प्रकारच्या परिग्रह्मचें वियोगभय मुद्ठीच 
राइत नाहीं. म्दृणून इदलोका्चें भय नसणारा सम्यर्दष्टि निःशंक आहे. अरक्षकभयद्दी सम्यर्दृष्टि 
पुरुषाछा नसतें. कारण जगांत सत्तावस्थेंत जे पदार्थ अह्ेत व्यांचा त्रिकार्ली कधीढी नाश होत 
नाहीं. ज्ञानस्वरूप आत्मा हा स्वरयंसिद्र असहाय आह. त्याचें रक्षण करणारा व नाश करणारा 
कोणीच नाहीं असा त्याचा इढ निश्चय झालेला असतो. ज्याचा कोणी नाश करणारा असेल त्याचा 
कोणी तरी रक्षण करणाराहि पाहिजे. सम्यग्दृष्टि पुरुष अविनाशी स्वरूपाचें अनुभवन करीत अस- 
ल्यानें अरक्षाभयरद्दित निःशंक असतो. सम्यग्दृष्टि पुरुषास अगुत्तिमय नसतें कारण तिजोरीशिवाय 
आपकलें घन सुरक्षित राहणार नाहीं, तें कोणी चोरून नेईल अशी शंका आपणास उत्पन्न होऊन 
त्यामुर््े चोराचें भय उत्पन्न होतें. पण त्यांचें घन छुठण्यासारखें नसल्यामुन्ठें त्यांना चोराचें भय 
नसतें. कारण बस्तुर्चे स्वरूप जें निजस्व॒रूपी धन तें आपल्या स्वरूपांत आहे. आपल्या बाहर 
अन्यत्न नाहीं. म्हणजे चैतन्यस्वरूप जो मी आत्मा त्याचें चैतन्यस्वरूप माइझ्याच ठिकाणी आह. 
त्यांत दुसन्‍्याचा प्रवेश नाहीं. हें अनन्तज्ञानदर्शन माझें स्वरूप, हेंच माझें अप्रमाण अविनाशी धन 
आहे. यांत चोरांचा प्रवेश होऊ शकत नाहीं. चोर याचें हरण करूं शकत नाहीं अशी त्याची 
पक्की समजूत असते. म्हृणून सम्यग्दृष्टि पुरुषाछा अगरुत्तिमय नाहीं म्हणून तो निःशंक आह. 
त्णएस अकस्णात्‌ भयही नएहीं. कारण त्यात आत्प! हा सदेव झुद्ध, द्रश्ठ, अचल, अनादि, 
अनंत, स्वभावसिद्ध, अलक्ष्य, चैतन्य प्रकाशरूप सुखाच स्थान आंदे. अशी खाड़ी असल्यानें यांत 
अचानक कांही घड्टन येणार नाहीं असा इढभा> असतो. म्दृणून तो निःशंक आहे. ज्याला 
सम्यग्दर्शन असततें त्याच्या परिणामांत सात भर्यें उत्पन्न होत नाहींत. पदार्याचें सत्यस्वरूप जाणल्या- 


दर्शनाधिकार श्५्‌ 


शिवाय आत्मा सप्तमय-रहित होत नाहीं. सम्यग्दष्टि पुरुष अहिंसा हाच धर्म आहे असे समजतो. 
जीवांचा घात करणाय्या यज्ञयागादि कार्योपासून कपीकात्टीं धर्म होईठ अशी कल्पना देखिल त्यास 
उत्पन्न ह्ोत नाहीं म्हणून तो निःशंकित ग्रुण धारण करणारा असतो. याप्रमा्ें निःशंकित अंगाचें 
लक्षण आहे. पुरढें एका छोकांत निशकांक्षित गुणाचें लक्षण सांगतात. 
निःकांक्षित अंग 
कमपरवशे सान्‍्ते दुःखैरन्तरितोदये । 
पापबीजे सुखेज्नास्था श्रद्धानाकाडक्षणा स्मृता ॥ १२ ॥ 


अथे- कर्माच्या स्वाधीन असणाय्या, शेबटी नाश पावणान्या, उदयकालीं दुःखमिश्रित अस- 
णान्‍्या, आणि पापार्चे बीजरूप अशा सुखामध्यें अनित्यपणाची श्रद्धा ठेवणें यास निःकांक्षित 
गुण म्हणतात. 


विशेषाथे-इन्द्रियापासून उत्पन्न होणास्या खुखाला तें खरें सुख नव्हें अशी पक्की समजूत 
असणें यांस अनाकांक्षा नांवाचा सम्यक्त्वाचा दुसरा गुण भगवन्तांनीं म्हटलें आंहे. इन्द्रियजनित 
सुख परवश आह. स्वाधीन नाहीं. तें पुण्यकर्माच्या अधीन आहे. पुण्यक- 
अनाकांक्षा माँचा उदय असल्याशिवाय कोट्यवधि उपाय केले, मोठा पुरुषार्थ गाज- 
विला तरीही तें प्राप्त द्ोत नाहीं. पुण्यकर्माच्या सहायाव्रांचून इ्ट बस्तूचा 
छाभही होऊ शकत नाहीं. कदाचित्‌ पुण्याच्या उदयानें सुखग्राति झ्ञाली तरी तें सुख मयादित 
आहे, म्हणजे कांहीं नियमित कालपर्यत राह्रन शेबटीं नाहींसें होणारें आहे. मग अर्से पराधीन 
असलेलें सुख किती वेछ भोगतां येईल ? इन्द्रियजनितसुख हें इष्ट विषयांच्या स्वाधीन आहे. इश्स- 
मागम नाशबंत आहे. तो इन्द्रधनुष्याप्रमाणें क्षणभंगुर व पराधीन आह. इन्द्रियजनित सुख हैं 
शरीराच्या नीरोगतेबर, धनावर, ख्रीपुत्रांवर, आयुष्यावर, आजीविकेवर, क्षेत्रातर, काछावर, इन्द्रियावर, 
हर्द्ियांच्या विषयावर इत्यादि अनेक हजारों परपदायात्रर अबलंबून आह. तें निश्चयानें नाहीसें 
होणारें आहे. मगर असलें पराधीन सुख किती कालपयैन्त भोगतां येईल याचा विचार करावा. इन्द्रि- 
* यजनित सुख अवश्य विनाशिक असून त्यामध्यें तरी निर्मिष्चता आह काय : नाहीं; ल्यांतती अनक 
विप्नें उत्पन्न होतात. की रोग उत्पन्न होतो तर कधीं ख्रीपुत्राचा वियोग होतो. कर्धी मयंकर 
अपमान होतो तर की धनाचा नाश होतो. कर्घी अनिष्ट संयोग येऊन मित्ठतो. याप्रमाणें इन्द्रिय- 
जन्य सुखामध्यें अशीं अनेक प्रकारचीं दुःखें येऊन उभी राहतात. विषयसुख हें पापाचें बीज आहि. 
यामध्यें गढून गेल्यानें प्रथमतः आपल्या स्वरूपाचा तर ब्रिसर पडतोच, पण महान्‌ घोर आरंभ 
करण्याची प्रवृत्ति होते ती निराकीच. अन्यायानें विषयसवन करण्याची बुद्धिही ठेज्िललीच. यएुक्रे 
पापबंध होतोच होतो, म्हृणून हें इन्द्रियजन्य सुख नरकतिय॑चादि गतिमध्यें परिश्रमण करविणारें 
पापबंधाचें बीज आहे असें वरचेंवर आचार्यानीं बजावून सांगितलें आहे. अशा प्रकारचें पराधीन, 
र,ड 


२६ रत्नकरंढ-आवकाचार 


अन्तसद्दित व दुःखानें व्याप्त असे इन्द्रियापासून उत्पन्न होणारें सुख आह. तें सम्यर्दृष्टि पुरुषाच्या 
इट्टीनें खरें सुख नाहीं, म्हृणून त्या सुखाची त्यांना आस्था उत्पन्न द्वोत नाह्ठीं ! जर आस्था नसेल 
तर इच्छा तरी कशी होणार ! सारांश जो सम्यग्दष्टि असेल त्यास आत्मानुभव असतो. व्यामुक्ें 
आत्म्याचा स्वभाव जे अतीन्द्रिय अनन्तज्ञान व निराकुछ्तात्मक अविनाशी झुख त्याचा अनुभव 
व्यास असतो. संसारांतील इन्द्रियाधीन असणारें खेरें सुख नसून सुखाभास आह, खरें सुख नब्दें. उलट 
बेदना उत्पन्न होण्याचें कारण आह. ज्यास भूक लागेल तो भोजन करून तृप्त होईल. तहान 
लागली असेल तो थंड पाणी पिण्याची इच्छा करील. थंडी वाजत असेल त्यास लोकरीची अथवा 
रुई भरलेली ऊबदार वस्त्र ग्रहण करात्री अशी इच्छा होईल. उष्णता होत असेल तोच थैडगार 
वायूंच्या छद्दरींची अपेक्षा करीछ. सारांश ज्यास बेदना होत असतील तेच त्याच्या निवारणाचा 
उपाय करतील. त्याशिवाय त्या उपायांची इतरांना काय आवश्यकता भासणार ? नेत्ररोग असल्या- 
शिवाय डोज़्यांत औषधी कोण घादून घेईल ! कणरोग असल्यावांचून कानांत बकण्याचें मून्न 
अथवा तेल बगगेरे कोण घाद्न घेईल ? हिंवताप असणाय्याखेरीज विस्तवाची उष्णता अथवा सूर्य- 
ताप आदरानें कोण सहन करीछ ! पक्षवाताचा रोग झ्ाल्यावाचून दुर्गन्‍्धी तेलाचें मर्दन आपल्या 
शरीराला कोण लावून घेईल ! 
भावाथे- संसारांतील पांची इन्द्रियांना तीत्र इच्छा ज्यावेद्वी उत्पन्न होतें व्याचवे्लीं विषयाचा 
उपभोग घेण्पाची इच्छा उत्पन्न होते. विषयोपभोग हा उत्पन्न झालेल्या वेदनेल। कांहीं काछ शांत 
करून पुनः अधिक पीडा उत्पन्न करितो म्द्ृणून विषयांच्या उपभोगापासून उत्पन्न झालेलें सुख 
हैं सुख नसून दुःखच आहे. 
बाह्य शरीरइंदियादिकांनाच आत्मा जाणणाय्यांना बहिरात्मा अशी शाज्ांत संज्ञा दिलेली 
आहे. असे जीवमात्र विषयांच्या वेदना कमी करणान्या उपायांना छुख मानतात. परंतु असें मानणें 
हा ह्यांचा मोहकर्मजनित श्रम आहे. ज्या पासून मुर्यींच वेदना (पीडा ) 
आशा दुःखा्चें.. उत्पन्न होणार नाहीं अश्ी निराकुछता ज्याठिकाणी असेल त्यास सुख 
कारण म्हणावें, ते विषयांच्या स्वाधीन आह्े असें मानणें हा भ्रम आढे. सम्यर्इष्टि 
पुरुषाछा अहमिन्द्रकोकार्चें सुख देखील पराधीन व आकुलतेनें भरलेलें 
अतएव बिनाशिक आह असें वाटतें. म्हणून त्यास इन्द्रियजनित सुखाची कर्धीढी इच्छा उत्पन्न 
होत नाहीं. या जन्मी आपणांस धनसंपत्ति ऐश्व्थ बगैरे प्राप्त ब्हावें अशी तो मुर्छींच इच्छा करीत 
नाहीं. एब्ढेंच नव्हे परंतु परछोकी देखील आपणाल्य ईंद्रपदवी, चक्रवर्तीपणा वगैरे प्राप्त 
ब्द्वित असा विचार देखील मनांत आणीत नाहीं, इन्द्रियाचे विषय अल्पकाल टिकणोरे आह्वित. 
भविष्यत्‌कालीं विषयोपभोगापासून असंख्यात कालपर्यत नरकाचें दुःख, अनंतकालपयैत पश्च- 
योनींतील दुःख, व महादरिद्वी नीच कुलामध्यें जन्म वगैरे मनुष्ययोनीतीछ दुःख प्राप्त दोतें. संसा- 
रांत आशा आणि शंका हे दोन ब्िकार मोहकर्माच्या उदयानें जीबाछा सतत उत्पन्न होत असतात, 
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यांतून आशा करीत राहिल्यानें कांहींच प्राप्त होत नाहीं. कारण सब जीव निरंतर आपणालढा धन 
प्राप्त व्हाबें, शरीराछा आरोग्यप्राप्त व्हावें, कुटुंबाची बृद्धि व्हावी, इंद्रियांची शक्ति वाढाबी, जगांत 
श्रेष्ठता प्राप्त व्हाबी वगैरे आशा करीत असतात. पण केबल आशा केल्‍्यानें हें सब प्राप्त होत नाहीं. 
आशेष्या मार्गें लागल्यानेंच त्यांना निरंतर पापाचा व अंतरायकर्माचा तीत्र बंध ह्ोत असतो. 
किक्ष्येक जीव भोगामिलाषानें त्रत, दान, शील, तप, संयम बगैरे करीत असतात. पण इच्छा 
मनांत धारण करून केलेलें पुण्य पदरी पडत नाहीं. कोणतीही इच्छा न बाल्छगतां जो सत्क्म 
करीत असतो त्यास व आपल्या शुभाझुभ कर्मानें प्राप्त झालेल्या खितीत 
संतोष हेंच सुख॒ सतोष मानून निराकुछ होत्साता विषयांची इच्छा करीत नाहीं त्यास 
पुण्यबंध होतो. सब जीवांना रात्नंदिवस आपणाला मरण, वियोग, पराधीनता, 
अपमान, धननाश, रोग वगैरे होऊं नयेत असें वाटतें. कदाचित्‌ ते प्राप्त होतील या शंकेनें ते नेह्मीं 
भयभीत असतात. परंतु मरण, वियोग, धनहानि, अपमान, बलहानि, रोगवेदना वगैरे पूर्बजन्मकृत 
पापबंधामुद्ठे प्राप्त होतात. व्या नाहींशा करण्याचें सामर्थ्य इंद्र, मंत्र, तंत्र, औषधादि अथवा खुद्द 
जिनेंद्रामथ्यें देखील नाहीं. कारण मरण दें आयुकर्माचा नाश ज्ाल्यानें प्राप्त होतें. अंतरायकर्माच्या 
उदयानें अछाभ म्हणजे इच्छेनुरूप द्रब्यप्राति होत नाहीं. असाताकर्माच्या उदयानें रोग प्राप्त 
होतात. अशी स्थिति कर्मानें प्राप्त होते. कर्माची स्थिति नाहींशी करण्यास, व ती नवीन उत्पन्न 
करण्यास, अथवा बदलण्यास कोणी देब, दानव, इंद्र, जिनेंद्रादिक समर्थ नाहींत. आपल्या परिणामा- 
पासून बांधलेल्या कर्माचा क्षय आपल्याछाच क्षमा, दया, संतोष, तपश्चरणादि परिणामापासून 
होणार आहे. अन्य तहेनें होणें शक््य नाहीं. असा दृढ़ निश्चय निर्वाछक सम्यग्दृष्टि पुरुषाछा होत 
असतो. 
शंका:ः- सब परिग्रहांचा त्याग केलेल्या साधूंगा अथबा त्यागी गृहस्थांना या प्रकारचा 
निःशंकपणा व निर्वाछकपणा असणें संभवनीय आह. पण आम्द्ांसारख्या अब्नती सामान्य गृहस्थांना 
तशी अवस्था कशी शकक्‍्य असूं शकेल ? अव्रतसम्यग्दृष्टि गृहस्थाला भोगांची इच्छा असल्यानें व्यापार 
उदीम अथवा नौकरीचाकरी करीत असतांना लाभ व्ह्यावा अशी इच्छा असणारच. आपकलें कुटुंबाची 
व धनाची बृद्धि व्हावी अशी इच्छा होणार. त्याचप्रमाणें रोग उत्पन्न होईल कि काय £ कुदुंबांतील 
कोणा पुरुषाचा तियोग होईल काय ? आपली उपजीबिका कदाचित्‌ नाहींशी होईल कि काय 
आपकें द्रव्य नाहाँसें होईल कीं काय? अशा अनेक शंंकाही त्यास सदैव उत्पन्न द्ोत असतात. अशा 
स्थितींत त्याचा निःशंकमाब ब निःकांक्षितभाव कसा टिकूं शकेल ! आपण या दोन ग्ुणाशिवाय 
सम्यक्तव होऊं शकत नाहीं असे म्हणतां ? मग अबव्रतसम्यग्द2ीला सम्यक्तव होतें असे म्हणणें करें 
संभवतें ! 
समाधान- सम्यकत्त हें मिथ्यात्त आणि अनंतानुबंधी कषायांचा अभाव ज्ञाल्यानें उत्पन्न 
होत असतें. अतन्रतसम्यग्दही पुरुषाला या दोह्गोंचा अभाव श्ञाल्यानें सत्यार्थ आत्मतत्त्वां्चे व परत्तांचें 
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श्रद्धान प्रगट होतें. अनंतानुबंधी कषायांचा अभाव झ्ञाल्य म्हणजे रागभातांचा अभाव होतो. त्यामुद्ठे ज्ञान 
व श्रद्धान यामधीक विपरीतता नाहींशी द्वोते. व ही नाहींशी झ्ञाल्यानें इहलोक परव्ोोकादिक सात 
भयें त्याला होऊं शकत नाहींत. भयांचा अभाव ज्ञाल्यानें तो आपल्या आत्म्याचें अखंड अविनाशी 
टंकोत्कीण ज्ञानदरीन स्वभावाचें श्रद्धान करतो; परवस्तूवरील इच्छेचा अभाव ज्ञाल्यानें सब इंद्रियांच्या 
विषयावरील व्याची इच्छाही नाहींशी होते. स्वगंलेकामध्यें उत्पन्न प्लालेल्या इंद्रअहमिंद्राच्याही 
विषयभोगांना विषाप्रमाणें दाइ उत्पन्न करणोरे जाणून ते प्राप्त व्हंबित अशी तो इच्छा करीत 
नाहीं. आपल्या आत्म्या्या अधीन असणारें निराकुलतालक्षणरूपी अविनाशी ज्ञानानंदालाच सुख 
मानण्याकडे त्याची प्रवृत्ति होते. आपला देह, घन, संपत्ति, ऐश्वर्य बगेरे सब कर्मापासून उत्पन्न 
होगोर असून, पराधीन, नाशबंत व दुःख उत्पन्न करणोरे आद्वेत असे जाणून 'हे सवे माप्ते आहेत! 
असा खोठा संकल्प तो मनांत आणीत नाहीं. म्हणून अनंतानुबंधी कषायाष्या उदयापासून उत्पन्न 
ह्ोणोरं विपरीत असे खोटें भय, शंका, परवस्तूची वांछा वगैरे अव्रतसम्यग्दृष्टी पुरुषाछा होत नाहींत, 
परंतु अग्रत्याख्यानावरण कषाय, प्रत्याख्यानावरण कषाय, संज्वलन कषाय हे बारा व हास्य, रति, 
अरति, भय, शोक, जुगुप्सा, स्लीवेद, पुरुषवेद व नपुंसकवेद दे नऊ, एकूण एकबीस कषायांचा त्याढा 
तीब्र उदय असतो. व्यामुद्ठे त्याछा बिषयांचा त्याग करण्याची इच्छा असूनही इंद्रिय खाधीन न राहि- 
ल्यामुद्ठें त्याग करवत नाहीं. यद्यपि तो विषयांना दुःखरूप जाणतो तरी त्यास बरतमानकारीं होणान्या 
विषयांब्या बेदना सहन करण्याचें सामथ्ये नसतें. रोग्याछा कट्ट औषध पिणें मनापासून आबडत 
नसलें तरी ज्वराच्या बेदनेनें तो इतका ब्याकुछ होतो कीं, तें कट्ट औषघही मोठ्या आदरानें प्राशन 
करितों परंतु अंतर्यामी तें कट्ट औषध पिणें त्रासदायक आह असें जाणीत असतो ब असलें कड्टू औषघ 
पुनरपि पिण्याचा प्रसंग प्राप्त होणार नाहीं असा दिवस कीं प्राप्त होईल याची मार्गप्रतीक्षा करीत 
असतो. तरी पण अब्रतसम्यग्दीही विषयोपभोगांना चांगले समजत नाहीं. परंतु ते भोगल्यावांचून 
परिणाम स्थिर राहत नाहींत. कषायरांच्या जबरदस्त ग्रभावानें इंद्रियांचा ताप सहन होत नाहीं. 
यामुक्ठें वेदनेच्या आधीन होऊन तो विषयांची इच्छा करतो. संहनन कच्चे, कोणी सहाय करणोरें 
नाहीं, कषायांच्या उदयानें सोसण्याची शक्ती नाहींशी झालेली, अशा स्थितींत बंदिगृहांत पंडलेल्या 
पुरुषाची इच्छा नसूनही पराधीनतेमुक्तें त्यास जागेची दुरुस्ती व ज्ञाइन पुसून खच्छता ठेवणें भाग 
पड़ते. त्याचप्रमाणं सम्यग्दृष्टि पुरुष बंदिग्रद्यासारखें शरीराछा समजून क्षुधा तृषादिक वेदना 
सहन करण्यास असमथे ज्ञाल्यानें आपल्या देढ्वाचे पोषण करित असतो. असे करीत असतांना देह 
आपला आहे असे तो मानीत नाहीं. बतंमानकारूच्या बेदनेचें त्याछा भय बाठतें म्हणून ती 
नादींशी होग्यापुरतीच अत्रतसम्यग्दटीका बिषयांची इच्छा होत असंते. कर्मादयाच्या जाब्यांत 
सांपडल्यामुक्ें त्यांतून सुठण्याची त्यास इच्छा असते. तथापि अप्रत्याख्यानादि कषायांध्या 
उदयामुक्कें ब्रतें बगरे धारण करण्याची इच्छा असूनह्वी ते त्याछा धारण करवत नाढींत. उदयाची 
अवस्था जबरदस्त आई. संसारी जीत्र अनादिकाछापासून या जाब्यांतून निषूं शकत नाहींत. शरी- 
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राचा संत्रंध जड्न गेल्यामुद्ें निर्वाहकरितां भोजन, बच्न, प्रातवरणाची इच्छा उत्पन्न द्वोते. याचप्रमाणें 

अंग्रत्याख्यान कषायाध्या उदयानें जगांत आपली मान्यता व्हावी, आपल्या उपजीबिका धन ऐस्- 

यादिकांना धक्का पॉचू नये, इंद्रियांचा संताप सहन करुण्याचें सामथ्य नसल्यानें विषयसेवनाची 

इंष्छा होते ती होऊं नये, राग भाव कमी व्हावा, कषाय कमी झाले नाहींत तर पुढ़ें पुष्कव्ठ दुःख 

ग्राप्त होईल, ते नाहींसे व्हा्वे असे त्यास वाटत अर्सते. राज्यभोग, संपदा बौरे खरें सुख देणोरे आहत 

असे समजून त्यांची तो इच्छा करीत नाहीं, म्हणून त्यास निःकांक्षित अंगा्चें पालन होतें. 
निर्विच्विकित्सा अंग. 


स्वभावतो5शुचो काये रत्नत्रयपवित्रिते। 
निजुगुप्सा गुणप्रीतिमंता निर्विचिकित्सता॥| १३ ॥ 

अर्थ- शरीर हैं खभावतः अशुद्ध पण रत्नत्रयानें पवित्र असलेलें व मुक्तीची प्राति करून 
देणारें आहे म्हणून त्याचा तिरस्कार न करिंतां वरीक विशिष्ट गुणामुक्े त्यावर प्रीति करणें यास 
निर्विचिकित्सा अंग म्हणतात. 

विशेषाथ-ररीर हें सप्तधातूंनीं बनलेंलें व मलमूत्रांनी भरलेल आहे. म्हणून स्वभावतः अशुद्ध 
आहे. तरी मनुष्यपर्यायांत ज्यास रत्नत्रयाची प्राप्ति होते त्यामुलें त्याचें शरीर पवित्र होतें. म्हणुन रत्न- 
त्रयधारी मनुष्पाध्या शरीरांत कदाचित्‌ रोग उत्पन्न झा व त्यामुद्ें त्यांस दुर्गेंध येऊं लागछा, अथवा 
बृद्धपणामुर्ठें तें शरीर सुरकुत्या पट्टन कुरूप दिसूं छागलें, अथवा तपश्चरणानें क्षीण होऊन कृश 
झालें तरी त्याविषयीं मनांत ग्छानि उत्पन्न होऊं न देतां त्याच्या रत्नन्नयगुणावर प्रीति करणें यास 
निर्विचिकित्सा अंग म्हटलें आह. 

सम्यग्दृष्टि पुरुष वस्तूचें यथार्थ स्वरूप जाणणारा असतो म्हृणून तो पुद्कछाचे अनेक 
स्वभाव- मल, मूत्र, रुधिर, मांस बगैरेनीं व्याप्त झ्लालेलें मनुष्य तियंचा्चे मलिन शरीर पाहुन अथवा 
त्या्चें वर्णन ऐकून व्याविषयीं मनांत तिरस्कार करीत नाहीं. क्षुधा, तृषा, रोग, दारिश्वादिकांनीं 
दुःखित होणे, पराधीन होऊन बंदिगृहांत पडणें, नीच कुछांत उत्पन्न होणें, कदनन खाण्यास 
मिल्ठणें, चांगल्या वल्नप्रावरणांचा उपभोग न मित्ठणें, अवयवामध्यें सारखेपणा नसल्यानें विद्व॒पता प्राप्त 
होणें बगैरे सबे कर्माष्या उदयानें घट्टन येतें. सम्पस्दष्टि पुरुष त्या सर्वाना कर्मोदित जाणून त्या 
विषयीं मनांत ग्लानि आणून दुःखी होत नाहीं. इतर जीव कषायांच्या स्वाधीन झाल्यानें अनेक- 
प्रकारचीं निंद्च कमें करीत असतांना पाहून जो आपले परिणाम तिघडूं देन नाहीं. यामुक्ें निर्वि- 
चिकित्सक अंग घड़तें. मलिन क्षेत्र, मलिन ग्राम, मलिन गृद वगेरे पाहुन, तसेंच अंधकार, पाऊस, 
शीत, उष्ण कालाची वेदना बगैरे ग्राप्त जाली म्हणूनही तो मनांत दुःख मानीत नाहीं. तसेंच रोग 
उत्पन्न झाला, दारखिश्र ग्रात्त ्लालें, वियोग श्राप्त झा, व अशुम कर्माचा उदय प्राप्त होऊन दूःग्व 
प्राप्त झा्लें म्हणून जो आपले परिणामांत बिबाड होऊं देत नाहीं, पूर्वकृत कमबंध -फछ मत्यच 


ते 
दर 


३० रत्नकरंड-भआावकाचार 


मोगणें प्राप्त आहे, अश्युभकर्माचें फल अस्सेंच प्राप्त होत असतें असें जायून परिणामांत जो फरक 
पहूं देत नाहीं-त्याच पुरुषाला निर्विधिकित्सक अंग प्राप्त द्वोतें व त्याला दया, वैयादृत्य, बात्सत्य, 
स्थितिकरणादि गुण प्रगठ द्वोतात. 


भमूददृष्टि अंग, 
कापये पथि दुःखानां कापथस्थेउप्यसंमतिः । 
असंपृक्तिरनुत्कीतिर मृदा रृष्टिरुच्यते ॥ १४ ॥ 
अर्थ- दुःखदायक अशा खोट्या मार्गात्रिषयीं, आणि खोव्या मार्गात असणान्या लोकांबिषयीं 
मनानें प्रमाणता न करणें, कायेनें प्रशेशा न करणें आणि बचनानें स्तुति न करणें यास॒ अमूढइष्टि 
अंग म्हणतात. 
विशेषार्थ- संसारांत जीव मिथ्यालाच्या प्रभावानें रागी-द्वेषी देवादिकांचें पूजन व प्रभावना 
पाहून प्रशंसा करूं: छागतात; देवीला जीवांच बत्ठी दिलेले पाहून ते देणारांची प्रशंसा करितात; 
दहा प्रकारच्या कुदानाछा चांगलें समजतात; यज्ञ, होम, मंत्र, तंत्र, जारण, 
नवस करणें हें. मारण, उच्चाटणादि कर्माची प्रशंसा करिंतात; विहिर, तलाव बगैरे खोद- 
मिथ्यातव्ते आहे.. विणाराची प्रशेसा करितात; कंद, मूल, शाक, पतन्नपुष्प भक्षण करून 
तपश्चरण करणान्याला उच्च जाणून त्याची प्रशंसा करितात; पंचाप्मीनें 
शरीर क्षीण करणाय्या तपस्व्याला अथवा व्याप्रांबर धारण करून भस्म-चर्चन करणान्या व वर 
बाहु करून तप करणान्या साधूस मोठे मानून त्यांची स्तुति करितात; कावेनें रंगविलेलीं 
भगवीं ब्ले धारण करणास्या अथवा खेतबस्र धारण करणाय्या कुलिंगी साधूची व व्यांच्या 
मार्गांची प्रशंसा करितात; कुदेव, कुतीर्थ यांना व रागी द्वेषी मोह्दी वक्रपरिणामी शबत्रघारी देवाला 
पूज्य मानतात. यक्षिणी, पद्मावती, क्षेत्रपाल बगैरे धन देणारे आहत, रोग नाहींसें करण्याचें 
यांना सामथ्ये आहे अ्से मानतात;. क्षेत्रपाल, पञ्मावती, चक्रेश्वी वगेरे जिनशासनाचें रक्षण 


१ :-- जिनशासन देवदेवता सम्यग्दष्टी असतात, भगवंतान्या समवसरणांत ते प्रभूर्च सर्वश्रेष्ठ 
ऐशिंक महत्व प्रदर्शित करण्यासाठीं नियतजागीं उसमें राहून भगवंताबिषयीं पूज्य भाव व नम्नता प्रगट करीत 
असतात. पूर्वाचायीनी समवसरणाच्या प्रमावनेच्या दृष्टीने इंद्रासारखे महान ऐश्वर्य घारण करणारे देव 
देखील भगवंतापुर्दे आपलें ऐश्वरय तुच्छ समजून जिनशासनाची प्रभावना प्रगट करितात, त्यांना त्यांचे 
योग्यतेप्रमाणं देव मानण्यांत मिथ्यात्वाचा दोष येत नाहीं.असें म्हुथ्ले आदे.हं खरें देव नसून देबांचेहदी देव,जिनेंद्र 
अद्दित म्हृणून जिनेंद्राला देवाघिदेव अशी संशा आहे. स्वरगोतील देवांना पूर्वपुण्यानें अनेक ऋद्धि प्राप्त झालेल्या 
असतात म्हृणून ऋछित्‌ एसाद्या पुण्यवान्‌ पुरुषाच्या पुण्योदयाम॒छें त्यावें दुःख निवारणही करूं शकतात, 
अशा कथा प्रयमानुयोग अंथांत अह्देत,ते ग्रंथ ऋषिप्रणीत आहत हणून अप्रमाण मानता येत नाहीत. त्याजकड़े 
त्यॉच्या योग्यतेप्रमाणे पाहून धमंप्रभावनेच्या प्रसंगीं त्यांचा सन्‍्मान केला जातो, याचा अर्थ त्यांची देवाधिदे- 


वाप्रमागे पूजा केली जाते असें मानूं नये. मूढ़ छोक अशानाने तसें मानीत असतील तर त्यांना खन्‍्या देवाचें 
स्वृहूप व पूजा महृणजे सन्‍्मान याचा नीट अर्थ समजाऊन द्यावा- 
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करणारे आद्वित रदृणून त्यांची पूजा करितात; देव कवलाहारी आहेत असें मानून त्यांना तेल, 
लापशी, छाइदू, अत्तर, पुष्पमाला बगैरे देऊकन संतुष्ट करितात; देवापुद़ें उभें राहुन प्राथना करितात 
कीं, “ जर माझे अमुक कार्य सिद्ध होईल तर, देवा, तुछा सोन्‍्याचें छन्न वाहन; अथवा तुजकरितां 
मंदिर बांधवीन, अथवा तुश्यापुर्दे अमुक रुपयांचा ढीग करीन, अथवा अमुक जीवांचा बढ्रि देईन, 
सब्वामण छाद्ट करून ते तुझ्नपु्दें चढ़वीन, माझ्लें मूल जीवंत राहिलें तर त्यास झुलपे ठेव्रीन, अथवा 
अमुक ठिकाणीं नेऊन केश काढीन” इत्यादि अनेक प्रकारचे नवस करणें हा॒तीज्र मिथ्यात्वाध्या 
उदयाचा प्रभाव आहे. ज्या ठिकाणी जीवाची हिंसा होईल तेथें भयंकर पापबंध होतो. मग ती 
हिंसा देवानिमित्त असो अथवा गुरुनिमित्त असो. त्यापासून संसारसमुद्रांत बुडावें छागेल हें निश्चित 
आह. कोणीही देवादिकांच्या भयानें, लछोभानें, लज्नेनें हिंसा होईल अशा कार्यामर्ध्य क्पीदी प्रदृत्त 
होऊं नये. दयावान्‌ पुरुषाची देव रक्षा करितील. कारण तो कोणाचा अपराध करीत नाहीं, 
कोणाशी बैर करीत नाहीं; त्याला देव देखील त्रास देण्यास समर्थ होत नाहीं. रागी, द्वेषी, शज्रधारी 
जे देव आहत ते स्वतः दुःखी आह्वत, मित्र आहेत, दुर्बड आहत. ते जर समर्थ असते अथबा 
त्यांना जर कोणाचेंच भय नसतें तर त्यांनीं आपल्या हातीं शत्र कां धारण केलें असतें ? ज्यास 
क्षुषा असेल तोच भोजनाची इच्छा करीछ. सारांश मिध्यादष्टीनीं सांगितलेले त्रत, उपवास, भक्ति, 
दान वगैरे धारण करणाराची मनवचनकायेनें प्रशंसा न करणें अथवा देव-कुदेव, धर्म-अधमम, गुरु- 
कुगुरु, पाप-पुण्य, भक्ष्य-अभक्ष्य, त्याज्यात्याज्य, आराध्य-अनाराध्य, कार्य-अकार्य, युक्ति-कुयुक्ति, 
ग्रहण करण्यायोग्य-न प्रहण करण्यायोग्य, सांगण्यायोग्य-न सांगण्यायोग्य वगैरे सब विषयांचा 
अनेक प्रकारानें सवेज्ञ वीतरागांनी वर्णिलेल्या शारुद्वारें चांगल्या रीतीनें निणेय करून, पक्षपात 
सोडून, मूहता टाकून, व्यवहार वे परमार्थामन्यें विरोध येणार नाहीं अशा रीतीनें जें श्रद्धान करणें तें 
अमूहइृश्टित्व होय- 
उपगृहन अग 
स्वयं शुद्धस्य मार्गस्य बालाशक्तजनाश्रयां । 
वाच्यतां यत्प्रमाजति तद्वदंत्युपगूहनं ॥ १५ ॥ 

अथे- स्वतः शुद्ध अशा मोक्षमार्गामध्यें अज्ञानी व अशक्त लोक असमब्यामुढ्धें त्या मार्गाची 
निंदा होत असेल तर ती दूर करणें याला उपगूहन म्हणतात. 

विशेषाथ-जिनेंद्र भगवंतांनीं उपदेशिलिला दश छक्षणात्मक धम अनादिनिधन आह; जगां- 
तील सर्व जीवांवर उपकार करणारा आह; सर्व प्रकारें निर्दोष आहे; कोणाचेंह्री यापासून अहित 
होत नाहीं; यांत कोणीही ब्राधा आणण्यास समर्थ नाहीं. अशा धर्मात एखाबा जीवाच्या अज्ञानामुद्ले 
अथवा एखाद्या शक्तिहदीन पुरुषाष्या निमित्तानें घडलेल्या दोपामुें धर्माची निंदा होत असेल तर 
ती दूर करणें अथवा त्या जीबाच्या चुकीवर आच्छादन धाढणें हें उपयूहन अंगाचें छक्षण आहे. 
अज्ञानामुदें घटून आलेला दोष अन्य लोकांनी ऐकिला असतां तेया धर्माची निंदा करितील व एका 


३१२ रत्नकरंड-भावकाचार 


अज्ञानी मनुष्यानें केलेली चूक पाहून सर धर्मवान्‌ पुरुषावर, जैनधर्मांत जितके तपस्वी, साधू,ब्रती 

कौरे आदित ते सर्व पाखंडी व ढोंगी आदत, ते अयोग्य मार्गानें बागणोरे 

स्व॒धर्मीयांचे दोष उघड अह्ित असा दोषारोप करितीलछ. याप्रमाणें एकाचा दोष पाहुन सर्व धमे- 

करूं नये वान्‌ पुरुष दूषित होतात. म्हणून धर्मरक्षक पुरुषांनीं आपल्या धर्मावर 

दोष येईल असें वाठटल्यास तो धर्मप्रीतीनें उघड न करितां त्यावर आध्छा- 

दन घालावें. ज्याप्रमाणें आईचें प्रेम आपल्या मुलांवर असतें त्यामु्रें मुठानें जरी एखादी निंच्च गोष्ट 

केली तरी ती प्रगट न करितां झ्लांकून ठेवत, त्याप्रमाणें धर्मात्मा पुरुषांचें प्रेम धर्मावर असलें पाहिजे. 

आपल्या सहधर्मीय ब्रांघवाकइून अज्ञानानें अथवा कर्माध्या प्रबल उदयानें ब्रत, शीछ, तपश्चरणादि- 

कामध्यें दोष उत्पन्न ज्ञाछा तरी तो झांकून ठाकावा. दुसरें, सम्यग्दष्टी पुरुषांचा स्वभावच 

असा असतो कीं, त्यानें कोणाही जीवाचे दोष प्रगट करूं: नयेत व कोणावरही अपवाद आए नये. 

स्वतः केलेलें चांगलें काम प्रगट करूं नये. स्वप्रशंसा व दुसन्याची निंदा करूं: नये. उलट पर- 
जीवांचे दोष पाहून त्यानें मनांत पुढील व्रिचार आणाबा;--- 


“संसारांत जीव अनादिकालापासून कर्माच्या स्वाधीन होऊन राह्विलेला आहट. त्यामुछे जेथे 
मोहनीय कर्माचा उदय व ज्ञानावरण-दशनावरणाचा उदय यईल तेथें तो दोषयुक्त आचरण करील 
अथवा त्याकट्टून चूक होईल यांत आश्चर्य बाठण्यासारखें काय आहे ? 
परदोष पाहुन॒ जीवाला काम, क्रोध, लोभ वगैरे निरंतर भुलबवितात, भ्रष्ट करितात, त्रास 
काय विचार करावा. देतात. आम्हीही संसारांत रागद्वेषाच्या आधीन द्वोऊन कोणते अनथे केले 
नाहींत : सभ कांहीं केले आहे. नुकतेंच जिनेंद्राच्या परमागमाछठा शरण 
गैल्यानें गुणदोषांतील भेद जाणूं छागछों आहोंत. तरीहीं अनादिकालाच्या कषायांच्या संस्कारानें 
अनेक प्रकारच्या दोषांचा सद्भाव आमच ठिकाणीं अद्विच. ल्याअर्थी इतर जीवांचें ठिकाणीं कर्माच्या 
उदयाने व पराधीनतेमुकें उत्पन्न होणारे दोष पाहुन त्याविषयीं- कढुणाच केली पाहिजे. संसारी 
जीव विषय-कषायांध्या वश असल्यानें पराधीन आहत. हे विषय-कषाय ज्ञानाठा विधडवून अनेक 
प्रकारानें नाचवितात व आत्मप्रत्ययाची भूल पाडतात म्हणून अज्ञानी लोकांकट्ून होणारे दोष 
आपण उघडकीस आए नयेत.” 


स्थितीकरण अंग, 
दर्शनाचरणाद्वापि चलतां धमंवत्सलेः । 
प्रत्यवस्थापन प्राज्ैः स्थितीकरणग्रुच्यते ॥ १६ ॥ 
अर्थ- सम्यग्दशनापासून किंवा सम्यक्‌ूचारित्रापासून चछायमान दोत असलेल्या प्राण्यास, 


धर्मावर प्रीति ठेवणाय्या जाणत्या लोकांनीं उपदेश बगैरे द्वारां पुनः सत्यार्थ श्रद्धान व चारित्र यामध्ये 
स्थिर कराते. यांस श्यितीकरण अंग म्हणतात. 


दर्शनाधिकार ३३ 


विशेषार्थ- एकाया अब्रतसम्यर्दृष्टि अथवा त्रती पुरुषाचे परिणाम रोगाच्या बेदनेमुक्ठें, अति- 
दारिय्यामुरें, कोणाचा बियोग ज्ञाल्यामुक्रें धर्मश्रद्धेपासून शिथिल होऊं लागले तर धर्माबर प्रीति 
करणान्या ज्ञानी माणसांनीं त्याछा उपदेश करून धर्मात स्थिर करण्याचा 
घर्माशिथिल व॒त्यास धर्मापासून चलायमान न होऊं देण्याच्रा प्रयत्न करणें यास 
पुरुषास उपदेश. स्थितीकरण म्हणतात. त्यास असा उपदेश करात्रा, “ हे धर्मेच्छु पुरुषा ! 
तुला हा मनुष्यजन्म, त्यांत धर्मानुराग व उत्तम कुछ, इंद्रियांची शक्ति, 
धर्माचा लाभ हीं सर्व दुलेभ सामग्री दैवयोगानें प्राप्त झाली आद्े. दह नाहींसा झ्ञाल्यावर अशी 
सामग्री पुनः अनंत जन्मामघ्यें मिव्णं कठिण आह. यावद्ठी कर्मोंदयानें प्राप्त न्लालेल्या रोग, वेदना, 
वियोग, दारिद्य वगैरे दुःखांनीं घाबरें होऊन आपले परिणाम ब्रिघडविणें योग्य नाहीं. दुःख केल्यानें 
कर्माचा बंध अधिक पडेल. घाबरें होऊन प्राप्त ज्लालेलें दुःख भोगिलें तरी कर्म सोडीत नाहीं ब 
घेये धरून जरी भोगलें तरीही कम सोडीत नाहीं. त्याअर्थी दुर्गतीचें कारण असा भिन्रेषणा सोड्टन 
घैये धारण कर. मनुष्य जन्मामध्यें येऊन थघैर्यानें व संतोषबृत्तीनें धमसेवन करून आत्म्याचा 
उद्धार करणें द्वाच पुरुषाय आहे. ओरे, मनुष्यांचा देह हें केवछ रोगांचें घर आहे. यांत रोग उत्पन्न 
झाला यांत आश्चर्य कोणतें ? यावेर््की तर घर्माठाच शरण जाणें योग्य आहे, रोग हा उत्पन्न होणारच, 
संयोग हा वियोगानें युक्त आहेच. कोणा पुरुषाला या संसारांत दुःख आलें नाहीं? कोणताही 
प्राणी संसारांत सुखी नसाबयाचा असा नियम असल्यानें यात्रेढ्लीं तूं आपलें घैये न सोडतां फक्त 
धर्माछा धरून रहा. जी वस्तु उत्पन्न ह्वोते ती निश्चयानें नाहीशी होणारच. आपल्या शरीराचाही 
कांहीं कालानें वियोग होणार हें ठरलेलें आह, तर इतर पदार्थ आपापल्या कर्माच्या स्वाधीन अस- 
ल्यानें उत्पन्न झाले व नाढींसे ज्ञाछ यांत हृषेत्रिषाद करणें हें व्यथ बंधार्चे कारण आह. या पांचब्या 
दुःषमाकालांत मनुष्यांना अल्पायुष्य व अल्पबुद्धि असते. ते कषायांचे दास होऊन राह्तात, त्यांना 
विषयांची तीव्र छाल्सा होते. बुद्विमांध, रोगोत्पत्ति, विशेष ईर्ष्या बगैरे घेऊनच ते या कालीं जन्मास 
येतात. अशा स्थितींत सम्यण्ज्ञान प्राप्त करून घेऊन कर्माला जिंकण्याचा उपाय करणें योग्य आह.” 
कोणी रोगी असेल त्यास औषध बावें, त्याची खाण्यापिण्याची, पथ्यपाण्याची व्यवस्था करून 
द्यावी. नेहमीं त्याला द्वादश भावनांचें स्मरण करवीत असावे. त्याची सेवा झुश्रषा कराती. मछ-मूत्र 
काढून टाकांबें, याप्रमाणें हरेक उपायांनीं त्याचे परिणाम धर्माविषयीं दृढ़ रह्मातील असा प्रयत्न करणें 
देंच स्थितीकरण अंग होय. 
एखाद्याला रोगाची वेदना फार वाढल्यानें ल्याचें पेये खचूं छागलें, तो ब्रतभंग करण्याच्या 
बेतांत आला, अकालीं भोजन मागूं लागला, त्याग केलेल्या बस्तू प्रहण 
ब्रतमंग करण्याची त्याला इच्छा उत्पन्न झाली तर त्याला दयाद्व होऊन असा मधुर 
करूं देऊे नये... उपदेश कराबा कीं त्यायोगें व्यांस आपली चूक समजूनत येऊन पुनः ल्या 
वस्तु भागण्याची इच्छा होऊं नये. 


३४ रत्नकरैंड-श्रावकाचार 


याचप्रमा्ें कोणी दरिद्री असेल व्यास आपल्या शक्तिप्रमाणें आहार, वख्रप्रावरण, रहाण्यास 
दरिद्री असेल व्यास जागा, भांडीं, पात्र बगैरे देऊन ज्या योगें तो दुःखी न होतां स्त्रधर्मात स्थिर 
मदत करात्री होईल असे दान सन्‍्मानादि उपाय करणें यासही स्थितीकरण म्हणतां येईल. 
कर्धी काहीं आपण स्वतः नीति-मार्गापासून श्रष्ट द्वोण्याचा संभव दिसूं छागेल, अथवा 
काम, मद, लोभ वगैरेच्या आधीन होऊन विषयश्रहण अथवा अन्यायानें परक्‍यांचें धनप्रद्ण 
करीत असूं , अथवा संतोषद्ात्ति नाहींशी ज्ञाल्यानें अनेक प्रकारचे परिग्रह 
खत:वर प्रसंग... ठेव्रण्याची आपणांस तीव्र इच्छा उत्पन्न होईंठ, अथवा आपण आत॑ध्यानी 
प्राप्त झ्ाल्यास बनून वियोग प्राप्त झाला असतां शोकामध्यें बुद्नन जाऊं, अथवा दारिय्या- 
विचार करावा.. मु आपणाला दीन अवस्था प्राप्त झ्ाली, उत्साह नाहींसा होऊन सके 
तज्देनें दुःखच दुःख चोहोंकडे दिसूं छागून आकुलता वाढली, अशा बेढ्ी 
अध्यात्मशात्राचा स्वाध्याय करून द्वादश भावनांचें चिंतन कराबें. आपल्या आत्म्याचा स्वभाव 
अजरामर, अविनाशी, एकाकी, परद्॒व्य--स्त्रभावरहिित आहे असे मनांत आणून धर्मपराइ्मुख होऊं नये 
आणि असातादिकम, अंतरायकर्म व इतर कर्मांचा उदय वगैरे सर्वे आपणाह्ून भिन्न जाणून त्या 
कर्माच्या उदयामुर्के आपका मूक स्वभाव डगमयूं देके नये, यांसही स्थितीकरण अंग म्हणतात, 
वात्सल्य नामक सम्यक्तवाच्या सातब्या अंगाचें स्वरूप सांगण्याकरितां सूत्र सांगतात--- 
वात्सल्य अंग 
स्वयूथ्यान्म्रति सद्भावलनाथापेतकैतवा । 
प्रतिपत्तियेथायोग्य बात्सल्यमभिलप्यते ॥ १७ ॥ 
अर्थ- सम्यग्दशन ज्ञानचारित्ररूपी धरम धारण करणारांचा समूह यालाच पधर्मात्मा पुरुष 
आपछा समृह समजतात. त्या समूडाामध्यें असणान्या मुनि, आर्यिका, श्रावक-श्राविका आणि अन्नतस- 
म्यग्दष्टि यांचा कपट सोट्टन खन्‍्या भावानें यथायोग्य आदर सत्कार करणें, त्यांना पाहन उभे राहणें, 
समेर जाऊन घेऊन येणें, बंदन करणें, त्यांच्या गुणांची स्तुति करणें, हात जोडणें, आज्ञा शिरसावंध 
मानणें, पूजन करणें, प्रशंसा करणें, त्यांना उच्चस्था्नी बसबून आपण खालीं बसणें, दरिद्री पुरुषाछा 
अतिद्रव्य प्राप्त झ्लाल्यानें प्राप्त होणान्या आनंदाप्रमाणें त्यांना पाहन हर्षित होणें, न्यांबर अतिग्रीति 
करणें, यथाकालीं त्यांना भोजनपान, वस्तिका, उपकरण देऊन त्यांचें त्रैयाबृत्य करून आनंद 
मानण, या सर्वोस वात्सत्य अंग म्हणतात. 
विशेषार्थ- ज्या पुरुषा्चे अ्िंसा-धर्मावर प्रेम असेल तो हिंसादि कार्याँचा तिरस्कार करील 
य ढिंसारदित कार्य मोव्या प्रीतीनें करी. तो सत्ययकचन बोलेल व सत्य बोलणारावर, तसेंच सत्य 
धर्मप्ररूपण करणाराबर प्रीति करीक व परद्रब्य, परखत्रीचा त्याग करील, त्याछाच वात्सल्य अंगाची 
प्राप्ति होऊे शकेल. दशलक्षण धर्मामष्यें व ते धारण करणारॉवर जो प्रीति करील त्यासही वात्सल्य 
अंग होऊं शक्रेल, धर्मावर प्रीति अमल्यानें त्यागी संयमी पुरुषांना पाहतांच मोठ्या आदरानें त्यांशीं 
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प्रियवचन बोदन त्यांचा आदर करण्याची ज्याची प्रवृत्ति असेल त्यास वात्सत््य अंग प्राप्त होईल. 
यद्यपि सम्कदृष्टी पुरुष अंतरंगांत आपल्या झुद्ध ज्ञानदशनावर व बाह्य उत्तमक्षमामादवादि 
धर्म धारण करणारांवर व धर्मायतनांचर अनुराग करीत असला तरी तो अन्य मिथ्यावर्माशी व 
मिथ्याथम धारण करणारांशीं द्वेष करीत नाहीं. कारण प्रवचनसार सिद्धांता 
मिथ्याधम अथवा तो मध्यें अंसे सांगितलें आढ्वे कीं, राग, द्वेष, मोह हैं बंधाचे कारण आह्ेत. 
धारण करणारे या त्यांत मोह म्हणजे मिथ्यात्व व द्वेप हे दोन तर अज्युभभाव आहत. संसार 
विषयों द्वेष करूं नये. परिश्रमा्चें कारण मुख्यत्वेकरून पापकर्माचा बंधच आंहि.म्हणून तो ठाव्ठावा 
रागभाव दोन प्रकारचा आहे. एक शुभ-राग, दुसरा अश्युम-राग. त्यांत 
अरिहितादि पंचपरमेट्ठीमष्यें, दशलक्षणवर्मामध्यें, स्याद्वादरूप जिनशाख्रामध्यें, बीतरागाच्या प्रतितरिंबा- 
मध्यें व तें प्रतिबिंब असणास्या आयतनामध्यें अनुराग असणें हा शुभराग म्हृणावा. यापासून स्वर्गा- 
दिक प्राप्त करून देणारा पुण्पबंध होतो व तो परंपरेनें मोश्लाछा कारण आहे. विषयांमष्यें अनुराग, 
कषायावर अनुराग, मिथ्याधर्माबर, मिथ्यादृष्टी पुरुषावर, परिग्रह्मदि पंच पापक्रियांवर अनुराग, मोह, 
आणि द्वेष हे नरकानिगोदादिकामध्यें अनंतकाल परिश्रमण करविण्यास कारण आहत, म्द्ृणून 

सम्यग्द्टी पुरुष इतर अन्चानी, मिथ्यादृष्टी, पातकी बगैरे जीवांविषयीं द्वेषभाव करीत नाद्वीत. 

संसारी जीव मिथ्यात्व कर्माच्या बश ज्ञाल्यामुत्ठें व ज्ञानावरणादि कमौच्या उदयामुक्कें आत्म- 
तत्त्वाछा विसरून गले आह्वित, अर्थात्‌ त्यांना अज्ञान अवस्था प्राप्त ज्ञाली आहे. त्यांशीं बैर करून 
काय उपयोग ? विपरीत बुद्धीमु्ेंच त्यांचें अत्यंत नुकसान होत आदि, 
सम्यग्दृष्टि-पुरुषांचीं. म्हणून सम्यग्दष्टी त्यावर दयाभावच करितात व रागद्वेषरहित असा 
तठस्थ वृत्ति माध्यस्थ्य-भाव ( तटस्थवृत्ति ) त्यात्िषयीं धारण करितात. सम्यग्दष्टि पुरुष 
बस्तूच्या स्वभावाला यथा जाणून सर्व जीवांवर करुणाभाव करीत अस- 
तात. सर्व जीबांवरील वैरभाव सोइन, कोणाही जीवाची विराघना, अपमान, हानि वगैरे मुत्दीच 
करीत नाहींत. मिथ्यादृष्टीनीं बांधलेलीं मंदिरें, मठ बगैरे द्वेषभावानें माइ्न टाकावीं अशी कधींदी 
इच्छा करीत नाहींत. सरागदेबांची मूर्ति, देवांची क्रूर मूर्ति, अन्यमती देवदेवता वगैरेची स्थापना 
जेथें केली असेल त्या स्थानाशींही क्धी वैर करीत नाह्वींत. कारण हीं स्थानें व्र या मूर्ति अनेक 
जीबांनीं आपापल्या अभिप्रायाप्रमाणें प्रजन करण्याकरितां बांधघलडी असतात. त्यांचे अभिप्राय 
दुसन्‍्या कोणाला फिरवितां येणार ? सर्वे प्राणिमात्र आपापल्या धर्माप्रमाणें मूर्तीची स्थापना करीत 
असतात. ज्यांना जसा बरा अथवा वाईट उपदेश मि्ठाला असेल बह्राप्रमाणें त वागत असतील, 
म्हणून त्यांत आपलें काय ब्रिघडलें ! सम्यग्दृष्टि पुरुष बस्तूच्या यथार्थ स्वरूपाला जाणतो गरदृणून 
सर्वाशी साम्यभाव ठेबून तो वागतो. कोणाशीढी अरे तुरे वगैरे अपमानास्पद वाक्‍्यें बोछत नाहीं. 
तो अन्यधर्मी छोकांनीं स्थापिलेल्या मूर्तिशीं अथवा मंदिराबइल अबज्लेचें बचन अथवा शिवीगाछठ 
मुखानें कथीदी उच्चारीत नाहीं. सर्व जीवांशीं मैत्री ठवणारा सम्यग्दष्टि अचेतन अशज्ञा स्थान-पाषाण- 
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गृद्गादि इतरांचीं विश्रामस्थानें याविषयी खप्नामध्यें देखील बैर करीत नाहीं. इतकेंच नब्हे परंतु 
अन्य बलवान्‌ अशा दुष्ट पुरुषांनीं आपलें धन, जागा, आजीविका वगैरेंचा नाश केला, अथवा 
आपस्या कुदुंबांतील माणसांचा घात केला, फार काय पण स्वतःचा प्राण घेतलछा तरी देखील 
त्यांशी वैर करीत नाहीं. व्यावेत्धी तो' असा विचार करितो, “ माहया पूर्वाच्या 
सम्यर्दृष्टि कांहीं तरी प्रबछ कर्माचा उदय प्राप्त ज्ञाल्यानें प्रूव जन्मीचें बेर आठबून 
पुरुषाची भावना. दवा बलाढ्य शत्रु उत्पन्न झाला आहे. यांशीं आतां आपल्यांत सामर्थ्य आहे 
तितकें खर्च करून साम म्हणजे प्रियवचन, दाम म्दणजे धन देणें, दंड 
म्ृणजे आपकल्या शक्तिप्रमाणें शासन बगेरे उपाय योजून यापासून आपकें रक्षण करूं. ” इतकेंद्ी 
करून जर तो ऐकणार नाहीं तर स्वतः असा विचार करितों कीं, “ माश्या कर्माच्या उदयानें याला 
मजपेक्षां बलवान्‌ केले व मला दुबछ बनवून दंड करविला, आतां मी कोणाशी वैर करूं! आता 
मान्ना कर्मबैरी ज्यायोंगे नाहींसा होईल असा साम्यभाव धारण करून कर्मावर विजय मिव्ठवीन, 
इतरांशीं वैर करून व्यर्थ कर्मबंध करून घेणार नाहीं” सम्यग्दष्टी पुरुषाची 
मुनित्रतधारी सब जीत्रांवर प्रीति असते. त्यार्चे कोणाशींढी बैर नसतें. कोणी दुष्ट जीव 
सम्यग्दडी पुरुषाची . धर्माशी त्रैर करून मंदिर प्रतिमेला विन्न करण्याची इच्छा करी ह्यास 
वात्सल्यमावना... शक्त्यनुसार प्रतिबंध करूनही तो न ऐकेल तर तो असा विचार करितो कीं, 
४ कालनिमित्तानें धर्माचा घात करणारा प्रगट होऊन आपकलें बैर साधीत 
आढे. तो बलवान्‌ आह त्याअर्थी थांबणार नाहीं. आपल्या उत्तम क्षमादि व सम्यण्ज्ञान, श्रद्धानादि 
परिणामांचा घात करण्यास कोणीही समर्थ नाहीं. अनेक दुष्ट लोक नेहमी मंदिर वगैरेचा नाश 
करीतच असतात. धममंवान्‌ जीव पुनः पुनः तीं करबीत असतातच. कालनिमित्तानें अनेक दुष्ट 
जीब उत्पन्न होतात त्याना कोण प्रतिबंध करूं: शकणार ! भवितव्य बलवान्‌ आहे. चांगलें व्हाव- 
याचें असेल तर मिथ्यादृद्टि दुष्ट बलवान्‌ उत्पन्न द्वोत नाहींत, आम्दांस तर परम बीतरागता हीच 
शरण आहे ” यातप्रमाणें वात्सल्य अंगाचें वर्णन केलें. 
प्रभावना नांवाच्या आठब्या अंगाचें लक्षण सांगण्याकरितां सूत्र सांगतात--- 
प्रभावना अंग. 
अन्नानतिमिरव्याप्तिमपाकृत्य यथायथ्थ॑ । 
जिनशासनमाहात्म्यप्रकाशः स्पात्यभावना ॥ १८ ॥ 
अथे- संसारी जीवाच्या हृदयामध्ये अन्यमताच्या दानपरूजनादि विधीविषयीं असलेछा अज्ञान- 
रूपी अंधकार व्यापून राहिछ्य आहे, तो आपल्या शक्तीप्रमाणें सनपन-दान-प्रूजनादि विधीर्नी व 





१६- हा उपदेश सर्वसंग-परित्यागी मुनित्रत धारण करणान्यासा्दी आहे. एकदेश जतघारी पुरुषालछा 
पांचव्या ग्रुणस्थानापयंत अन्यायाचा प्रतीकार लछढ़ाई करूनही करिता येतो. आरंभी व विरोधी 
दिंसेया त्याला त्याग नखतो. 
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मंत्रत॑त्नादिक विधीनी सत्य धर्माचा प्रकाश करून नाड्ींसा करण व जैनशाजांचें मद्ृत्त प्रगट करणें 
यास प्रभावना म्द्ृणतात. 


विशेषार्थ- अनादिकालापासून संसारी जीव सर्वज्ञ वीतरागांनीं प्ररूपण केलेल्या धर्माल्ा 
जाणीत नादीं. मी कोण, मां स्वरूप काय, मी येयें जन्म पेण्याच्या पूर्वीं कोठें होतो, कोण ह्वोतो, 
मा येथें कोणी आणलें, रात्रंदिवल आयुष्य कमी होत चाललें आहे आतां म्यां काय कराबें, माहें 
द्वित कशांत आहे, आराधन करण्यायोग्य कोण आहे, जीवाला अनेक प्रकारचें घुखदुःख कशानें 
आआराप्त होते, देव-गुरु-धर्मार्चे स्वरूप काय, जीवनमरण म्हणजे काय, भक्ष्य अभक्ष्या्चे स्वरूप 
काय, या पर्यायांत मछा काय करतां येण्यासारखें आहे, माझ्े कोण आहे, व मी कोण आदि बगैरे 
विचार करीत नाहीं. द्वा जीत मोहकर्माच्या उदयानें प्राप्त ज्ञालेल्या अज्ञानांधकारांत बुद्दन गेला 
आहे. अदा जीवांच्या अज्ञानरूपी अंधकाराला स्याद्वादरूप परमागमाच्या उपदेशरूपीं प्रकाशानें 
नाहींसे करून स्वपरस्वरूपाचचे ज्ञान करून देणें यास प्रभावना अंग म्हणतात, 


सम्यरदर्शन, सम्यशज्ञान, सम्यक्चारित्राच्या योगानें आत्म्याचा प्रभाव प्रगट करणें ढीढी 
प्रभावना आह. दानाध्या योगें, तपश्चरणाचें योगें, शीछ, संयम, निर्लोभता, विनय, प्रियवचन, 
जिनेंद्रपूजन, गुणप्रकाशन बगैरेच्या द्वार जिनधर्माचा प्रभाव प्रगठ करणें यासह्ी प्रभावना म्दणाबें. 


जे आपल्या निर्मलपरिणामानें उत्तम दान करितात, भयंकर तपश्चरण करितात व अयाचक 
यृत्ति धारण करितात, ती पाहून मिथ्यादष्टी जीवद्दी ज्यांची अशी प्रशंसा करितात कीं; “अहो, 
जैनलोक वात्सल्यपूर्वक दान करण्यांत मोठें शूर आहत, असलें निर्वाछक 
प्रभावना अंगासादी. कठिण तपश्चरण जैनाशिवाय इतरांस होणे अशक्य आह. त्यांचा प्राण 
जैनांची बागणुक गेला तरी ते ब्रतमंग करीत नाहींत. ब्यांचें अहिंसा-ब्रतह्ली जबर आह, 
कशी असावी कारण प्राण गेला तरी मनांत संकल्प करून ते जीवहिसा करीत नाहींत. 
त्यांच्यामध्यें खोटें बोलणे, चोरी करणें, परखरीचें सेबन करणें, प्रमाणाहन 
अधिक परिग्रह् ठेव्ण बगैरे पंचमहापातकांचा त्याग केलेला आढद्गून येतो. हे लोक अनीतीपासून 
पराइ्मुख आहत. अभक्ष्य भक्षण करीत नाहींत. दिवस असतांनाच पदार्थ पाहुन व शोधून भोजन 
करितात. यांचे ठायीं विनय व प्रियवचन बगेरे गुण भरलेले आहत. या गुणांनीं ते सर्वाला आनंद 
उत्पन्न करितात. त्यांच्यासारखी क्षमा इतरत्न कोर्ठें दिसून येत नाहीं. ते आपल्या इृष्ट देवांवर निर्ब्याज 
प्रेम करणारे आहत. ते आपल्या झात्राची आज्ञा शिरसाबंध मानणारे आहत. या लोकांत विद्वान्‌ व 
उज्ज्वल आचरण करणोरे पुष्कछ लोक आह्वित. हे कोणाशींढी बैर न ठेवतां सर्वाशीं मैत्री ठेबतात. 
असा आश्चर्य उत्पन्न करणारा धम हेच करूं शकणार. ” यातप्रमाणें अन्यधर्मी छोकांकट्टन ज्यांच्या 
निमित्तानें आपल्या धर्माची प्रशंसा होईछ त्याच लोकांकट्टन धर्म-प्रभावना होते. 


सम्यग्दृष्टि अन्यायानें धन प्राप्त करून घ्यार्व अर्से कर्षीही इच्छित नाहींत व अन्‍्यायानें 


डेद रत्नकरंड-अ्रावराचार 


विषयोपभोगाचें सेवन करण्याचा विचार स्वप्नांत देखील मनांत आणीत नाद्वीत. आपसल्या निमित्ताने 
जर जिनधर्माची निंदा होईल तर आपकलें जिणें हहपरछोकांचा नाश .कर- 
सम्यग्दष्टी पुरुष. णर्रें झालें असें समजून सम्यग्दष्टी आपल्या कुछाछा, धर्माला, सहृधर्मायांला, 
अन्यायानें धन आणि दानशीव्य़ताला अपवाद येणार नाहीं असेंच वर्तन करितात. ह्यांना 
संपादन करीत नाहीं. ' आपल्या निमित्तानें धर्मावर दूषण येण्याचें फार भय बाठतें. ज्यायोगें धर्माची 
प्रशंसा व उज्ज्बलता प्रगट होईल असेंच नेहमीं ह्यांचें वतन असतें. अशा 

पुरुषालाच हैं प्रभावना नांवचें आदवे अंग प्राप्त होतें. 
याप्रमाें सम्यग्दरनाच्या आठ अंगांचें संक्षेपांत वर्णन केलें. या आठ अंगांचा समुदाय 
तेंच सम्यरदशन होय. अंगाहून अंगीं मिन्न असत नाहीं. अंगात्या एकतेचा समूह ज्याध्याठिकाणीं 
असतो तोच अंगी म्हणावा. या अंगाचे प्रतिपक्षी ( दोष ) जे शंका, कांक्षा, ग्लानि, मूढता, 
अनुपगूहन, अस्थितीकरण, अबात्सल्य, अग्रभाबना हे आह्वत. ते आपल्या अंगीं आणून धर्माव्य 


दूषित करूं: नये. 
निःशंकितादि अंग पाव्यपण्यामुर् जे प्रसिद्ध झाले त्यांचीं नांवें दोन छोकांत सांगतात--- 
तावदज्ञनचौरो७ज्ले ततो5्नन्तमतिः स्मृता । 
उद्दायनस्व॒ृतीये5पि तुरीयें रेवती मता ॥ १९॥ 
ततो जिनेंद्रभक्तो5न्यो वारिषिणस्ततः परः । 


विष्णुअ वजनामा च शेषयोलैक्ष्यतां गती ॥ २० ॥ 
अथे- पहिल्या निःशंकित अंगांत अंजन चोर, दुसन्या निःकांक्षित अंगांत अनंतमति, 
तिसन्या निर्विचिकित्सा अंगांत उद्दायन राजा, चौथ्या अमूढदृष्टि अंगांत रेवती राणी, पांचब्या उप- 
गूहन अंगांत जिनेंद्रभक्त शेठ, सहाव्या स्थितिकरण अंगांत बारिषिण, सातब्या वात्सल्य अंगांत 
विष्णुकुमार आणि आठव्या प्रभावना अंगांत वज्रकुमार असे पुरुष प्रख्यात आहत. यांच्या कथा 
प्रथमानुयोग ग्रंथांत बर्णिल्या आहत त्या ते प्रंथ वाचून पाहून ध्याब्यात. 
अंगहीन सम्यग्द्शन संसारपरिपाटीचा नाश करण्यास असमर्थ आह असे पुढील सूत्रांत 
सांगतात--- 
नाडद्दीनमलं छेत्तुं दशेन जन्मसन्तर्ति । 
न हि मन्त्रो5क्षरन्यूनो निद्ंति विषवेदनां।॥॥ २१ ॥ 
अधथ- ज्याप्रमाणें अपुरत्या अक्षरांच्या मंत्रानें विषवेदना नाह्टीशा होत नाहींत त्याप्रमाणें 
अंगह्दीन सम्यग्दर्शन हें जन्ममरणरूपी संसाराचा नाश करूं: शकत नाहीं. 
विश्ेषार्थ- अपुन्या अक्षरांचा मंत्र ज्याप्रमाणें विषह्वरण करण्यास असमर्थ असतो व्याप्रमाणें 
ज्याला सम्यग्दशंनाचें एक ही अंग नाहीं त्याच्या संसाराचा अभाव होत नाहीं. 


दर्शनाधिकार 3 
...सततेचें स्वरूप 
या पुढ़ें तीन मूढ़ता सम्यकत्वाचा धात करणात्या आहेत त्याचें स्वरूप संमजून घेऊन 
सम्यर्दर्शन शुद्ध करणें योग्य आह्े म्हणून त्यापैकी लोकमूढतेचें स्वन्यप सांगतात-- 
लोकमूढता 
आपगासागरस्नानमुश्चयः सिकताइमनां । 
मिरिपातो5प्रिपातअ लोकमूढं निगद्यते ॥ २२ ॥ 
अथे- अन्य मिथ्यामार्गी लोकांच्या क्रिया पाहून जे छोक गंगा-भागीरथी-यमुमा बैरे 
नदींत स्नान करण्यापासून, समुद्रांत स्नान कल्यापासून, वाकूचे ढीग केल्यापासून, दगडांचे ढीग 
केल्यापासून, पर्वेतावरून पडण्यापासून आणि अभ्मिमध्यें प्रवेश केल्यापासून धरम घडतो अरसे मान- 
तात त्यांना छोकमूढ म्हणवें. ही मूहता नसेल तर सम्यग्द्शन प्राप्त होईल. 


विशेषा्थ- मिथ्यात्वाच्या उदयानें व देशकालाच्या भेदानें, अज्ञानी अर्थात्‌ परमार्थ विचार- 

रहित लोकांची अनेक प्रकारच्या अशा मूढ ग्रबृत्तीनें धरम प्राप्त होतो, पवित्रपणा प्राप्त होतो, छाभ 
होतो, कोणाच्याही वियोगांचें दुःख॑ प्राप्त होत नाहीं, आयुष्य बाढतें अशी 

शरीराची अश्ुद्धाा समजूत आहे. हिलाच लोकमूहता म्हटलें आहे. ही अज्ञानामुव्ठें उत्पन्न 
होत असते म्हणून त्याग करून आपल्या विचाराची झुद्धता करावी. 

फित्येक एकांतवादी छोकांनीं, नदींत स्नान करण्यापासन पत्रित्रता प्राप्त होते असे मानिलें आहे. 
स्याबर ज्ञानी पुरुषांनीं यथायथे ज्ञानानें असा विचार करावा, “आत्मा हा अमूर्तिक आह, त्याछा 
स्नान पोंहोंचत नाहीं. शरीर हैं महा अपवित्र आह, स्याच्या संयोगानें चंदन, गंगाजल, पुष्प बगैरे 
पदार्थ स्पश करण्यास अयोग्य होतात. शरीर हें हाडें, मांस, प्‌, रक्त, कातड़ें इत्यादि अशुद्ध साम- 
श्रीनें बनलेलें आहे व अनेक प्रकारच्या दुगधयुक्त विष्ठा-मरू-मूत्रादिक अशुद्ध द्रव्यांनीं भरलेलें आह. 
अशा दशरीराच्या मुखाकडे पाहिलें तर त्यांतून किव्ठस येईल अशा प्रकारची छाव्ठ बगैरे वाहत 
असते, त्यांतून दंतमछ व जिह्वामछ बगैरे नेहमीं वाहत असतो, डोब्य्यांतन चिकट असा दुर्गधी प्ू 
गव्गत असतो, कानांतून अनेक प्रकारचा मछ वाहत असतो, नाकांतून पाहतांच घृणा उत्पन्न 
डोईल असा होंबूड नेहमीं वाहत असतो, अधोद्वारानें मलमूत्र, आंब, क्ृमि वगैरे निरंतर बहात 
असतात, सब शरीराबरील केसांतून धाण असा घाम नेहमीं बाहत असतो; याप्रमार्णे नऊ द्वारांनींह्ी 
ज्या शरीरांतून राज॑दिवस मल वाहतो अससे शरीर स्नानानें शुद्ध होतें व पवित्र होतें असें ग्हणतां येत 
नाहीं. जसें मातीनें बनविलेलें, मछानें भरलेलें व चोंहॉब्राजूनी मरांनीं माखललें मडकें बरून पाणी 
घाद्न किती जरी घुतलें तरी स्वच्छ होत नाहीं त्याप्रमाणें हैं शरीर ही वरच्या फक्त स्नानानें 
यवित्र होत नाहीं. व्यवह्यारांत ज्या वस्तु अथवा ज्या जागा अशुद्ध अथबा अपवित्र मानलया आहत 
त्या सत्र या शरीराच्या संबंधानेंच अपविन्र झाल्या आहेत, कांहीं ठिकाणी कातडें पडल्यामुत्ठे, कांहीं 
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ठिकाणीं केश पडण्यानें, कांहीं ठिकाणीं उाच्छिष्ट पडण्यानें, कित्येक वस्तु रक्त, मांस, प्रू, दवार्डे, 
रबी, मलमूत्र, थूंकी, लाव्ठ, कफ, शैंबूड वगैरेच्या स्पर्शानें, व कांहीं पदार्थ आंधोव्वीच्या पाण्याचे 
शिंतोंडे उडाल्यानें अपवित्र होतात असे पाहतों व ऐकरतर. यावरून शरीराध्या संबधाशिवाय दुसरी 
कोणतीडी वस्तु अशुद्ध द्वोत नाहीं असें दिसून येतें. इतका अमंगछ देह स्नानानें कसा झुद्ध होईल 
पाण्यानें फक्त शरीराबर कांहीं मल सांचछा अपैल अथवा बल्ातर कांहीं डाग पडला असेल तर 
तो नाहींसा करितां येईल, पण शरीराला निमठ करितां येणार नाहीं. कोलशाल्ग वरचेवर जसे जसे 
धुवावें तसें तसें तो वरचेबर काव्ठाच निधणार, त्याप्रमाणें शरीराला जसजसें धूत जाबें तों तों ते 
अधिक मलिनता प्रगट करते. म्हणून शर्रर स्नानाने पत्रित्र होतें अर्सें मानणें हें मिथ्यात्व होय. 


दुसरें असे कीं, जगांत पाण्यासारखी दुसरी अपवित्र वस्तु नाहीं.कारण त्यांत बेइक, कांसव, 

सपप, उंदरें, माशा, मासे बगैरे अनेक जीव नेहमीं मरतात. त्यांचीं हाडें, पू, रक्त वगैरे सबे त्यांतच 

पडतें. अनेक त्रस जीवांचा नेहमीं पाण्यांत घात होत अस्ततो. असें जे निद्म 

पाण्याची अच्ुद्धता अपवित्र पाणी व्याचा स्पश श्ञाल्यानें हें शरीर पवित्र कसे होणार! गंगादि 

नधामध्यें तर हजारों माणसांचीं प्रेतें व मलमूत्र, रक्त, मांस बगैरे पडलेलीं 

आढकदून येतात. अझा गंगेचें पाणी “इतरांस पवित्र कसे करणार ! त्यांत पडलेल्या पदार्थाना 

तें पवित्र करूं शकत नाहीं. त्यानें फक्त वर लागलेला मल नाह्ींसा होतो व्यामुत्ठें मनाची ग्लानि 

नाहींशीं द्वोते. त्यापासून पविन्रपणा प्राप्त होणें अथवा स्नानामध्यें धम मानणें वगैरे सब कल्पना 

मिथ्या आद्वेत. जर गंगास्नानानेंच पवित्रता येत अस्तेल, अथवा स्नानांतच धर्म आह व त्यापासूनच 

मुक्ति होते असें मानलें तर रात्रंदिवस पाण्यांत राहणोरे परीट, कोछ्ी वगैरे सब जीव पतरित्र 

ठरून व्यांना मुक्ति मिकलाली पाहिज व मग इतर दान-पूजा-प्रभावनादि सब क्रिया निष्फल ठरतील. 
मिथ्याल्वाच्या प्रभावानें लोकांची मूर्खपणाची समजूत होते. 


शात्रकारांनी आठ प्रकारची लौकिक शुद्धि सांगितली आह्े त्यापापृन व्यवहार, आचार, 
कुलाचार बगैरे शुद्ध ढोत असतात. पण त्यामुक्रें देह पत्रित्र होत नाहीं. आपल्या मनांतछी ग्छानि 
स्नानामुक्ें नाह्दींशीं व्हाबी येब्रढाच त्याचा हेतु आंढे. असाच आशय अश्रीराजवार्तंकामध्यें अशचि 
भावनेंत सांगितला आहे. 


शुद्गता दोन प्रकारची आहे. एक लछोकिक व दुसरी लोकोत्तर अथवा अलौकिक. ज्याचा 
कर्ममल नाहींसा जाला आहे असा आत्मा आपस्पा स्वभावांत स्थिर होणें यास लोकोत्तरशुद्धि म्हण- 
व्यावहारिक ढी सम्यर्दर्शनानें साध्य दोते. दुसरी छौकिकशुद्धि आठ ग्रकारची 
बुद्धतेवे पका. हे ? कालशौच, २ अप्रिशौच, ३ भस्मशौच, ४ मृत्तिकाशौच, ५ गोमय- 
शौच, ६ जलशोच, ७ पवनशौच आणि ८ ज्ञानशौच.-था आठ शुद्धि 

व्यवह्ारदष्टीनें शरीराछा शुद्ध करूं शकतात. म्हणून त्या अवश्य केल्या पा हिजेत. हा लौकिक ब्यव- 
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हार सोडल्यानें अनर्थ ओढवेल. मांसभक्षण करणोरे अथवा मांसब्रिक्रय करणान्या लोकांष्या 
निकट सहवासानें त्यांच्या त्या कृत्याबदल आपल्या मनांतील अभक्ष्य भक्षणाचा तिरस्कार कमी 
होऊ लागल्यानें अहिंसबदल असलेले गाढ संस्कार ढिछे पट्टन परमार्थ साधण्यासार्ी छागणान्या 
अहिसेची निष्ठा नाहींशी होते म्हणून बाह्य झुद्विविषयीं अनादर उत्पन्न होऊं देऊं नये. कांहीं 
वस्तु कांढीं काल गेल्यानंतर शुद्ध होतात असे मानलें आहे. जसें रजस्व॒ला ज्री तीन रात्रि गेल्यानंतर 
शुद्ध होतें. पण शरीर हैं कितीही काल गेला तरी शुद्ध होत नाहीं. उ्ी भांडीं राखनें घासलीं 
अततां छुद्ध दह्ोतात असे मानलें जातें. पण इहारीर भस्म ल्ाबिल्यानें शुद्ध होत नाहीं. 
कित्येक धातूंचीं भांडी शूद्वाचा स्पश ज्ञाल्यानें अपवित्र झाललीं अभ्निसंस्कार केल्यानें शुद्ध होतात 
असे मानतात- पण शरीर अभ्निसंसर्गानें झुद्ध होत नाहीं. मलमूत्रादिकांचा स्पशे माती लाबिस्यानें 
नाहींसा होतो, पण शरीर माती छाबिल्यानें झुद्ध होत नाहीं. गोमयानें भूमिची शुद्धता होते असें 
मानतात पण तेंच शरीराला लाबिल्यानें शरीर झुद्ध होतें असें कोठें एकिवांत नाहीं. चिखलछ अंगास 
लागछा, अस्पृश्याचा स्पश झाला तर स्नान करण्पानें झद्ग होतां येतें असे मानतात. पण शरीर 
स्‍्नानानें शुद्ध होत नाहीं. स्नान केल्यानंतरहि चंदनपुष्पादिक पवित्र वस्तु देखीछ शरीराचा स्पर्श 
होतांच मलिन होतात. कित्येकांनीं भूमि, पाषाण, कपाठ, काष्ठ बगैरे वस्तु बान्यानें शुद्ध होतात असे 
मानिलें आहे. पण शरीर हैं वाय्यानें शुद्ध होत नाहीं. कित्येक वस्तु आपल्या ज्ञानांत ज्यांचा अशुद्ध 
संकरुप ज्ञाला नादीं, म्हणून झुद्ध होतात असें मानतात. पण शरीराबिषयी तर झुद्धपणाचा संकल्प 
देखील उत्पन्न होत नाहीं. म्हणून आठ प्रकारच्या फक्त लौकिक झुद्गधीनेंच शरीर शुद्ध होत नाहीं. 
लौकिक शुद्धि फक्त मनाची ग्लानि घ्राकब्रिणारी आंहे. व्यवह्यारांत निर्मछपणानें आचारादिकांची 
उच्चता दिसून येते पण त्यामुक्ठें शरीर शुद्ध होत नाहीं. देह हा सर्व तज्देनें अश्ुद्धच आहे. असे 
असूनही जो जीव परधन, परख्रीची इच्छा करणार नाहीं, कोणाही जीवाची विराधना करणार 
नाहीं त्याचा हा हाडामांसांनीं भरठला मलिन देह देखील देवांकड्टन पूज्य होऊन महापतित्र माना 
जातो. या देहाला पबरित्र करण्यास या शिवाय दुसरें साधनच नाहीं. श्रीपद्मनंदी नामक दिगंबर 
मुनीनीं सांगितलें आहे कीं, 'ज्याच्या सानिध्यानें सुगंघी पुष्पमाला व चंदनादि पत्रित्र वस्तु अस्पर्य 
होऊन जातात, जें मलमूत्र, विश्ठा, रक्त, मांस, प्‌ , हाड, चम बगैरेंनी बनलेलें, महान्‌ दुर्गधी अशा मलिन 
सर्व अशुद्गध वस्तू राहण्याचें संकेतगृहच आह, असें मनुष्याचें शरीर जठस्नानानें शुद्ध होत नाहीं. 
आत्मा हा स्वभावतःच अत्यंत पवित्र आहे. अमूर्तिक आहे. त्याला पाणी पोहोंचतच नाहीं, अशा 
पत्रित्र असणाय्या आत्म्याला स्‍्नानाची अवश्यकता नाहीं. शरीर स्व्रभावतःच अशुद्ध अद्टे तें स्नानाने 
कर्धीडी श॒द्ध होणें शकक्‍्य नाढहीं. म्हणून दोन्ही प्रकारांचीं स्नानें निष्फठ आह्वेत असे ठरतें. इतकें दी 
करून ज्यांचा स्नान करण्याचा आग्रहच असेल त्याला पृथ्वीकाय, जलकायादि त्रस जीवांचा घात 
होण्यानें पाप बंत्र होतो. व त्या मनुष्याचा रागभाव बृद्धिंगत होतो. गृहस्थाला स्नान केल्याबांचून 
चालत नाहीं हैं खरें आहे. परंतु अज्ञानी गृहस्थ स्नानांत धमम मानतो, स्यानें पवित्रपणा प्राप्त होतो 
रू ६ 
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असे मानतो ही मिथ्याबुद्धि त्यानें सोडात्री. एवढें जरी द्वा जाणील तर स्नान करण्यांत धर्म नाहीं, 
त्यानें देह पत्रित्र होत नाहीं हैं व्यास समजेल. यद्यपि यृहस्थाचे स्नानाशिवाय सर्व व्यवहार 
दूषिणीय ठरतात, त्यामुद्ठें त्यांस परमार्थाची शुद्धता करतां येत नाहीं, तरी स्नानामुत्ठ शरीरावरील 
प्रीति वाढते व त्यापासून हिंसा होते कौरे जाणीव झ्लाह्यानें तो प्रयोजनाशिवाय ब्यर्थ पाण्याचा 
दुरुपयोग तरी करणार नाहीं. 
पूर्वका्ीं कोटिभवामध्यें संचय केल्ल्या पापरूपी मलाच्या संब्रंधानें मनामध्यें उत्पन्न श्लालेला 
जो मिथ्याल्रादि मल त्याचा नाश करणारा जो स्व्रपरभेदरूप विवेक हेँच सत्पुरुषांचें खरें स्नान 
होय. याशितराय इतर जलादिकांचें स्नान अनेक जीवांचा धात करणोरे 
स्वपरभेदरूप विवेक अतएब पाप उत्पन्न करणारें आहे म्हणून व्यापासून धर्म घडत नाहीं. व 
हेंच ग्वरें स्नान याच कारणामुर्के खभावतः अशुद्ध असें शरीर क्घीही पवित्र होत नाहीं. 
त्याअर्थी भव्य पुरुषांनीं स्वतःची शुद्धि होण्याकरितां परमात्मतीर्थात सदैव 
स्नान कराते. दुःखानें व्याकुल होऊन गंगा-यमुनादि तीर्थाकडे धांव घेऊं नये. या परमात्मतीर्थात 
सम्यग्ज्ञान हैं निमेछ जल आहिे, दैदीप्यमान सम्यग्दर्शन याच कोणी छाटा आह्वत. व यांतीड जल 
अबिनाशी अशा अनंत सुखानें शीतल झालेलें आंहे. यासाठीं सब पापांचा नाश करणाज्या अशा 
परमात्मखरूप तीर्थामध्यें बुडी माराबी. जगांतील पापी लोकांनीं निमेल्तत्त्व-निश्चयरूपी द्रह्न [तलाव] 
ज्ञानरूपरत्नांनी भरलेल्य समुद्र व समता नांवाची नदी ही कधीं पाहिलीी नाहीं म्हणून ते छोक 
पापनाशक खन्‍्या तीर्थाला सोइ्डन लौकेक तीर्थ ज्या गंगादिक नद्या वगैरेमध्ये स्नान करून 
आनंद मानतात. लौकिक तीर्थात स्नान केल्यानें संसायंतून पार होतां येत नाहीं. तात्य- 
ज्या मूखत्रौनीं तत्त्वनिश्चयरूप तलाव, ज्ञानरूप समुद्र ब समतारूप नदी पाहिली नाहीं ते गंगा- 
यमुनादि तीर्थासारख्या ब्राटणास्या ठिकाणीं जाण्याकरितां धघडपड करतील. ते जर वरील तत्त्- 
निश्चय, ज्ञान व समता यांना पाहतील तर ह्यांत गढहून जाऊन मिथ्यात्त कषायरूपी मल नाहींसा 
करून खतः निर्मल होतील. ब्रैछोक्यांत असें कोणतेंही तीर्थ नाहीं, जल नाहीं अथवा कोणतेंही 
द्रव्य नाहीं कीं ज्या योगानें सब्रेतः अशुद्ध असे मनुष्याचें शरीर साक्षात्‌ शुद्ध होईलछ. हें शरीर, 
आधिव्याधि जरामरणांनीं व्यापछेलें व नेहमीं संताप उत्पन्न करणारें आहे. सत्पुरुषाला याचा संसर्ग 
सहन होत नाहीं. सर्व तीर्थाच्या जलांनीं यास दररोज स्नान घातलें व चंदन-कर्पूरादि द्रब्यांचें 
उठणें जरी रोज लाबिलें तरी हा देह शुद्ध होत नाहीं. याला सुगंध येत नाहीं. हैं सांभाव्य्तां सांभाव्तां 
नाहीसें होते. जर नदीत स्नान करण्पानें हैं झुद्ध होतें असे म्हणात्रें तर नेहमीं पाण्यांत राष्रणारे 
कोव्यावधि मासे, कांसव, बगैरे प्राणी व धीतर बगैरे शुद्ध झ्ालेले दिसून येत नाहींत. म्हणून ही 
लोकमूढता सोडणें हेंच योग्य ओहे. 


१ :-- वरील बर्णन णद्त्यागी मदाबतीमुनीच्या अपेक्षेने शरीरावरीछआसाक्ति कमी शोग्याच्या 
दृष्टीनें केलेलें आहे. 
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वर जरी स्नान करण्यापासून पवितन्रपणा प्राप्त होत नाहीं व स्नान करण्यांत धर्म घडत 
नाददीं असे सांगितरलें आदे तरी गृद्स्थाश्रमांत मुनीग्रमाणें स्नान-त्याग करणें योग्य नाहीं. कारण 
पापिष्ठ जीवांशीं स्पश करून जर आपण स्नान केलें नाहीं तर आपल्या 
गृहस्थाधर्मात मनांतील ग्लानि नाद्ींशी द्वोत नाहीं. त्या लोकांशी जर भोजनपानादि 
शुद्धि अवश्य व्यवहार ययच्छ चाद्धू केला तर व्यवहार-धर्माचा लोप होतो. जैनांचे आचार 
व्यवह्ाराठा सोद्न असत नाहींत. सदैव हिंसादि पापकृत्यें करून त्यावर 
उपजीविका करणारे चांडाल, कसा, महार, मांग, भिल्ठ, धीवर, म्लेच्छ यांची छाया पडली तरी 
आपण मलिनता मानतो, मग यांचा स्पशे झ्ञाला असतां स्नान कां न करावें ?! अवइ्य स्नान करून 
परमात्म्याचें स्मरण देखील करादें. त्यांच्या सहवासानें आपली बुद्धि मलिन होते. जे लोक वेश्येच्या 
तोंडाचें चुंबनांत सुख मानतात त्यांची बुद्धि सत्कमोपासून पराद्ृत्त ज्ञाली आद्दे असें समजांग. 
जीबांचा घात करणारे प्राणी कुत्रा, मांजर, कावव्ठा बगैरे भोजन करण्याच्या जागीं जाऊन अन्नाला 
स्पर्श करितील तर त्या भोजनाचा त्याग करणें योग्य आहे. अशा प्राण्यांचा आपणाला स्पशे 
झाला असतां स्नान केल्याशिवाय भोजन स्वाध्यायादि कार्ये करण्यानें हीनाचारपणा प्राप्त होतो- 
पापाची ग्छानि नाहींशी होते. कुछाचरणांचा भेद रहात नाहीं. ख्रीशीं संभोग केला असतां अनेक 
जीबांची हिंसा होते. अश्ुद्ध अशा अवयवांच्या संघड्नापासून व रक्तवीर्यादिकांच्या बाह्य स्पशो- 
पासून व तीज रागभाव उत्पन्न होण्यापासून आत्म्याचे परिणाम मलिन होतात. यांचा सर्वथा त्याग 
करितां आल्ग तर उत्तम- पण तसें न ज्ञाल्यास या पापाविषयीं ग्छानि कराबी, आपण अश्ुद्ध 
झालों आहोंत असें समजून व स्वतः निद्य कम केलें आहे म्हणून स्नान तरी केले पादिज. बाह्य 
शुद्धिकरितां स्नान अवश्य आह्े व ते केल्याशिवाय पुस्तकादिकांना व मंंदिरांतील उपकरणादि 
उत्तम वस्तुला स्पशे करूं नये. 
यद्यपि शरीरांत रक्त-मांस-हाड-चर्म-केश-मल-मूत्र बगैरे भरलेले आहत तरी यांचा बाह्मतः 
प्रत्यक्ष स्पश झ्ञाल्य असतां ते धुबून नाहींस करणें योग्य आह. केश शरीरापासून दूर झ्ाले असतां 
ते स्पश करण्यास योग्य रहात नाहींत. त्यांचा आपस्या हस्ताचा स्पर्श झाला तरी तात्काछ द्वात 
घुऊन टाकावे. या अशुद्ध वस्तूची ग्लानि मानिली नाहीं तर नीच असे चांडाल, कसाई 
बगैरे व आपण यांत भेद तरी कोणता उरेल ? त्यांच्या ब आपल्या आचरणांत भेद न राहिल्याने 
सर्व॑जातीय-ब्यवहाराचा लोप होऊन उत्तम कुछ व नीच कुल या दोहोंचे आचार सारख 
समजले जातील. व्यावह्मरिक आचरण बिघडल्यानें धर्ममार्ग भ्रष्ट होऊन जाईछ. निद्यकम करण्याची 
लछाज नाह्ींशीं झ्ाल्यानें कुकपरंपरा विधट्टन जाईछ व पापाचा बंध पडेल, परमार्थशौच हें व्यवहार 
शौचाची शुद्धता असेल तरच घडठतें. ज्याच्या भोजनपानस्पश व संगति इल्यादि ग्रवृत्तीमध्ये 
मलिनपणा असेल त्याचा धर्मही मलिन होता. जैन चांडाल, भिल्ल, म्लेच्छादिकांच्या शरीराध्या 
छायेलाही अपवित्र मानतात व परीट, कलालछ, लोद्वार, भडभुंजे इत्यादि छोक ढिंसा करणारे आहत 
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र्दणून यांचा स्पर्श करून बेत नाहींत. मुनीश्वरांना नीच जातीचा स्पर्श झाला असतां ते दंड- 
स्नान करितात व त्यादिवरशी उपोषण करितात. न समजतां मुनीश्चरांनीं नीच कुलाच्या मनुष्याच्या 
घरी प्रवेश केला तर त्या दिवशीं आपणास मोजनाचा अंतराय झ्ञाला असें समजतात. याचम्रमाणें 
मद्य, मांस अथवा शरीरांतून चार बोट्टें ओधछ जाण्याइतकें रक्त वाहत असले, अथवा मृतशरीर 
भोजन करितानां पाहिलें तर मुनि अंतराय लाला असे समजून भोजन सोडतात. जैन श्रावकांनीं हाड 
चरम, केश, छोंकर, कबडी यांचा स्पश क्ञाछ्ा असतां भोजन सोडावें! त्यांनीं जेबणापूर्वी हात पाय 
धुबून शुद्ध भूमीवर शुद्ध भोजन करणें हेंच योग्य आहे. सारांश नौचांनीं स्पश केलेलें भोजन 
करूं नये. 
जिनपूजन करावयाच्या वे्की स्नान करणें योग्य आहे. कारण स्नान करून देवाला स्पश 
करणें व पूजन करांबें असा नियम आहे. जरी स्नानापासून शुद्धता होत नाहीं तरी स्नान करून 
देबाच्या उपकरणांना स्पर्श करणें, तर धौत द्रव्य चढविणें याछा देवविनय 
देवपूजनादिकासाठी म्ह॒टलें आहे. विनय ही आराधना आह. जर जिनमंदिरांतील उपकरणांचा 
स्नान अवश्य, आपण ब्रिनय करितों तर जिनवाणीची प्रूजा ज्यायोंगें करावयाची त्या 
द्रब्याठा स्नान करून स्पशी करणें व घुऊकन हात छाबणें, हात पाय धुवून 
मंदिरांत प्रवेश करणें हाह्ी ब्रिनय आहे. पापमछाची झुद्धता व्हात्री म्हणून भगवंतांनीं 
शात्रांत आठ प्रकारची लौकिक झुद्धि वर्णिडी आह. ती जर न केल्गी तर मनुष्य प्राणी 
परमार्थधर्मापासून भ्रष्ट होतो. मुनौश्वरांचा देह रत्नत्रयाच्या प्रभावानें पवित्र आहे तरी बाह्य शुद्धि 
करितां त्यांना कमंडलु ठेवात्रा छागतो, हात-पाय घुबून ते स्वाध्याप -करितात. अति थोड़े पाणी 
सांडवन पाद प्रश्ञाऊन करवन मग मोजन करितात. व्यावहारिक आचरणाचा त्याग करीत नाह्ींत 
भगवंतानी उपदेशिलेला हा जैन धम अनेकांत स्वरूपाचा असृन यांत निश्चय आणि व्यवहार या 
दोद़ोंनादी बाधा येत नाहीं. जिनधम हा सर्वयैव एकांत स्ररूपाचा नाहीं. लौकिक-झुद्धता जर 
पाछ्िली नाहीं तर त्यापासून धर्माची निंदा होते. कुछाची निंदा होते. यामुक्कें आपल्या आत्म्यांत 
विकारांचा मलिनपणा उत्पन्न होतो. ज्यानें मैथुन सेवन केलें असेल, मृत माणसाला दद्वन करून 
जो आला, क्षौर ज्यानें करविलें, चांडाल्म्लेंच्छाचा ज्याला स्पश झ्लाला, मेलेल्या पंचेंद्रिय-श्राण्यांचा 
स्पश झ्ञाला, रजस्वल्ा ख्रीचा स्परी ज्ञाला, बगैरे अनेक अशुद्ध सामग्रीचा स्पश झाला असतां त्याने 
अवश्य स्नान केले पाहिज. हाड, मांस, रक्ताचा ज्या अवयवाला स्परी ज्ञाछा असेल तो अबयव 
घुबून स्वच्छ केला पाद्षिजे. आठ प्रकारची छौकिक श्॒द्वे अनादिकालापासून चालत आली आह. 
रणून शासत्राची आज्ञा मानून त्याप्रमाणें वागणे यांत आपलें द्वित आह. 
जगांत कानांतील मलापेक्षां डोब्यांतील मवत्णला, डोल्यापेक्षं। नाकांतील मकाला, नाकापेक्षा 
मुखांतीक कफ, छाकछ् बगैरेला, याहून मूज्ाछा, याहून विष्ठेठा अधिकाधिक अशुद्ध मानिलें आहे. हे 
से मत्य, मल या इश्टीनें समान मान नयेत. यद्यपि द्वव्यार्थिक नयानें सर्व पुद्वलांची एक जाति 
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असली तरी त्यांत पुष्कछ भेद आद्वत. ह्वाड, मांस, रुधिर, मलमूत्रादिक सब्ाँचा अखेर परिणाम 
पृथ्वीरूप अथवा जलरूप होत असलछा ब ॒पृृथ्वी-जलादिक रक्तमांससय बनत असले तरी यांध्या 
पर्यायांत फार मोठा भेद आह. द्वव्याला व पर्यायाढ्रा सर्बथा एक मानण्यानें व्यवद्गार व परमार्थ या 
दोहोंचाही लोप ह्वोतो म्दृणून द्वव्याच्या पयौयाला कर्थंचित्‌ एकपणा कर्थचित्‌ अनेकपणा मानणें 
हेंच योग्य आदि. 

वाकूचे पिंड करण्यांत, पर्वतात्ररून पडण्यांत, सती जाण्यांत, पंचाप्नि तपश्चण करण्यांत 
धर्म मानणें ही सब छोकमूहता आहे. याचप्रमाणें ग्रहणा्चे मृतक मानणें, व्यावेव्यीं स्नान करून 
चांडाल्ग॑ना दान देणें, संक्रमणाचे वेढीं दान देणें, विहीरीची पूजा करणें, पिंपछाची प्रूजा करणें, 
रुपये-मोहरा यांना पूजणें, लक्ष्मीची प्रुजा करणें, मेलल्या पितरांची पूजा करणें, शिंक्याची प्रूजा 
करणें, मृत आत्म्याछा तृप्त करण्याकरितां तपण करणें, श्राद्ध करणें, गोंघछत घालणें, गंगाजल्ाला 
शुद्ध मानणें, पश्चच्या स्वरूपाछा देव मानणें, विहिर, तलाव बगैरे खोदविण्यांत धर्म मानणें, बाग- 
बगीचें लछावण्यांत धर्म मानणें, मृत्युंजय बगैरेचे जाप करविण्यापासून आपला मृत्यु चुकेल भर्से 
मानें, ग्रहांचे दान दिल्यानें आपलें दृःख नाहसे होते असे मानणें बगैरे सब क्रियांची लोकमृढतेंत 
गणना आह. सारांश, योग्य-अयोग्य, सत्य-असत्य, हित-अहित, आराध्य-अनाराध्य यांचा बिचार 
न करितां निवछ लौकिक ग्रवत्ति पाहुन अनादिकाछापासन जसे अज्ञानी जीव करीत आहे 
त्याप्रमाणं आपणह्ि करण्यास उद्युक्त होणें हेंच छोकमूढतेचें लक्षण आहे. कित्येक जैन म्हणवून 
घेऊन परमागमाची आज्ञा जाणीत नाहींत, त्यामुछें अनेक भेषघारी छोकांनीं केलेल्या क्रियाकांडाबरून 
तीथैकरादिकांचें तपण करणें, आपल्या वडिव्टंचे, पितामहांचें तपेण करणें ब यध्षांदिकांकरितां होम 
करणें यांत आपलें कल्याण मौनतात. पण ही लोकमूढता आहे. कित्येक स्नान करून सैपाक 
करण्यांत, स्नान करून जेवण्यांत व ओलें बस्र नेसून जेबण्यांत आपणांस पतिन्नता व शुद्धता मानून 
परमधर्म होतो असें समजतात, पण व्यांना भक्ष्याभक्ष्य व हिंसेचा मुत्ींच विचार नसतो. ही सब 
मिथ्यात्वाच्या उदयानें लोकमूढता म्हणविली जाति. 

देवतामूढतेचें लक्षण सांगतात--- 


देवमूढता 
वरोपलिप्सयाशावान्‌ रागद्रेषमलीमसाः | 
देवता यदुपासीत देवतामूहमुच्यते || २३ ॥ 
अथे- जो आशाकु मनुष्य वरप्रार्तीष्या छोभानें रागद्वेष -संयुक्त अशा देवतांची उपासना 
करितो तो देवतामूढ़ म्हृणावा. 
विशेषाये- संसारी जीवाला या जगांत राज्य, संपत्ति, ऐश्वये, र्वी, पुत्र, वर्ाभरण, वाहन 
वरे पदार्थोंची नेहमी इच्छा उत्पन्न होत असते. हे पदाये प्राप्त व्हावत या ढ्वेतनें तो रागी, द्वेषी, 
मोह्दी देवांची सेवा करिता. अर्थात्‌ असें करणें यास देवमूहना असे म्हटलें आद्दे. वास्तविक पाईूँ 


४६ रत्नकरंड-आवकाचार 


जातां, राज्य-सुख-संपदादि हे सातावेदनीय कर्माचा उदय असला तर प्राप्त होतात. सातावेदनीय 
कर्म कोणी देऊे शकत नादीं. लछाभांतराय कर्माच्या क्षयोपशमापासून लाभ होतो. भोगोपभोगांची 
सामग्री ही भोगोपभोग नामक अंतराय कर्माच्या क्षयोपशमापासून उत्पन्न द्वोते. अशी स्थिति अस- 
तांना आपण आपल्या परिणामांनीं जीं कमें बांधून घेतलीं त्याचें फल द्णें अथवा न देणें हैं 
कोणादी देवदेवतेभ्या स्वाधीन नाहीं. कुलाची इद्धि व्ह्यात्री म्हणून सदैव कुलदेबीची प्रूजा करीत 
असतांना किव्येकांचीं कुलें नाहींशीं ज्ञालीं आह्वेत. द्रब्य-प्राप्तीकरितां लक्ष्मीची अथवा रुपये-मोहरा 
यांची पूजा करीत असूनद्ी पुष्कछ्ट दरिद्वी होत आहत. शीतलादेवीचें पूजन व स्तवन करीत 
असूनद्दी पुत्र व कन्येचें मरण होत असलेलें दिसून येतें. पितरांचा आदर करून देखिल रोगादिक 
बाढतात- 
ब्यंतरक्षेत्रपाछादिकांना लोक संकटांत सहाय करणारे मानतात हवा त्यांच्या मिथ्यात्वाचा प्र भाव 
आहे.कित्येक म्दृणतात कीं,चक्रेश्वरी, पद्मावती या देवता शब्रधारण करून जिनशासनाचें रक्षण करि- 
तात व सेवकांचें रक्षण करणारी एक एक तीर्थंकराची एक एक देवता आहे व एक एक यक्ष आहे. 
यांची आराधना व प्रूजन करण्यापासून धर्माचें रक्षण ढोतें. हे देव धर्मात्म्यांचें रक्षण कारितात म्हृणून 
या देवींची आणि यक्षांची स्तुति व पूजा करणें योग्य आहे. 
या देवता तौथैकरांची भाक्ते करतात व से काये सिद्ध करून देतात. यांच्या अभावीं 
धर्माची रक्षा कोण करील ! म्हणून मंदिरामब्यें जिला चार भुजा अथवा बत्तीस भुजा आहत, जिनें 
आपकल्या द्वातांत नानाविध शज्नें घेतलीं अंहित, जिचें मस्तकावर पार्श्ननाथ स्वामीचें प्रतिबिंब व 
अनेक फणांचा सर्प आहे तिला छोक अतिशय भक्तीनें प्रूजितात. पण याविषयी परमागमाध्या 
आधारें निर्णय करून ध्या. मूह छाकांनीं सांगितलेलें मानूं नका. याविषयीं विचार केला तर असे 
आढकून येतें कीं, भवनवासी, ब्यंतर व ज्योतिषी या देवामध्यें मिथ्याद्शीच जन्मतात. सम्यगद्श 
जीवांची भवनत्रिक्रांत उत्पत्ति होत नाहीं व त्यांना ज्रीपर्याय प्राप्त होतच नाहीं. पद्मावती, चक्रेश्वरी 
या देवता भवनवासिनी असून ख्रीपर्यायी आह्वेत व क्षेत्रपाल यक्ष हे व्यंतवासी आहेत. या 
ठिकाणीं सम्यग्दृष्टि जीव उत्पन्न होत नाहींत. याठिकाणीं नियमानें मिथ्यादृष्टि जीवच उत्पन्न 
दोतात असें परमागमांत म्हटलें आहे. यांना जिनधर्माची प्रीति आहे असे 
ब्यंतर देवदेवी . म्हणावें तर, जे इतर जिनधर्म धारण करणारे आह्वत त्याक्॒डन आपडी स्तुति 
प्ूजनीय नाहींत. पूजा व्हावी अशी त्यांना इच्छा नसावी. जैन असणारा आपणांस अव्रती समजून 
तो सम्यग्दष्टि जीबापासन आपकलें पूजन कसा करवीछ / समानधर्मी जीव 
कोणाच्याही सांगण्याची अपेक्षा न करितां परस्परावर उपकार करीत असतात. हेंही असो. भगवं- 
ताचें प्रतिब्रिंर आपल्या मस्तकाबर घारण करून भगवंताष्या भक्ताकट्टन आपली प्रूजा तरी धर्मात्मा 
जीव कसा करवील ? इतका अविनय धर्मवान्‌ पुरुषाऋद्टदन की होत नसतो. दुसरे, अनेक प्रकारचीं 
आयुर्धे [ श्लें | धारण करून या देवदेबींनीं आमच्या उज्ज्बल अशा वीतराग ध्म-प्रदत्तीची विटंबना 
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केली आहे. शल्राजे धारण करणारामध्यें सामथ्य कमी असतें. जिनशासनांचे रक्षण करणारी एकेक 
देवीच आदि अरस वर म्हटलें आहे. पण भगवंताध्या शासनाचे सेवक सौधम इंद्रापासून तें असे- 
ख्यात देव देवी अद्वित. ज्यांध्या हृदयांत सन्‍्य धर्म धारण करण्यामुद्ठें पूर्वी ब्रांधिलिल्या अज्ञुभ कर्माची 
निर्जरा ज्ञाली असेल त्याला सब पुद्लसमृह अचेतन असूनही तोच देवतास्वरूपाचा होऊन 
उपकार करण्यास समय होतो. पण त्या धर्मवान्‌ पुरुषावर इतर देव मनुष्य उपकार करतील यांत 
आश्चर्य कसलें ! शाज्लांतही अशा कित्येक कथा अद्वित कीं, शीलवान्‌ ध्यानी व तपस्वी पुरुषांवर 
आलेलीं संकट, धर्मप्रसादानें देवांचीं आसनें कंपायमान होऊन त्यांनीं प्रत्यक्ष येऊन नाहींशीं केलीं. 
व अनेक प्रकारच्या रल्नांनीं देवांनीं त्यांची पूजा केली. पण अशी कथा मात्र शाख्रांत कोठेंढी आढ-- 
द्ून येत नाहीं कीं धर्मवान्‌ पुरुषांनीं देवतांचें पूजन केलें. पद्मावती, चक्रेश्वी वगेरे देवतांभ्याही 
कित्येक कथा आद्वित. त्यांत त्यांनीं शीलबती व ब्रत धारण करणाय्या ख्ियांचीं संकटें नाहींशीं करून 
पूजा केली आददे असें आढक्ून येतें. पण अशा थोर ब्रियांनीं त्यांची पूजा केल्याचें आढकून येत 
नाहीं. श्रीकार्तिकेयस्वार्मीनीं म्दृटर्ले आहेः--- 


ण य को वि देदि लच्छी ण को वि जीवस्स कुणइ उबयारं। 
उवबयार अवयारं कम्म॑ पि सुहासुह कुणादे ॥ २१९ ॥ 
भत्तीएट पुज्जमाणो विंतरदेवो वि देदि जदि लच्छी । 
तो कि धम्म॑ं कीरदि एवं चिंतेदि सदिद्दी ॥ ३२० ॥ 
अथै- जीवाला कोणी लक्ष्मी देत नाहीं व त्यावर कोणी उपकार अपकारही करीत नाहीं, 
जगांत उपकार अपकार दिसून येतो तो आपल्या शुभाशुभ क्रियेचे फछ 
पापा-पुण्याशिवाय. आह. ब्यंतरदेवाची भक्तिपुरःसर पूजा केल्यानें जर छक्ष्मी प्राप्त होते असे 
कोणीही सुखदु:खें. म्हणावें तर इतर दान, प्रजा, शीछ, संयम, तप्र, ध्यान, अध्ययनादि 
देऊं शकत नाहीं. . क्रियांना धर्म कां म्हणात्रें / जर भक्तिनें प्रूजन केल्यानें कुदेव संसारांतील 
सत्र काय सिद्ध करून देत असतीछ तर कम ही कोणी वस्तुच राहणार 
नाहीं. सब सुख ब्यंतरदेवादिकांपासून उत्पन्न होण्याचें ठरलें तर धर्माचे आचरण करण्याची जरूरी 
तरी काय £ 
भावार्थ- जगांत जीवांवर देव, दानव, देवी, मनुष्य, स्वामी, माता, पिता, बांधव, मित्र, स््री, 
पुत्र, तियचादिकापासून व अनेक औषधादिकापासून जो उपकार अथवा अपकार दिखून येतो तो 
सब आपापल्या पुण्यपाप कर्माच्या उदयाच्या आधीन आह. हे सब पदार्थ बाह्य निमित्तमात्र आहत. 
कारण, अंसे नेहमीं दिसून येतें कीं कोणाचें चांगलें कराबें, अथवा कोणावर उपकार करावा अशी 
इच्छा धरून कांहीं कार्य करीत असतां व्यापासून व्यास अपकार घडतो. अपकार करीत असतांना 
उपकार घडतो.यावरून प्रधान कारण पुण्यपापरूप कम आहे.शाज्रांत अशा कथा अह्वित कीं,चांडालानें 


श्ट रत्नकरेंड - श्रावकाचार 


अहिंसा ब्रत धारण केलें ढ्वोतें. व्या ब्रताच्या प्रभावानें देवांनीं व्यास सिंहासनावर बसबून पूजिले, नीलीला 

शीलत्रताच्या अ्रभावानें देवता सहाय ज्ञाल्या, सीतेछा शीलग्रभावानें आम्रिकुंड जलमय झाला, सुद- 

शैन शेटजीचा उपसर्ग देत्रांनीं नाहींसा केला, कित्येकांना देवांनीं सहाय केले उपसर्ग नाहींसा 

कैला व आसन कैंपमान झ्ाल्यानें देव त्या स्थलीं प्राप्त होऊन संकट हरंण करिते झाले. अशा 

पुष्कवशा कथा प्रसिद्ध आह्वित. 

भगवान्‌ आदितीर्थकराला सहा महिने भोजनाचा अंतराय घडला ल्यावेक्तीं कोणी देवांनीं 

येऊन कोणालछाही आद्वाराचा विधि कां दाखबिला नाहीं ! भगवान्‌ गर्भात' येण्याचे अगोदर सहा 

महिने इंद्रादिक सब देव सेंबेत तत्पर होते. जन्म झाल्यानंतर भगवंताकरिता 

आदिभगबंताना. वल्लाभरण खर्गाहन आपून इंद्वानें त्यांचा देह खुशोमित केला. मग त्या 

सदा महिने आहार देवांना, भगवंतांनीं दीक्षा त्रेतल्यानंतर सहा महिने आह्वार मिछाला नाहीं 

मि्ठाला नाहीं.. म्हृणून त्यांची व्यवस्था करण्याचें कसे सुचलें नाहीं/ भगवंतांनीं आपल्या 

भरत बगैर शॉंभर पुत्रांना व ब्राह्मी सुंदरी मुर्लीना मुनिश्रात्रकांचा धर्म शिक- 

विला द्वोता. त्यांनाही भगवान्‌ आहाराकरितां फिरत असून त्यांना अंतरायामुछें आहार मित्कत 

नाहीं तरी आपण जाऊन निरंतराय भोजन करबूं हें सुचर्ले नाहीं. सारांश अंतराय कर्माचा उदय 
मंद असल्याशिवाय कोणीही सहायक होत नाहीं हेंच खरें, 

दुसरें उदाहरण पहा. युधिष्ठि, भीम, अर्जुन, नकुछ, सहृदव हे वीतरागता धारण करून 

बनांत तपश्चरण ध्यान करीत असतांना ह्यांच्या दुट-तैन्यांनीं येऊन त्यांच्या गब्यांत तापबून लाल 

केलेले छोखंडाच दारगिन घातले त्यामुर्के त्यांचें शरीर जद्कून भस्म ज्ार्ले- 

युविष्ठिरादिकांचा. त्याबेकीं त्यांना कोणीही देव सहाय झाला नाहीं. सुकुमार मुनीश्वराला 

उपसगे कोणीही . ( शालिनीने ) एका कोन्हिणीन आपल्या पिछासह तीन दिवसपयत भक्षण 

दूर केला नाहीं. . केलें त्यावेनींहीं कोणी देव सहायास आले नाहींत, सुकुमाराच्या आईचे 

त्यावर इतकें प्रेम होतें कीं त्यांनीं दीक्षा घेतल्यापासन ती एकसारखी शोक- 

संतापांत बुड्दन गेली होती पण तिनें आपल्या पुत्राची काय अवस्था झाली असेल याची पुनः खबर 

देखील आणवबिली नाहीं. पांचशें मुनीना घाण्यांत घाद्दन पिकून काढलें त्यावेद्मीं देव कोें दोते 

पद्मनामक बलिभद्र व कृष्ण नारायण, यांची हजारों देव सेवा करीत होते. 

इतर उदाहरण. पण जेव्हां यांचें प्रृण्य संपछें, त्यांच्या हीन कर्माचा उदय प्राप्त ज्लाछा 

त्यावेढी त्यांना पाणी पाजण्यास देखील कोणी मनुष्य जब राहिला नाहीं- 

जो सुदशनचक्रांन देखील मरण पावढा नाहीं तो भिक्ाच्या एका बाणानें गतप्राण झाला. याग्रमार्णे 

अनेक ध्यानी -तपस्वी-ब्रती-संयमीनी भयंकर उपसर्ग सहन केले. त्यांना तर कोणीढी देव सद्दाय 

झाले नाहींत व बाकीध्या कित्येकांता मात्र सहाय झाले. यावरून असा सिद्धांत निघतो कीं, 

अशुभ कर्माचा उदय मंद होऊन शुभ कर्माचा उदय प्राप्त झ्ाल्याशिवाय कोणी देव वगैरे सद्बाय 
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होत नाहींत, पापाचा उदय असेल तर इतर पदार्थ असोत पण आपला देहच आपला बैरी होतो. 
खरदूषणाचा पुत्र शंबुकुमार यानें बारा वर्षेपय॑त महत्पयासानें बेकूच्या बनांत तपश्चण करून सूर्य 
हासखड्ग मित्ठबिलें होतें तें लक्ष्मणानें सहजगल्मा त्याजपासून घेतलें व त्याच खड़गानें त्याचें 
मस्तक छेदिलें. आपल्या हिताकरितां साधन केलेल्या विय्ेनें आपछाच घात केला. यावरून पूर्व 
कर्माष्या उदयानें अनेक उपकार अपकार होत असतात. कोणा देत्तेचें आराधन करण्यानें धन, 
आजीबिका ख्ली-पुत्र बगैरे प्राप्त होत नाहीं. 


सांप्रत येथील राजे, देव-देवी, पीर-पैगंबर, स्वामी-फकीर बगैरे सर्व धर्माच्या लोकांना तसेंच 
बेद-पुराणांचें पठन करणान्यांना व नित्य यज्ञयागादि कर्में करणास्या ब्राह्मणांना जहागीर देऊन 
त्यांची उपजीबिका चालवीत आहत. त्यांचा मोठा आदर-सत्कार करून 
पुण्य हेंच संकट. लक्षावधि रुपये दान करीत आहत. याप्रमाणें मोठमोठ्या पूजा व बलिदान 
नष्ट करणोर आहे. सतब देवांता पोंचत असूनही कित्येकांना अनेक आधिभौतिक संकटें प्राप्त 
होत असतात. तीं नाहींशी करण्याचें कोणाही देवतेला सामर्थ्य नाढीं. 
अशी स्थिति प्रत्यक्ष पह्मात असूनही ज्यांना अजून या विषयाचें खरें ज्ञान होत नाहीं व जे मिथ्या 
देव-देवतेचें आराधन करितात ते सब देवमूढ़ आहत. मंत्रसाधन, विद्याराधन, देवाराधन दे सब 
आपल्या पुण्यपापानुकूल असून व्याप्रमाणें फलदुप होत असतात. म्हणून ज्यांना सुख प्राप्त करून 
घेण्याची इच्छा असेल त्यांनीं क्षमा, दया, संतोष, निर्वाछकता, मंदकषाय, बीतरागभातव धारण करून 
एका सत्य धर्माचीच आराधना करावी. अन्यप्रकारें इच्छा करून व्यर्थ पापबंध करूं नये. जर देवांचा 
समागम असावाच अशी कोणाची इच्छा असेल तर त्यानें सम्यग्दष्टि सौधरमेंद्र व शची-इंद्राणी व 
लौकांतिक देवांचा समागम प्राप्त व्हावा म्हणून तरी इच्छा करावी. अन्य अधम देवांची आराधना 
करून काय साध्य द्द्वावयाचें आहे 


» अज्ञानी जीव जिनेश्वराची प्रजा करितांना प्रथमतः क्षेत्रपालाचें प्रजन करितात. त्यांना 
कोणी विचारिलें कीं, अहो अगोदर त्रैलोक्यप्रूज्य भगवंताची प्रूजा सोइन क्षेत्रपाछाच्री पूजा करण्याचें 


»< टीप:-- क्षेत्रपालादिकांची पूजा करणें याचा अर्थ ते अरिहंत देवाप्रमाणें समजून पूजा करणें असा 
ग्रंथकर्त्यनिं आशय समजून त्याबर टीका केली आहे, पण समवसरणांत जशी रचना आहे तशीच येथील 
जिनमंदिरांत असावी. जिनमंदिर हैं समवसरणाचें प्रति्िंच आहे म्हृणून तेथील रचना जिनमंदिरांत सर्बंसामान्य 
लोकांवर धर्माचे प्रेम व ऐश्वर्य याचा प्रभाव पडून ते धर्मोन्मुख ब्हावें या हेतूनें केलेली आहे. यांत पूजा याचा 
अर्थ सन्‍्मान असाच ध्यावा, अनेक आचायौनीं प्रतिष्ठादि कायोत त्यांचे आव्हान करून त्यांचा सन्‍्मानदशक 
चिन्ह म्हृणून अध्य दिलेला असतो. त्यांच्या व मगबंताच्या अध्येमंत्रांतदी फरक आहे. “ इदं जलं चंदनं अक्षत 
चर पुष्प॑ फलं अध्य गृह्मण ” असें म्हटलें जातें व भगवंताच्या अध्योत “ इदं अध्ये निवेपामि स्वाहा ' अ्से 
महटलें जाते. यावरून दोधांची योग्यता बरोबर मानछेली नाहीं हैं उघड आहे. कांही मूढ लोक तसे भानीत 
असले तर तें त्यांचें अज्ञान समजून त्याना यथार्थ मार्ग दाखविणें हूं पंडितांचें काम आहे- 
स्यि रु, ७ 
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काय प्रयोजन ! यावर ते असें उत्तर देतात कीं, ज्याप्रमाणें राजदर्शनाकरितां जात असतांना अगोदर 
द्वारपालाची परबानगी ध्यातरी तेव्हां कोर्ठे राजदर्शन होते, त्या्रमाणें भगबंताचें पूजन करितांना 
अगोदर क्षेत्रपालाचें पूजन करावें लागतें. क्षेत्रपाछाशिवाय भगवंताकड़े पूजा कोण पोंचवील £ त्या 
मूढांना असा विचार उत्पन्न होत नाहीं की, भगवान्‌ मोक्षामध्यें राह्तात, त्या मगवंताच्या परमात्म- 
स्वरूपाला हा मिथ्यादष्टि अज्ञानी क्षेत्रपाठ कसा जाणूं शकेल ! त्यांची भेट तरी कशी करवील ! 
व तो संकटाचा नाश कसा करूं शकेल £ ज्याला आपकें विष्न नाहींसें करितां येत नाहीं तो 
दुसय्याचें संकट करे नष्ट करूं शकेल ? अविचारी लोकांनीं क्षेत्रपाछा्चें विपरीत स्वरूप कथन 
करून वीतराग भगवंताच्या मंदिरांत त्यांना स्थापन केलें आह्े. क्षेत्रपा- 
क्षेत्रपाल पूजनीय छा स्वरूप पाह्दतां त्याचे ह्वातांत मनुष्याचें कापलेलें मस्तक आह, 
नाहींत. दुसन्‍्या हाती खड्ग, गदा वगैरे शर्ते असून त्याचें वाहन कुत्रा ठरविलें 
आहि.गूल्ठ व तेल भक्षण करण्पानें ते संतुष्ट होतात असें सांगून छोकांच्या बुद्धीत 
श्रम उत्पन्न केला आहट. त्यामुर्ठे मूर्ख लोक त्याचें स्तवन-पूजन करितात. द्वा सब मिथ्यादर्शन व कुज्ञा- 
नाचा प्रभाव आहि. श्रीपार्थनाथाची प्रतिमा नागाच्या फणीशिवाय बनवीतच नाहींत. समवसरणांत 
भगवंताच्या मस्तकावर धरणेंद्र आपछठी फणा धरून उभा राहील ह संभवत नादीं. धरणेंद्रानें 
श्रीपार्नतीवकर तपश्चरण करीत असतांना फणामंडप केल्ग होता, व्यानंतर त्यानें को्ेंह्वी भगवंता- 
करितां काये केल्याचें वर्णन नाहीं. पार्शजिनेंद्र अरिहंत झ्ाले, इंद्रान्या आज्ञेने कुबेरानें समवसरण 
रचिलें, त्याठिकाणी मस्नकावर फणा धारण करून भगवान्‌ विराजमान झ्लाले असेंद्दी कोठें शाजत्रांत 
सांगितलेलें नाहीं. चार निकाय देव, मनुष्य, तिय॑च त्याठिकाणीं येऊन धर्मश्रवण, स्तवन, वंदन 
करीत असत, त्याठिकार्णी अरिहंतर्त्रिबाची स्थापना फणासह करणें हैं कसे संभवतें? बीतराग मुद्रा 
अशी असूं शकत नाहीं. पण कालपग्रभावानें धरणेंद्राची पूजा प्रभावना प्रगट करण्याकरितां कांडीं 
लोकांनीं विपरीत कल्पना रचली, ती दूर कोणी कराबी ? ज्याप्रमाणें पाषाणाच्या सर्वागछुंदर अशा 
प्रतिमेचे कान-मस्तकाला आधार रहावा म्हणून खांबापयत जोडलेले असतात त्याप्रमाणें सर्व धातृच्या 
प्रतिबित्राचेही कान छांत्र करून खांबापय॑त जोड्न टाकलेले पाहण्यांत येतात. हें सर्व देखादेखी 
अबिचाराचें कृत्य आहे. यात्प्रमाणें अरिहंताच्या प्रतिजत्रिंचाबर फणाचा आकार कित्येकांनीं केलेछा 
पाहून फणा करण्याची चाल पडली असाबी. फणामंडप केला एवब्यानेंच धरणेंद्राला पूज्य मानणें हा 
मुखपणा आढे. याप्रमाणें अनेक प्रकारची देवमूढ़ता आह. गणपति, हनुमान्‌, योनि-लिंग, चतुमुंख, 
पण्मुख वगैरे ज्यांत मुछीच देवषणा नाहीं त्यांना व तियचाच्या स्वरूपाला व बडर्पिपव्यदि वृक्षांना, 
पाण्याछा, अप्लीछा, वायूला अन्नाव्य वगैरे देव मानणें या सर्वाचा देवमूडतेत अंतर्भात्र होतो. 


पाखंडी मूठ 
सग्रन्थारम्महिंसानां संसारावतंवर्तिनाम्‌ । 
पाखण्डिनां पुरस्कारो ज्लेयं पाखण्डिमोहनस्‌॥ २४ ॥ 


अ्थे- परिग्रह ठेऊन आरंभ व हिंसा करणान्या आणि संसारपरिश्रमण करणाय्या अशा 


दक्षनाधिकार ५१ 
मिथ्यादृष्टि साधूंचा सत्कार करणें याला पाखंडिमूढ म्हणतात. 
विशेषार्थ- जिनधर्माचे ज्ञान व श्रद्धान मुरींच नसतांना अनेक प्रकारचे बेष धारण करून 
व स्‍्वतःलछा उच्च समजून जगांत लोकांकट्ून आपलो पूजा-सत्कार इच्छिणारा असा जो कोणी पुरुष 
परिग्रह ठेऊन शेती उद्योग बगैरे तसेंच यज्ञयागादिकांत पशु कौरेची हिंसा करणें व इंद्रियांच्या 
विषयाबर ग्रीति करणाय्या संसारी, असंयमी, अज्ञानी लोकांशीं गोडी करण्यांत मोठा अभिमान बाव्ह- 
गून स्वतःस आचार्य अथवा प्रूज्य साधु म्हणवून, युद्धशात्र, शुंगारशात्र, हिसिला कारणीभूत असे 
आरंभशात्र व रागद्वेष वाढविणारें शात्न यांचा, स्त्रतः महंत होऊन उपदेश देणारा पाखंडी म्हणावा. 
अशा लोकांस अनेक प्रकारच्या मधुर भोजनाची लोलुपता असल्यानें कामत्रिकाराच्या कथा सांगण्यांत 
आनंद वाटतो 4 व्यामुव्दें परिप्रह्द वाढविण्याकरितां ते सदैव अशाच प्रकारचें दुर्ध्यान करित 
असतात. लोकांनीं पूज्य मानून नमस्कार करावा अशी ज्यांना इच्छा असते व जे विकथा करण्यांत, 
विषयसेवन करण्यांत, मंत्र, तंत्र, जप, होम, मारण, उब्चाटण, बशीकरणादि निं्य आचरण करण्यांत 
तत्पर असतात ते सर्ब पाखंडी आहत. अशा लोकांच्या वचनांत्रर भरवंसा ठेवणें, त्यांचा सत्कार 
करणें ब ल्यांनीं सांगितलेलें धर्मंकार्य श्रेष्ठ आहे असें मानणें ही पाखंडिमूहता जाणाबी. 
आठमद 
ज्ञानं पूजां कुल जाति बलसृद्धिं तपो वपुः । 
अष्टावाश्रित्य मानित्वं स्मयमाह्गतस्मयाः ॥ २५ ॥ 
अर्थ-ज्ञान, प्रुजा, कुल, जाति, बल, ऐश्वथ, तप आणि शरीर या आठ पदार्थाच्या अवछंबनानें 
गये करणें, याठा आठ मद असे गणघरांनीं म्हटलें आहे. 
विशेषार्थ- श्ञानाचा गे, प्रूजेचा गे, कुछाचा गर्म, जातीचा गब, बढ्ठाचा गर्व, ऐश्वर्याचा 
गबे, तपाचा गब॑ आणि हारीराचा गब असे आठ गर्व सम्यग्दृष्टि पुरुष करीत नाहींत, ज्यांना 
यांतून एकही मद असेल त्याछा सम्यकत्व असूं शकणार नाहीं. सम्यर्दृष्ट 
शानमद पुरुष ज्ञानमदाविषयीं आपल्या मनांत पुढें लिहिल्याप्रमाणें बिचार करितो, 
४ ह आत््मन, तुला इंद्रियापासून उत्पन्न झ्लाललें ज्ञान प्राप्त ज्ञालें आंह याचा 
गये काय म्हणून करितोस £ ओरे, हें ज्ञान ज्ञानावरणाच्या क्षयोपशमाच्या स्वाधीन असून विनाशिक 
आह. हैं इंद्रियांच्या व बातपित्तकफादिकांच्या अधीन आह. याचा केन्हां नाश होईल हे सांगतां 
येत नाहीं. याचा गब कां ! इंद्रियें नष्ट होतांच हें तुमे ज्ञानही नष्ट होणोरें आहे. वातपिच्तकफाची 
हीनाधिकता होतांच हैं ज्ञान विपरीत होऊन जातें. हें इंद्रियजनितज्ञान पर्यायाष्या मागोमाग नाहींसें 
होणारें आहे, अरे, तू कित्येकबेत्ओं एकेंद्रिय झालास त्यावेर्री तुला चार इंद्रियें नब्हतीं. एकेंद्रियांत 
जडरूप, पाषाण व धूल अशा पृथ्वीस्वरूपांत राहुन असंख्यात काल अज्ञानी होऊन राहिलास. कित्येक 
बेब्यां विकलत्रयांत उत्पन्न झालास पण व्यात्रेष्ठीं हिताहिताचें ज्ञान उत्पन्न ब्नालें नाहीं. कित्येक वेव्टां 
कुनत्रा, बाघ सर्पादि योनीमध्यें जन्म घेऊन श्रमण केले. निगोदांत तर अक्षराब्या अनंताब्या भागा- 


हे 
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इतकें ज्ञान राहिलें होते. मिथ्यात्वाच्या प्रभावानें आत्मज्ञान झ्ालें नाही म्हणून तेथून पुनः एकेन्द्रिय 
योनीत जन्मून अनंत काल परिश्रमण करात्रें छागछें. मनुष्ययोनींत उत्पन्न होऊनढी फार थोड्यांना 
यथार्थज्ञान प्राप्त होतें. त्यावर्की कित्येक नीच कम करण्यांत निमम्न होतात. तर कित्येक अनेक 
जलचर जीब, स्थरलूचर जीव, आकाशसंचारी जीव यांना धरण्याकरितां, त्यांना बांधण्पाकरितां, नाना- 
प्रकारचीं यंत्रें अथवा पिंजरे, जारीं, फांस तयार करण्यांत आपकें बुद्धिचातुर्य योजितात. कित्येक 
अनेक प्रकारच्या तरबारी, बंदूका, तोफा, बाण बगरे परपीडा करणारीं शल्रात्रें तयार करण्यांत 
प्राविण्य संपादन करतात व आपस्या बुद्धिविकासाच्या बढ्हावर उन्मत्त होऊन हजारों गांव व देश 
विल्वेस करून ठाकण्यांत घन्यता मानतात, दुसरे कित्येक्र सिंह, वाघ, वराह वगैरेची शिकार कर- 
ण्यांत वाकबगार होतात. कित्येक ज्ञान संपादन करून लोकांचें धन हरण करण्यांत व पद्धतशीर 
दरबंडे घालण्याचें साहस करितात, कित्पयेक आपणांस जास्त ज्ञान प्राप्त ज्लाल्यानें भोव्या छोकांचा 
तिरस्कार करण्यांत व खण्याचें खोटें व खोब्यार्चे खरें करून देण्यांत व धन आणि प्राण हरण 
करण्यांत आपलें चातुर्य प्रगट करितात. कित्येक रत्न-पाषाण-धातु बगैरै पदार्थाच्या अनेक बस्तु 
बनविण्यांत व कित्येक चित्रें, बश्र, प्रावरण, राजवाडे बगैरे बनविप्यांत प्राबीण्य संपादन करितात. 
दुसरे कित्येक जीब्र आपल्या ज्ञानाच्या विशेषत्वानें अनेक प्रकारचीं शुंगार, युद्ध, वैद्यक शाख्राची 
रचना करून राजेलोकांना संतुष्ट करितात ब अनेक छंद, अलंकार, व्याकरण विद्या, ऐकांतिक 
न्यायविद्या, पुराण, क्रियाकांडादि शात्राचे प्ररूपण करून आत्तज्ञानरहित मिथ्याज्ञानाचा प्रचार करि- 
तात. कित्येक बीतराग धर्म धारण करूनही मिथ्यात्वाचा तीत्र उदय श्राप्त ज्लाल्यानें सत्यार्थ ज्ञान 
श्रद्वान प्राप्त करून घेण्यास असमर्थ असूनहीं आपला अभिमान शेवटास नेण्याकरितां सूत्रविरुद्ध 
मार्गाची प्रवुत्ति करून आपणास कृताथ मानतात-याग्रमाणें विशेष ज्ञान ग्राप्त होऊनही मिथ्यात्वाच्या 
प्रभावानें अधिकाधिक बंध करून ते आजबर आपके अहित करून पेतलें. आतां सदूगुरूंचा 
उपदेश प्राप्त झाला त्याअर्थी ज्ञानाचा गये करूं नको. तुझ्ना स्वभाव संप्ृर्ण छोकाछोकाला जाणण्याचा 
आहे. कर्माच्या क्षयोपशमारने प्राप्त झ्लालेल्या व इंद्रियाच्या स्वाधीन असलेल्या यत्किंचित्‌ ज्ञानाचा 
काय म्हृणून गये करावा : ज्याप्रमाणें एखाद्या प्रबछ झत्रनें एज्ाद्या चक्रवर्ती राजाला बांधून बंदि- 
खान्यांत ठेवाँब्र व अनेक प्रकारचें निकस भोजन देऊन त्याचा छछ कराबा. पुढें एकादे बेढीं गोड 
भोजन द्यात्रें म्हणून हुकूम करावा. यामु्के मंडलेश्वर राजानें आपणांस मिष्टान भोजन प्राप्त झालें 
ग्हणून आनंद मानात्रा काय / 
याचप्रमाणें आत्मन्‌ तुझ्या अनंत ज्ञानस्वरूप केवलक्ञानाला या कर्मांनें बांधून देहरूपी 
कैदखान्यांत पराधीन करून ठविलें आह, आतां इंद्रियद्वारें क्रिंचित्‌ ज्ञान प्राप्त झालें त्यामुत्ठें गये 
करण्यासारखं काय प्राप्त झ्लालें: हें इंद्रियजन्य ज्ञान विनाशिक व पराधीन 
ज्ञानावा उपयोग. आह, पर्यायावरोब्र अवश्य नाहींसे होगोरे आढे. या पर्यायांतही रोगामुद्ठे, 
सदृप्रंथ रचना. बदृद्धपणामुल्रें, इंद्रियाब्या अशक्तपणामुल्ठें, दुशंच्या संगतिमुें, विषयकषा- 
करण्याकड़े करात्रा यांच्या अधिकतुमुक्ें, ते क्षणार्धात केब्हां नाहींसें होईल याचा भरवंसा 


दर्शनाषिकार ५३ 


नाहीं, म्हणून असे नश्वर इंद्रियजनित ज्ञान ग्राप्त ज्ञाल्यानें त॑ गये करूं नये. याजुर्/ें तर तुझे सभे 
गुण नाईसे होऊन एकेंद्रियामध्यें जाऊन पुनः उत्पन्न व्हार्वे छागेल, यावेद्धीं तुला कांहीं जाम प्राप्त 
झाल्यामुत्ठें धमचर्चा करण्याची शक्ति असेल, कांदीं छोक, काव्य, छंद वगेरे नवीन रचण्याची बुद्धि 
असेल, सिद्वांताचें बम समजण्या इतके ज्ञान प्राप्त ज्लालें असेल तर त्यापुक्ठें गधे करणें योग्य नाहीं. 
प्वेकाली मोठमोठ्या ज्ञानी बीतरागी आचार्यानी रचलेल्या ग्रंथाकड़े पहा. श्रीअकलंक देवांनीं 
लघीयखयी, बृहत्नयी व चूलिका बगैरे सात ग्रंथ रचिले. त्यांत प्रवेश होण्याकरितां माणिक्यनंदि 
नामक मुनीश्वरांनीं परीक्षामुख ग्रंथाची रचना केली. त्यावर प्रमय-कमल--मातंड नामक बारा हजार 
छोकांची टीका श्रीप्रभाचंद्राचार्यानीं रचिली, लघीयस्रयीतर न्‍्यायकुमुद-चंद्र नांवाची सोत्शा हजार 
इल्छेकांची टीका श्रीप्रभाचंद्रांनीच लिहिली आह. तक्त्वार्थसूत्नावर गंघहस्तिहामाष्य नामक चौच्यांशीं 
हजार इलोकांत रचलेला ग्रंथ सध्यां उपलब्ध नाहीं. तरी त्याचें मंगठाचरण देवागमस्तोत्र नांवानें 
प्रसिद्ध आहे. त्यावर विद्यानंद स्व्रामीनीं आठ हजार इलोकांत आप्तमीमांसा नामक-अष्टसहस्री नामक 
अंधाची रचना केली आहे. अकलंक देवांनीं राजवार्तिक लिहिलें आद्वे. त्यावर विद्यानंद स्वामीनी 
अठरा हजार श्लोकांत इलोक्वार्तिक रचिलें आहे. आप्तपरीक्षेतील निर्बाध प्रतिपादनशक्ति पाहून 
मोठमोठ्या विद्वानांचा गत नाहींसा होतो. याचप्रमाणें नाठकत्रय, सारत्रय बगैरे अनेक स्याद्वाद 
प्रतिपादक ग्रंथ पाहुनही तुला आपफल्या ज्ञानात्रइल गे वाटत असेल तर आश्चर्य आह. यावेद्वी 
श्रुतज्ञानावरणाच्या क्षयोपशमानें कदाचित्‌ किंचित ज्ञान श्राप्त झालें असेछ तर मोठा अछम्य छाम 
समजूत आत्म्याला विषयापासून व अभिमानादि कपाप्रापासून पराड्मुख करून परम साम्यभाव 
धारण करून संसारपरिश्रमणाचा अभाव होईल असा यत्न कर, ज्ञानाचा गये करून आत्म्याला 
अनंत संसारांत बुडवूं नकोस-” 
आतां दुसन्या प्रृज्यपणाचा गव सम्यर्दष्टि करीत नाहीं. कारण राज्य, ऐश्वथ वगैरे आत्म्याचा 
स्वभाव नव्दहेत, ते कर्मापासन उत्पन्न होऊन विनाश अबस्थेदा प्राप्त होणोर आहत. पराधीन असून 
दुर्गतीछ्ा कारण आहत. आपकलें ऐश्वर्य अनंतचतुष्टयस्वरूपी, अक्षय- 
पूजामद अविनाशी, अखंड सुखस्वरूपी, अनंतज्ञानद्रीनस्वरूपी व अनंतशक्ति 
स्वरूपी आहे. कर्मापासून उत्पन्न होऊन आत्म्याव्य दुःख देऊन दुर्गतीछा 
पोंचविणोरं व खस्वरूपाछा भुलगिणारें हें ऐहिक ऐश्वय आत्म्याचें स्वरूप नब्हे, हैं कलद्वा्चें मूल, 
चैराचें कारण, क्षणभंगुर, परमात्मस्वरूपाला मुलत्रिणारें, अतिक्षाभ उत्पन्न करणोरें वर दुःखरूप आहे, 
हैं अनेक जीवांचा घात करणारें आहे. महान्‌ आरंमपरिग्रहांत गुंतवून नरकाला पोंचबिणोरें अहि. 
असे ऐश्रर्य प्राप्त होण्यानें मोठेपणा आपला किती दिवस राहील £ जगांत 'द्र॒व्यलोभी व अज्ञानी लोक 
आपणांस मोठें मानून सत्कार करितात. पण राज्य संपदादिकांवर क्रिती दिवस आपली मालकी राह्णार 
आहे ! मृत्यु जबठ्ठ येत चालला.आपणासारखें अनंतानंत जीव संपत्तीच्या प्रीतीनें आजबर आत्मविचार 
न करितां संसारांवून नाहींसे झाले. ऐश्वर्य हें कमंकृत असून परवस्तूच्चा संयोगानें प्राप्त होत असतें 
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मह॒णून दान, सनन्‍्मान, शील, संयम, व परजीबांवर उपकार करून त्या ऐश्वर्याचा उपयोग करणें हैं 
प्रशंसनीय आदे. ऐश्वर्य प्राप्त ज्ञालें असतां व्याचा गबे न करितां शांत व समबुद्धि ठेवून नेहमीं नम्रतेने 
बागणे हें झुमगतिला कारण आहे. या उल्ट मिथ्यादशन जनित मिथ्याभाव जीवाला स्वत्वाचा विसर 
पाह्ून व ऐश्वर्यानें उन्मत्त बनवून नरकाला पोंचबितो असे निश्चित समजणारा सम्यग्दष्टि जीव पूज्य- 
पणाचा व ऐश्वर्याच्रा गर्व करीत नाहीं, व इतर जीवाला अश्जुभकर्माच्या उदयानें दारिश्य प्राप्त ब्लालें 
मद णून तिरस्कार किंवा अबज्ञाही करीत नाहीं, उलट त्यावर करुणांच करितो. 


सम्यरदष्टी जीव कुछाचा गब करीत नाहीं. याविषयीं तो असा विचार करितो कीं, 
पित्याच्या बंशाला कुल म्दृणतात. आत्मा दवा कोणी उत्पन्न केलेला नाहीं. तो ज्ञानखरूप आदे. मग 
ज्ञाखरूपी मला कुल कसचें ? जाणणें व पाहणें हेंच माझें कुल आहे. 
कुलमद अनादिकालापासून कर्माच्या खाधीन ज्ाल्यामुद्ठें या अबर्स्थेत मला उत्तम 
कुल प्राप्त ज्लालें असलें म्हणून त्याचा गबे करण्यांत काय अर्थ अह्ढि ! 
पूर्वजन्मी मी अनेकवेल्यं नरकांत जन्मलों, अनंतवेव्यं सिंह, वाध, स्पच्या कुलांत जन्मलों, अन॑त- 
बेत्णं गाढब, घोडा, उंट, डुकर, मेंढा वगैरेंच्या कुलांत जन्मलों. अनंतवेव्यं म्लेच्छ, मिलठ, चाण्डाल, 
चांभार, धीवर, कसाई, न्हावी, परीट, तेली, छोह्वार, भडभुंज्या, चारण, भाट बगैरे कुलांत जन्मों, 
अनंतवेब्यां दरिद्याच्या कुलांत जन्मलों. यावेढ्लीं कांहीं झुभ कर्माच्या उदयानें ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य 
कुलांत सुदैवानें जन्म झ्ञाला आहे म्हणून कर्मापासून उत्पन्न होणास्या कुछाचा गबे करणें हें अज्ञान 
आहदे. या कुलांत मी किती दिवस राहणार आहे : अनादिकालापासून माज्ञा या कुलांत किंबा 
जातींत वास नच्हता. आता नवीन उत्पन्न झालों आहे व लौकरच येथून नष्ट होऊन पुनरपि 
आपल्या पुण्यपापाप्रमाणें दुसरीकडे जन्म ध्याव्रा लागणार आह. सांप्रत उत्तम कुलांत उप्न्न झालों 
त्या अर्थी मोक्षमाग प्राप्त करून देणाय्या रत्नत्रयाला संपादन करून नीच आचरणाचा त्याग केला 
तरच त्याची सफलता होणार आहे” सत्पुरुषांनी नेहमीं असा विचार मनांत आणावा कीं ज्याअर्थी 
पुण्योदयानें आपला उत्तम कुलांत जन्म ज्ञाला आहे त्याअर्थी नीच कुलांतील माणसाग्रमाणें आपण 
अभक्षयभक्षण करणें योग्य नाहीं. भांडण, दुराग्रह, मारण, ताडण, शिवीगाछू, अभद्र उच्चार, वगैरे 
आपण मुल्षाबाटें काढू नये. तसेंच थट्टा, खोटें भाषण, छल कपट वगैरे करणें हेंढ्ी आपणास 
योग्य नाहीं, जुबा खेब्णें, वेश्यासेचन करणें, परधन हरण करणें व निन्द्यकर्म करून आपली उप- 
जीबिका करणें योग्य नाहीं. उत्तम कुलांत उत्पन्न होऊनही जर हीं निंथ कृत्ये आपण करूं; तर 
आपला जगांत सबलोक तिरस्कार करतील, या सर्व कारणाकरितां सम्यर्दृष्टि पुरुष कुछाचा गर्व 
करीत नाह्ींत. 


याचग्रमाणें सत्पुरुष जातीचाही गत्रे करीत नाहींत.आईच्या वंशाला जाति म्हणतात-ते असा विचार 
करितात, "“अनेकवेव्यं आपण नीच जातींत उत्पन्न झालों आहोंत. आतां यावेत्ठीं एकदा उच्च जातींत 
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उत्पन्न झ्ालों पण अनेकवेव्यं नीचजाती व अनंतब्रेव्य॑ं उंचजाति आपणांस 
जातिमद प्राप्त ज्ञाकी आह. आतां उच्च जाति प्राप्त श्वाली म्हणून त्यांत गर्ब करण्या- 
सारखें काय आहे ! अनेकवेव्यं निगोदांत उत्पन्न ज्ञालों. कुतरी, मांजरी, 
चांडाब्दीण, भिल्लीण, चांभारीण, वेश्या वगैरेंच्या गर्भात अनन्त जन्म धारण केले अद्वित, म्हृणून 
नीच जातींत उत्पन्न झ्लालेक्यांचा तिरस्कार करणें हें योग्य नब्हे. उच्च जातीष्या आईच्या पोर्टी 
जन्म झाला म्हणून उन्मत्त कां व्हॉवें! जाति पुण्य-पापकर्माचें फल आहे. हैं कम आपला रस 
देऊन नाहींसें होईल. जाति कुलामध्यें किती दिवस स्थिर राहतां येइेल याचा विचार करून तें 
नाशवबंत व कर्माधीन जाणून उत्तम शीछ धारण करण्यांत, क्षमा ग्रहण करण्यांत, स्वाध्याय कर- 
ण्यांत, परोपकार करण्यांत, दान देण्यांल, आदर-सत्कार व विनय करण्यांत आपल्या जातीचा 
उच्चपणा सफल करावा-” 
शक्तिचा गवेही सम्यग्दष्टि जीवांना होत नाहीं. ते विचार करितात “माझ्ा आत्मा अनंत- 
शक्ति धारण करणारा आह. पण कमरूपी बलवान शन्रूनें त्याची शक्ति नाहींशी करून एकेन्द्रियादि 
व विकलत्रयादि अवस्थेंत पाड्ून त्याची इतकी नीच अवस्था करून 
बढ ठाकिली आंहे कीं, जगांतील सर्व छोक त्यात्या आपल्या पायांनीं तुडघून 
ठाकीत आहत. आतां बीर्यांतराय नामक कर्माच्या किंचित्‌ क्षयोपशमामुद्ठे 
मनुष्यशरीरांत आहारामुत्ठें थोडीशी शक्ति प्राप्त झाठी आह. या शरीराच्या आधारानें असणारें परा- 
घीन बल, मी तपश्चरण करून कर्माचा नाश करण्यासाठीं उपयोगांत आणिलें तर तें प्राप्त होण्याची 
सफलता झाली असे समजाबयाचें. शक्ति प्राप्त झाली आहे त्याअर्थी ब्रत, उपोषण, शील, संयम, 
ध्यान, कायोत्सग करून आत्मछाभ करण घेऊं या. कर्माच्या प्रबछ उदयानें प्राप्त झालेल्या उप- 
सर्गापासून चलछायमान होणार नाहीं असा निश्चय करूं या. रोग, दारिद्य बगैरे कर्माच्या प्रह्रा- 
पासून भयभीत होणार नाहीं शसा यत्न करूं या. आपल्या अंगीं बठ असल्यानें अयाचक- 
वृत्ति व स्वाभिमान बगैर क्रिया जर आपणाकड्टन घडतीछ तर बल प्राप्त होण्याची सार्थकता आहे. 
याचप्रमाणें दीनदरिद्वी असमथ अशा लोकांनीं उच्चारलेलीं दुब्चनें श्रवण करून ही मी क्षमा धारण 
करीन, तर माया आत्म्यामध्यें विज्युद्धतेच्या प्रभावानें दुर्जय कर्माछा मारून क्रमानें अनन्त वीये 
प्रगठट होईंल व त्यामुव्ठें मछा अविनाशी पद प्राप्त करून थेतां येईल. असे न करितां जर शक्ति 
प्राप्त झाली म्हणून दुर्वव्मचा घात करीन, दुबल्या जीवांचें धन, स्री, धर वगैरे हरण करीन, 
त्यांचा अपमान ब तिरस्कार करीन तर सिंह, बाघ, सर्पादि दुष्ट तियच जीवाप्रमाणें परजीवांचा 
घात करण्याकरितांच मल शक्ति प्राप्त झ्लाी असें होईल. यापासून दीधकालपर्यन्त नरकतियँच 
योनींत अनंत दुःख भोगावें छागरून निगोदांत अनंतानंतकाल परिश्रमण कराते छागेछ, म्हणून 
बलाचा गये करण्यापासन आत्म्याचा धात होतो तसा इतर पदार्थापासून होत नाहीं असें जाणून 
शक्तिचा गवे करूं नये ” 
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ऋद्धि म्हणजे घन सम्पत्ति. ती प्राप्त श्लाली असतां ज्ञानी पुरुष त्याबदल गवे करीत नाह्ींत. 
सम्यग्दृष्टि पुरुषाला तर धनादिक पर््रहांचा मोठा बोजा आपलें शिराबर आह असें बाटतें. संपूर्ण 
परिग्रह्मांचा त्याग करून आत्मधन सांमात्य्ण्याची वेव्ठ घुदैवानें कीं प्राप्त 
ऋद्धिमद दोईछ अशी चिन्ता त्याला छागलेली असते. संपत्तीच अथवा परिप्रहा्चे 
ओझ़ें दें आत्म्याछा जबरदस्त बंधन आहे. यापासून रागद्वेष, सन्ताप, छेश, 
शोक वगरे ह्वानि उत्पन्न होतें. गबे उत्पन्न ह्ोतो. अनेक प्रकारच्या पापक्रियांचा आरंभ करावासा 
बाटतो. हवा परिग्रह दुःखरूप दुगंतीच बीज आहे. नासिकामछांत ( शेंबडांत ) पडलेल्या माशीछा 
जसें स्वतः सुट्टन जाता येत नाहीं, अथवा चिखलांत फसलेल्या म्हाताय्या अशक्त बैलाला जसे बर 
निघतां येत नाढीं, अथवा चिखलाच्या डोहांत फसलेल्या द्त्तीलछा जसें वर निघतां येत नाहीं तसें 
तो या धनकुदुम्बादि फंदामध्यें फसून गेला आहे. यांतून निधावें अशी इच्छा असतें पण 
अशक्तपणामुद्ठे, रागादिकांच्या प्रबद्ठ उदयामुव्ठें व पुढल्या स्थितींत निर्वाह होणें फार कठिण आदि 
असे वाहन तो फार भयभीत द्वोतो यामुब्ठें व्याला या ससारांवून मोकढ्ें द्वोतां येत नाढीं. 
याप्रमाणें संपत्तीचा तिर॒स्कार करणारा अथवा संपत्तीपासून भयभीत झालेला सम्यग्दृष्टि जीव 
पराधान, विनश्वर व दुःखस्वरूप संपदेचा गब करीत नाहीं. न्याला संपत्तीचा आपल्याशी सथोग 
झालेला पाहून छाज वाटते. अविनाशी अखंड मोक्षलक्ष्मी स्वाधीन करून घेतां येईल असें असूनही 
तो ऐहिक नाशवंत लक्ष्मीचा त्याग करूं; इच्छित नाहीं. याबद्दल मनांत तो अत्यंत दुःखी असतो. 
तपाचा गरवही सम्यग्इष्टीठा नसतो. गर्व हा तपाचा नाश करणारा आहे. ज्यांनीं तपाध्या 
प्रभावार्भें अष्टकमरूपी वैज्याचा नाश करून परमात्मपद प्राप्त करून घेतलें ते धन्य होत- मी संसा- 
रांत आसक्त होऊन आपलीं इन्द्रियें विषयापासून क्षणमात्र परावृत्त करण्यास 
तपमद समर्थ नाहीं. मी कामविकाराछा जिंकिलें नाहीं. निद्रा, प्रमाद, आत्स ही 
कमी केली नाहीं. इच्छेचा प्रतिबंध की केला नाहीं. माही पर्यायावरील 
लालसा कमी झार्ली नाहीं. माज्नी जगण्याची इच्छा मिटली नाहीं. मरण्याचें भय दूर ज्ालें नाहीं. 
निंदा, स्तुति, लाभ, अलाभाविषयीं समभाव कीं झाल्य नाहीं. अशा स्थितींत कसलें तप £ ज्यायोगें 
कर्मबैय्याला जिंकता येऊन झुद्ध आत्मदशेंत छीन होतां येतें त्याछा तप म्हणतात. अर्थात्‌ असें तप 
ब वीतरागता ज्यांना प्राप्त ज्वाला असेल ते धन्य होत. असा विचार करणास्या सम्यर्दृष्टि पुरुषाला 
तपाचा गये कथधींदी होत नाहीं. 
शरीरसौन्दर्याचा ज्ञानी पुरुषास गब॑ नसतो कारण सम्यग्दृष्टि पुरुष आपलें रूप ज्ञानमय 
आहे असें पाहतो. ज्या ज्ञानमयी रूपांत सर्ब वस्तु यथार्थ पाहता येतात तेंच माझें यथार्थ रूप. 
चामड्यानें मढविलेल्या ह्या शरीराचें सौन्दर्य हें रूप नब्हें. शरीरसौन्दये 
रूपमद क्षणमात्रांत नाहींसें होणारें आहें. एक दिवस आहार घेतला नाहीं तर हैं 
विद्रप दिस लागतें. शरीराचें रूप बिनाशिक आहे. दृद्धपणा प्राप्त शाला 
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म्हणजे हेंच रूप भयंकर दिसूं छागतें. रोग अथवा दारिश् प्राप्त ज्ञालें असतां याच्या सौंदर्याकडे 
कोणी दुंकूनही पाहत नाहीं व स्परीही करीत नाहीं अशा सौन्दर्याचा गर्व कोणता ज्ञानी पुरुष 
करील ? आपकें रूप क्षणांत आंपढ्े झाल्यानें, कुबडें ज्ञाल्यानें, का्णे, लेंगे, पांगल्ें, बक्रमुखी, 
लंबोदर बगैरे अत्रस्था होण्पानें विद्रूप होणारें आहे. 

या रूपाचा गर्व करणें अनर्थावह आहे. सुंदर रूप प्राप्त ज्ञालें असल तर शील मलिन होंऊ 
देऊ नये. दरिद्री, दुःखी, रोगी, अंगह्दीन, कुरूप, मलिन, पुरुषांना पाहुन तिरस्कार करूं नये. त्यांची 
ग्लानि करूं: नय. संसारांत परिभ्रमण करीत असतांना आपणाला मनुष्य-तियच-योनीत सौंदये वर 
कुरूपता अनेक वेढ्ां प्राप्त जाली आहि म्हणून रूपाचा गत करणें योग्य नाहीं. याग्रमाणें सम्यग्द- 
शेनाचा नाश करणान्या आठ मदांचा आपणास संसग होणार नाहीं असे करणें योग्य आहे. 


यापुद़ें मदानें उन्‍्मत्त होऊन जे धर्मात्मा पुरुषांचा तिरस्कार करितात न्यांना दोष छागतो 
असें सांगतात :--- 


स्मयेन योज्न्यानत्येति धर्मस्थान्गविंताशयः । 
सोच्त्येति धर्ममात्मीयं न धर्मोः धार्मिकेविना ॥ २६ ॥ 


अथे-जो गर्वेष्ठ पुरुष इतर धर्मबान्‌ पुरुषांचा तिरस्कार करितो तो आपल्या धर्माचा तिरस्कार 
करितो असे जाणाबें. कारण धर्मात्मा पुरुषांशिवाय धम असूं शकत नाहीं. 


विशेषार्थ- जगांत धन, ऐश्वर्य, सत्ता हीं ज्यांना सुदैवानें प्राप्त दोत असतात अशा पुरुषांना 
त्याबदल गये बाटूं छागतों. त्यात्रेढ्लीं देव-गुरु-धर्माचा विनय करण्याचें दखील त्यांना भान राहत 
नाहीं. गर्विष्ठ पुरुषाचें मनांत असे विचार येतात कीं, देवालय म्हणज कोण 
गर्विष्ठ पुरुषांची वस्तु आह्े ! असलीं देवालयें मी शेकडों नवीन निर्माण करीन. हैं देवालयही 
विचारपरंपरा मीच बांधविलें आहे. जे तपस्वरी व त्यागी गृहस्थ आहित तेही माइ्या अधीन 
असल्यासारखेच आहत. कारण न्यांना बल्नप्रावरण व भोजन बगैरे मीच पुर- 
बितों म्हणून ह जगतात. आज धर्माचें अस्तिल द्रव्य खच्चेण्यावरच अबल्ंबून आहे. देवांची पूजा 
प्रभावना बगैर पुष्कछ द्रव्य-खर्च केछा म्हणज होत असते. अशा बिचारानें तो देवधर्म गुरूंस्ची 
अबज्ञा करूं ागतो. याचप्रमाण अभिमानाच्या ल्ेपांत अनेक ग्रकारचें पापाचरण करीत राहुनही 
काचत्‌ पूजा प्रभावनेमध्यें थोड्डे द्रव्य खचेण्याने आपणांस मोठेपण प्राप्त झोलें असे मानूं लागतो. 
ऐश्वयानें धुंद ्ाह्यानें त्यांस असे वाटतें कीं, जगांत द्रव्य हेंच श्रेष्ठ आह. कारण धनवान पुरुषांच्या 
घरी मोठमोठ ज्ञानी, शात्रपंडित, काव्यकर्ते नेहमीं येऊन द्वव्यप्राप्तीच्या आशेनें शाख्रश्रव्रण करबीत 
असतात. याचग्रमाणें अनेक कलावान्‌ चतुर पुरुषह्दी येतात. प्रजन करणोरे, प्र भावना करणारे, भजन 
करणारे दे घनवंताच्या आश्रयाल्ता राहन ह्यांचे मागोमाग फिखझन आपली गाणीं श्रवण करबीत अस- 
तात. एक उपवास, दोन उपवास, तीन उपवास बगैरे व्रत करणारे तपस्त्री त्यागीही श्रीमंतांच्याच घरी 
३ रद 
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भोजन करण्याकरितां येत असतात. मंत्रजप, जाप्यादिकद्दी श्रीमंतांना मुख व्हांवे म्हणून केले जातात- 
यावरून सर्व धर्म व्‌ सब गुण द्वव्याच्या स्त्रात्रीन आह्वित. याप्रमाणें ऐश्वर्यानें आपण श्रेष्ठ आहोंत, 
आपण क्ृत-कृत्य आह्वोंत, आपणांस आता कशाचीढी जरूरी नाहीं असे समजून श्रीमंत छोक धरम- 
वान्‌ पुरुषांची अवज्ञा करितात. असे पुरुष आत्मज्ञानी, परमार्थी, परमसंतोष धारण करणाय्या पुरुषांकड़े 
मुर्लींच पाहत नाहींत. ज्या सत्युरुषांना चक्रवर्तीचीच काय पण इंद्रलोकाची संपत्ति देखील तुच्छ 
अर्थात्‌ दुःखरूप दिसते, ते सत्पुरुष श्रीमंताचा सहवास स्वप्नांत दखील इच्छित नाहींत. 
जगांतील अह्प पृण्यवान्‌ निधन छोक गृहकुटुंबाचें पालन होईल या आशेनें आपका अभिमान सोह्टन 
श्रीमंताच्या घरी, ते मोठे दयाक्ु उपकारी असतील असे जाणून व धर्मवान्‌ पुरुषांवर प्रीति करून 
व्यापासून आपणा स्व॒तःस पुण्यप्राप्ति करून घेणोर असतीऊ असें समजूत त्यांचें द्वाराशीं येतात. 
पण श्रीमेताछा आपल्या द्रव्याचा एवंढरा मद चढलेला असतो कीं त्याछा आपकल्टया पुढ़ें कोण 
आला भद्दे हैं दिसत नाहीं. मग दान देण्याची गोष्ट तर दूरच राहिली ब उपकार तरी करतो 
कोण ? उल्ट ते कठिणह्दयी बनतात. जगांत आपला मानमंग होऊं नये व त्यांत कमीपणा कशानेंही 
येऊ नये या चिंतेनें प्रसंगी मरण पत्करतात. या अतिशय ममत्व व क्ृपणपणाच्या प्रभावाने नरक- 
तियैचादि गतीमध्यें त्यांना अनंतकार परिश्रमण करावें छागतें, 
ज्यांना ऐश्वय प्रात होऊनही गये होत नाहीं ते असा बिचार करितात कीं, “ हैं धन, हैँ 
ऐशवर्य, ही संपत्ति आमची नव्दे व हैं आमचें स्वरूपडी नव्हें. पूर्॑जन्मी केलेलें एखादें पुण्यकर्म 
उदयास आर्ले आहे. ही संपत्ति नाशवंत आहे त्याअर्थी यापासून कोणा- 
निगवी पुरुषाची बर तरी उपकार होईलछ असे कार्य करूं. दरिद्री व्येकांना होत असलेलें 
विचारपरंपरा.. दुश्व नाहींसें करूं. करुणाभावानें दुःखित जीत्राबर उपकार करण्याचें 
कार्मी यात्रा खर्च करूं. जिनधर्मावर श्रद्धान ठेवणारे कोणी ज्ञानी पुरुष 
दारिद्री असतील ल्यांना हें धन देऊन त्यांची आकुलता नाहींशी करूं. सब जीब द्वव्याची आशा 
करीत असतात. मी दरिद्रि असतों तर मजपासून उपकार व्हावा असे कोणी इन्छिलें असतें ! 
आतां जर माझें शुभकर्म उदयाठा येऊन फल देत आहे तर माइया आश्रयानें राहणाय्यांचें उदर- 
पोषण मी करीन. बाछूक, वृद्ध, रोगी, अनाथ, विधवा व अशक्त यांवर उपकार करुण्यानेंच मा 
घन प्राप्त झाल्याचें सार्थक आहे. याशिवाय दुसरींढी अनेक कार्ये अह्वेत त्यांपिकी अशा कार्यात 
माशें द्रव्य खर्च व्हावें की, त्यापासून जिनधर्माची परंपरा पुष्कत्ठ काछ सतत चाह रहबी, ज्ञानाम्या- 
साची परंपरा टदिकाबी, नित्य पूजन, ध्यान, अध्ययन, तप व शील बौरेनी संसारांतून उद्घार करणाय्या 
कार्याची प्रवृत्ति व्हात्री. असे झाले तरच धन ग्राप्त झ्ाल्याचें फल झालें व लाभ झाला. जर परोप- 
कारांत या द्रब्याचा उपयोग केछा नाहीं तर हैं नाशत्रंत असल्यानें कसे तरी नाहींसे होगार ओह. 
कोणाब्याहदी बरोबर ही संपत्ति परलोकी आजपयेत गेली नाहीं. संपत्तीचा उपयोग दान देण्यांत 
केला नाहीं तर केबल पाप व दुर्घ्यान उत्पन्न होऊन संसारसमुद्रांत बुडाबें लागेल. संपत्ति प्राप्त 
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झाली असेल तर दान करणें हेंच तिचें फल आहे. कोव्यवधि माणसांनीं प्रवेजन्मी दान केलें नाहीं 
म्हणून त्यांना घरोधर भिक्षा मागून पोटभर अन्न मित्ठत नाहीं, शरीराच्छादनाला कापड मिव्ठत 
नाहीं. ते दीन होऊन लोकांच्या उच्छिष्टाची आशा करीत आहत. हैं सर्व दान न करण्याचें अर्थात्‌ 
कृपणतेचें फल आह. फार काय पण त्यांना मनुष्यांची व पशृंची सेवा करूनही पोटभर अन्न 
मिव्ठत नाहीं. दान केल्याशिवाय पुढ़ें संपत्ति प्राप्त होणार नाहीं. संपत्तीव्य दान-घर्मामध्यें छाबलें 
तरच तिचें प्राप्त होणें सफल होईछ. मरणानंतरही संपत्ति परछोकीं आपल्या बरोबर येणार नाहीं- 
जियें ठेविली असेल तिथेच राह्ील. त्याअर्थी कोणा एखाद्या जीत्रावर उपकार करण्यांत खर्च होईछ 
तीच आपली म्हृणावी व त्यापासूनच पुढ़ें कांहीं उपयोग क्ञा्ा तर होईछ ” याप्रमा्ं सम्यग्दृष्टि 
पुरुष विचार करून आपली संपत्ति परोपकार करण्यांत ख्चे करण्याविषयीं नेहमीं तयार असतात, 
यद्यपि धर्मवान्‌ पुरुषांना संपत्ति ग्रहण करण्यायोग्य नाहीं. कारण तिच्यापासून मोह उत्पन्न 
होऊन आत्म्याला भुरछ पड़ते, म्हणून ज्ञानी पुरुष तिछा आपलेपाशीं ठेवीत नाहींत. तरी ज्या जीवांचा 
चारित्रमोह्ाच्या उदयानें रागभाव कर्मी होत नाहीं त्यांनीं आपली संपत्ति 
संपत्तीचा सदुपयोग. परजीवाबर उपकार करण्यांत अवश्य खर्च करावी. अतिशय कष्ट करून 
करावा मिब्शविलल्या संपत्तीरा उत्तम कार्याकड़े दावण्याचें सोइन ती इथेंच ठऊन 
जाण्यांत आपलें काय बरें व्हाबयाचें / याप्रमाणें विचार करून जे पाप- 
भीछ लोक निर्धन, रोगी, द्ु:खितांना पाहुन त्यांची अवज्ञा न करितां, आपल्या शक्तिप्रमाणें द्वव्य 
खर्चून त्यांचें दुःख नाहींसें करितात, जे आपलें धन शुभकार्याकड खर्चणान्या इतर लोकांकड 
पाहुन स्वतः आनंद मानतात व ज धर्मसाधन करण्यांत सामील होऊन आपकले घन ह्ांत मिकछत- 
बून त्यांचा योग्य खर्च करण्यांत संतुष्ट असतात, त्यांचेच संपत्ति प्राप्त द्ोण्याचें साथक्य ज्ञा्ले असे 
समजावें. 
पुढें, परलोकी देवांचें ऐश्वथ व चत्रवर्तीची संपत्ति ही दानी पुरुपानांच प्राप्त होते. व 
ब्यांना संपत्तित्िषयी प्रेम वाठतें त्यांना तिर्चे स्वरूप सांगण्याकरितां सृत्र सांगतात -- 
यदि पापनिरोधो&न्यसम्पदा कि प्रयोजन । 
अथ पापास्रवो5स्त्यन्यसम्पदा कि प्रयोजन ॥ २७ ॥ 
अर्थ- जर ज्ञानावरणादि अशुभ पाप प्रकृतीचे आख़ब येण्याचें बंद झालें असेल तर इतर 
संपत्तीशी माझें काय प्रयोजन आहे ? व जर मा पापाचे आम्रत्र होत असतीक तर धनसंपत्ति 
असून तरी काय करातयाचें £ 


विशेषार्थ- जीवानें संयम धारण करून पाप उत्पन्न होण्याचीं कारणें जर नाहींशी 
केलीं असतील तर इंद्रियांना विषयभूत असणारी इतर एहिक राज्य-बैभवादि संपत्ति प्राप्त 
झाली नाहदीं म्हणून दुःख मानण्याचे कारण नाहीं. कारण आखबाचा निरोध केस्यानें 


श 
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पापनिरोध होत असेल.क्रमानें स्वरगातील अह्मिंद्राचें ऐस्वर्य व निर्वाणसंपदा प्राप्त होणार आहे. 
तर संपत्तीचा कायह्मापुढ़ें या क्षणभंगुर व दुःखमय एऐदिक संपत्तीचा काय पाड £ जीवानें 
उपयोग ! पापाचे आत्नत्र होऊं न दिल्यास त्याला अत्यंत मोठी नित्रोणसंपदा प्राप्त 
होते. पण ल्यास अन्याय, अनीति, कपट, चोरी बगैरे कृत्यें करून पापाखब 
निरंतर होत असतील, पुष्कट्सा धनसंचयही होत असेल तर ह्याचा तरी काय उपयोग ह्ोणार £ 
कारण त्यास लौकरच इहलोक सोटइ्टन जाते लागणार ? त्यांवत्ीं दृष्कृत्यामुकें तत्काल नरकांत 
उत्पन्न व्हारब लागेल. यामुद्ठें सम्यग्दष्टि जीव पापकर्माच्या आख्रतरालछा फार भीत असतो. तो पाधार्चे 
आमस्त्र येप्याचें बंद झालें म्हणजे आपणास मोठ्या ऐश्वर्याचा लाभ झाला असे समजतो. संसारांतील 
संपदेला पराधीन व दुःखदायक जाणून ती प्राप्त व्हावी अशी तो इच्छा करीत नाहीं. कदाचित्‌ 
लाभांतराय व भोगांतराय कर्माच्या क्षयोपशमामुक्ते त्याला ती प्राप्त ज्ञाठा तरी तिछा विनाशिक त्र 
बंधकारक जाणून तिजमब्यें आसक्त होत नाहीं. बतेमान कालच्या किंचित्‌ दुःखालछा नाहींशी 
करणारी आदे असे जाणून तिजत्रिषयीं उदासीन असतो व कट्टू औषधाप्रमाणें तिचा उपभोग घेतो. 
संपत्ति द्वीव आपलें कल्याण करणारी भद्दे असे समजून ती प्राप्त व्हावी म्हणुन मुर्कलीच इच्छा 
करीत नाहीं. 


सह। अनायतनाचें स्वरूप. 
कुदेव, कुगुरु, कुशात्न व कुद्रेवार्चे श्रद्धान करणारा, कुगुरूची सेवा करणारा आणि कुशाख्र 
शिकणारा असें मिथ्यालाचे सहा प्रकार आहत. हे धमोचें आयतन म्हणजे स्थान नच्हत. यापासून 
आपकलें कर्घीही हित दोणार नाहीं म्हणून यांना “ अनायतन ” असे म्हटलें आहे. यांचें संक्षपानें 
स्वरूप असे आदि. 
ज्याभध्यें सतरैज्ञपणा नाहीं, बीनरागपणा नाहीं, जो कामी, क्रोधी, चोर, जारांचा शिरोमणि 
आहे, ज्याछा भोजनाची व मांस भश्तण करण्याची इच्छा आहे, जो ऋ्रोधी 
कुदब व छोभी असून सबौनीं आपली प्रूजा कराबी अर्से इच्छिता, जीबांचा घात 
करणारा असून आपल्याच भक्तांबर उपकार करून अभक्तांचा नाश 
करणारा आह, ज्याला पुष्कक मूढ लोक देबबुद्धीनें पृजितात, तो देवपणाचें आयतन नब्हे, म्हणजे 
तो खरा देव नच्हे, त्याला खरा देच्र म्हणर्णे अथवा त्याठिकार्णी देचबुद्धि ठेवर्ण हैं मिथ्पात्तत आह. 
ज्यांना ब्रत संयम वौरे मुर्कीच नाहीं, पण अनेक प्रकारचे खोटे वेष धारण करून जगाछा 
मुलवबिण्यांत जे तत्पर, अशा लोकांच्या ठिकाणीं व्रत, त्याग, विद्या, ध्यान परिं- 
कुगुरू ग्रहत्याग वगैरे क्रिया पाहुन, मंत्र, तंत्र, ज्योतिष, शकुन व इंद्राजालादि विद्या 
पाहून, अनेक मूर्ख ल्लोेक ह्यांची पूजा कारितात म्हणून जिनज्ञिल्य उलछंघन 
करून वागणास्या पाखंडी भेषथारी माणसांमध्यें गुरुषणा मानणें हें मिथ्यात्व आहे. 
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खोटें व हिसेचें पोषण करणोरें शासतत्र श्रवण करण्यापासून आमह्वित होत नादीं म्हणून 
तें सम्यग्ज्ञानाचें आयतन नन्हे. याचप्रमाणें कुदेव, कुगुरु, कुशात्र व यांचि 
कुशाल सेवन करणारे तीन, एकूण सहा स्थानापासून आपलें कल्याण होणार नादीं 

म्हणून सम्यग्दर्श पुरुष त्यांची प्रशंसा करीत नाहींत. 
याप्रमाणे सम्यग्दशनाचा घात करणारे तीन मूढ़ता, आठ मद, आठ शांकादि दोष व सद्दा 
अनायतन अशा पंचबीस दोषांचा त्याग करून व्यवहार सम्यग्दर्शन धारण 
सम्यग्दशनाचे. करण्यानें निश्चय सम्यग्दरीन प्राप्त करून चेतां येतें. ज्यालछा पंचबीस दोष 
प्रेंचचीस दोष. ठाढदून आत्म्याचे श्रद्धान होते त्याठाच निश्चय सम्यग्दशन द्वोण्याचा नियम 
आह, ज्याच बाह्य दोष नाहींसे होत नाहींत त्याचें अंतरंग सम्यग्दशनद्दी 

शुद्ध होऊं शकत नाहीं. 


सम्यकत्वाचे भेद आणि उन्पत्ति कशी होते हैं पाहूं. 

सम्यक्तत्र तीन प्रकारचें आहे. उपशम मम्यक्तब, श्षयोपशम सम्यक्तव आणि क्षायिक 
सम्यक्तत्र. संसारी जीव अनादिकाछापासून आठ कमानी बांधघछा गला आह. त्यांत मोहनीय 
कर्माचा जो दशनमोहनीय नामक भेद आहे त्याचे मिथ्यात्व, सम्य- 
सम्यक्तवाचे भेद. ड्मिथ्यात्व व सम्यकृप्रकृतिमिथ्यात्व असे तीन भेद आहेत व चारित्रमोह- 
नीयाचा भेद जो अनंतानुबंधी क्रोध, मान, माया, छोभ त्याचे चार भेद, 
एकूण सात प्रकृति सम्यक्तवाचा घात करणाय्या आद्वत. या सात प्रकृतींच्या उपशमापासून 
उपशम सम्यक्तब, क्षयापासून क्षायिक व क्षयोपशमापास्‌न क्षायोपशमिकर सम्यक्तव होतें. या 
धक्षायोपशमिक सम्यक्तबाला वेदकसम्यत्तवही म्हणतात. अनादि मिथ्याइृष्टि जीवाछा प्रथमतः 
उपशम सम्यक्त्वच होतें. मिथ्यादृष्टि जीराला मिथ्यात्व नाहींसे होऊन जें सम्यक्तव होतें त्यास 
प्रथमोपशम सम्यक्तव म्हटलें आहे उपशमश्रेणीच्या प्रारंभी क्षयोपशम सम्यक्तबरापासून जें उपशम- 
सम्यक्तब होतें तें द्वितीयोपशम सम्यक्तब होय. मिथ्यादृष्टि जीवात्य मिथ्यात्वगुणस्थानापासून उपशम- 

सम्यक्तव कसे उत्पन्न होतें याचा श्रीलब्धिसार ग्रंथान्या आधारानें थोडा विचार करूं. 


सम्यग्दर्शन हैं चारी गतिमध्य अनादि मिथ्यादष्टी व सादि मिथ्याइष्टीा उत्पन्न हात असतें. 

पण तें संज्ञी ( मन असणास्या ) जीतव्राछाच उत्पन्न होतें. असंज्ञी जीवाछा उत्पन्न होत नाहीं, 
पर्याप्त जीबालाच ग्राप्त होतें, अपर्याप्ताछा द्वोत नाहीं. मंद कषायी असेछ 

सम्यक्त्व कोणास व्यालाच उत्पन्न होते. तीव्र कषाय असतील त्याणझा होत नाहीं. भव्य असेल 
उतन्न होतें ! त्याला उत्पन्न द्वोतें, अभव्याला होत नाहीं. गुणदोषांचा बिचार असणान्या 
साकारोपयोग ( ज्ञानोपयोग ) युक्त जीवाछाच उत्पन्न होतें, द्शनोपयोगी 

जीवाला द्ोत नाहीं. जागृत अवस्थेंन उन्पन्न होतें, निद्रावस्थेंत होत नाहीं. सम्मूर्न जीबांना 
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उत्पन्न ढोत नाहीं. पांचव्या करणलब्बीतील उत्कृष्ट अशा अनिदृत्तिकरणाष्या अंतसमयामध्ये 

प्रथमोपशमसम्यक्तव प्रगठ होतें. तसेंच क्षायोपशमलब्धि, विश्ुद्धिलन्धि, 

लब्धीचे भेद... देशनालब्धि, प्रायोग्यलब्धि आणि करणलब्धि अशा पांच लब्धि असल्या- 

शित्राय सम्यक्तव होत नाहीं. यांतून चार लब्धि संसारांत भव्य किया 

कदाचित्‌ अमन्‍य जीबालाही होतात. पण करणलब्धि मात्र ज्यादा सम्यक्तव व चारित्र प्राप्त व्हावयार्चे 
असेल त्यालाच होत असते. 


क्षयोपशम लब्धाचें स्वरूप असे आदे- ज्या काीं असा संयोग येऊन प्राप्त होतो कीं, 
आठ कर्मातील ज्ञानावरणादिक समस्त अप्रशस्त प्रकृतीची शक्ति ( अनुभाग ) प्रत्येक समयाला 
अनंतपटीने कमी कमी अशा अनुक्रमानें उदयाला येते, त्याकाली जीवाला 
क्षयोपशम लब्धि.. क्षयोपशम लब्धि प्राप्त हात. सर्वेधातिस्पद्धकांच्या उदयाभावी क्षय ( कम 
उदयाला येजन फल न देणें ) देशघातिस्पद्धकांचा उदय आणि भविष्य- 
त्कालीन सबधातिस्पद्धकांचे सत्तत ( अस्तित्व ) असणें हा उपशम. अशा संयोगाला क्षयोपशमलब्धि 
हाणतात. 

प्रधथमतः झालेल्या क्षयोपशम लब्धीच्या प्रभावानें जीवाछा उत्पन्न झालेल्या सातावदर्नीयादि 
शुभ प्रकृतिच्या बंधाला कारण असे जे धमोनुरागरूप शुभ परिणाम ह्यांची 
विशुद्धि लब्धि प्राप्ति होणें याठा विशुद्धिलन्धि म्हणतात. अश्युभ कर्म आपला रस 
दऊन नाहींस ज्ञाल्यानंतर जीवाला संक्लेशपरिणामाचा अभाव ज्ास्यानें 

विशुद्धपरिणामांची प्राप्ति होत असते. 


षड़दब्य, नवपदार्थाचा उपदेश करणान्या आचार्याच्रा छाम हाणें, त्यांचा उपदेश प्राप्त 
होणें, व त्यांनीं उपदेशिलेल्या घर्मतत्ताछा थारण करण्याची शक्ति प्राप्त द्वोणें 
यास देशनालब्बि म्हणतात. 


नरकांत जेथें कोणी उपदेश करणाय नाहीं तेथें पूवजन्मी धारण केलल्या त्त्ार्थाच्या संस्कार- 
बलानें सम्यग्दर्शन होतें. 


देशनालूब्धि 


बर सांगितलेल्या तीन हरूब्धींज्या द्वारें त्या जाँबाची प्रत्येक समयांत बिजश्ञुद्ध 
परिणामांची दृद्धि होत होत आयुकर्माशिवाय सात कर्माची अंतःकोडाकाडीसागर-मात्र स्थिति 
शिक्लक राहते तेद्द्वां पूर्वी असलेल्या कमैस्थितीचा [ एक कोटाकोटीहून अधिक सागराला | 


१:--- फलदायक द्वाक्तीन्‍्या अविभागी अंशाला अविभागप्रतिन्छेद म्हृणतात. अशा समान 
शक्ती घारण करणान्या प्रत्येक कर्मपरमाणूला वर्ग, वर्गान्‍्या समूहाला वर्गगा, व वर्ग- 
णेच्या समूहाला स्पर्धक अशी संशा आहे. 


दर्शनाधिकार ६३ 


प्रायोग्य छब्धि एक कांडेकानें भागून येणास्या कांडकद्रव्याला, अवशेष असलेल्या स्थितींत 
मिव्यवितात. घातिकर्मांचा रस, दारु व लतारूपानें अवशेष राइतों, शैल- 

स्थितिरूप रह्मात नाहीं. अघातिचा रस निंब-कांजीररूपानें असतो, विष-हालाइल स्वरूपानें रह्मत 
नाहीं. पूर्वी जो अनुभाग ( रस ) होता त्याछा अनंताचा भाग देऊन जो बहुभाग मात्र अनुभाग 
राह्ील त्याचाही नाश करून शेष राहिलेलया एक भागमात्र अनुभागाचा तो जीव अनुभव घेत 
राहतो, या ग्रकारानें कमे क्रमाक्रमानें कमी करण्याध्या विधीला प्रायोग्यलब्धि म्हृणतात. दी 
भव्य अथवा अभव्य या दोढोंनाही सारखीच होते. संक्रेशपरिणामी, संज्ञी, पंचेंद्रिय, पर्याप्त जीत्राछा 
संभवणास उत्कृष्ट स्थितिबंध व उत्कृष्ट अनुभाग प्रदेशा्ें सव-अस्तित्च असतांना प्रथमोपशम 
सम्यक्तव प्राप्त द्वोत नाहीं. तसेंच विश्युद्ध क्षपकश्रेणीमध्यें संभवणारा जघन्य 

बंधापसरण स्थितित्ंध व जघन्य स्थितिअनुभाग-प्रदेशा्चे सत्त-अस्तित्च असतांनाही 
प्रथमोपशमसम्यक्तवाची प्राप्ति होत नाहीं. प्रथमोपशमसम्यक्तवाध्या सन्मुख 

झाछेला मिथ्यादष्टि जीव, आपली विश्वुद्धता वादवीत आयुकर्माशिवाय सात कर्मांचा स्थितिबंध प्रायो- 
गलब्धीच्या प्रथम समयापासून प्र्ेस्थितीच्या संख्याताव्रा भाग अंतःकोडाकोडीसागरप्रमाण करितो. 
त्या अंत:कोडाकोडी सागर स्थितित्रंधाचा पल्याच्या संख्यातावा मागाइतका कमी द्वोणारा स्थितिबंध 
अंतमुद्वतेपयैत समान स्वम्पानें होतो. नंतर त्याहुनढ्वी पल्याचा असंख्यात भाग मात्र घटत जाणारा 
स्थितिबंध अंतमुहते पर्यन्त समानरूपानें होतो. या ऋ्रमानें संख्यात स्थितिबंधापसरणाष्या योगें प्रृथ- 
कूत्व शंभर सागर कमी ज्ञास्यानें दुसरे प्रकृतिबंधापसरण द्ोतें. यात्रमाें स्थिविबंध घटत असतां एक 
स्थान होते. अशीं प्रकृतिबंधापसरणाची स्थानें चौतीस आद्वेत, या ठिकाणीं पृथक्त्व म्हणज सात किया 
आठ संख्या समजाबी. त्यावरून शब्दाचा अर्थ वर पृथत्तव शंभर सागर सांगितल्यानें सातशें अथवा 
आठशें सागर जाणाबें. या ठिकाणी कोणकोणत्या अ्रक्ृतीचा, प्रथमोपशम सम्यक्तवापयत 
कसकसा बंध होत नाहीं याचा त्रिचार करणें यास बंधापसरण म्हणतात, या चौतीस वंधापसरणाचें 


१:- कर्माच्या स्थितीला किंवा अनुमागाला कमी करण्यासाठीं जी क्रिया करावी छागते. तिला कांडक 
म्ह॒णतात, स्थिति कमी करणें तें व्थातिकांडक व अनुभागाला कमी करणें ते अनुभागकांडक 
होय. यालाच स्थितिखंड आणि अनुभागसर्बइददी म्दणतात., अभिप्राय असा-- जेव्हां एखाद्या 
कर्माची स्थिति मोठी असते तेब्हां त्याचे उदयाला येण्यास योग्य निषेक देखील पुष्कठ अस- 
तात, त्या पुष्कछ निषेकांपैकी कांहीं निषेकांना नष्ट करण्याकरितां त्यांच्या सर्बपरमाणूंना 
अबरशिष्ट स्थितीच्या व आवलिप्रमाणाच्या उपरितन-वरच्या निषेकांना सोड्ून भाकीच्या निषेकांत 
मिव्ठवाव लागतें. याग्रमाणें वरच्या जेवब्या निषेकांना नष्ट केलें जाते तितकी स्थिति कमी होते. 
यालाच स्थितिकांडक म्हृणतात, अनुभागाच्या काण्डकांतही असेंच समजावें. अर्थात्‌ याच्याही 
बहुत अनुभागयुक्त बरील स्पद्ध॑कांच्या परमाणूना, कमी अनुभागवाल्या खालच्या स्पद्धकांत 
मिल्वार्वे छागतें, तेब्हां एक अनुभागकाण्डक होतें. 
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बेथें वर्णन करण्यानें प्रंथविस्तार फार दोईल. विशेष जाणण्याची इच्छा असेल त्यानीं श्रीलब्धिसार 
प्रंथ पाद्मावा. 
पांचवी करणर्लुब्धि भन्‍्य जीवालाच होते. अभव्याल्ा होत नाहीं. या लब्धीत अधःकरण, 
अपूवकरण त्र अनिवृत्तिकरण असे तीन प्रकारचे करण ( परिणाम ) होत 
क्रणलब्धि असतात. या ठिकाणीं करण याचा अर्थ “ कषायांची मंदता झाल्यानें होणारे 
झुद्ध आत्मपरिणाम ” असा आहे. अनिवृत्तिकरणाचा काल अल्पअंतमुहृत 
आह. त्याहुन संख्यातपट अधिक अपूर्व करणाचा काल आह. व त्याहुन संख्यातपट अधअ्वृत्ति 
करणाचा काल आह व हाह्ी अंतमुंहर्त प्रमाणच आहे. कारण अंतर्मुहर्ताचेह्दी असंर्यात भद आद्वित. 
या अधश्प्रवृत्तिकरणाच्या कालांत अतीत अनागत वर्तमान अशा त्रिकाल्वर्ति अनेक जीबांचे 
विज्ञुद्ध परिणाम असंख्यात छोकप्रमाण होत असतात ब ते परिणाम अध:प्रवृत्तिकरणाचे जितके 
समय आहत तेबद्यांत समान बृद्धिच्या अपेक्षेने समय समयामध्यें बाढत अस- 
अप शबृत्तिकरण._ तात. या करणांतील खालच्या समयांतील परिणामांची संख्या व बिशुद्धता 
बरील समयांतील जीबांच्या परिणामांशीं मिव्ठते, म्हणून याचें अथ:अ्रवृत्ति- 
करण असे नांव आह. याच्या परिणामांची संख्या, विशुद्धोोंचे लौकिकदृशंत व अलौकिक संदशि 
गोम्मटसार व छूब्धिसार प्रंथांत वर्णिली आहे तेथें पहावे. अधश्प्रवृत्तिकरणाच्या परिणामाच्या प्रभावानें 
चार आवश्यकें होतात. पढिलें प्रत्येक समयांत अनंतपट विशुद्धतेची बृद्धि हाणें, दुसरें स्थितिब्ंधाप- 
सरण म्द्णजे पूर्वी जेवद्या प्रमाणांत कर्माचा स्थितिबंध होत ह्वोता त्याहून कमी कमी स्थितिबंध 
होत जाणें, तिसरें सातात्रेदनीयादि प्रशस्त कर्माच्या ज्या प्रकृति अहित त्यांचा ग्रत्येक समयाला 
वाढता, गूछ, खांड, शर्करा, अम्रताप्रमाणें चतुःस्थानीय अनुभागबंध होणें व चौथा असाताबेदनीयादि 
अंप्रशस्त कमेप्रकृतींचा अनंतपटीन घटता, निंब-कांजीराग्रमाण्ें द्विस्थानीय अनुभाग बंध होणें, त्रिष- 
हलाइलरूप न होणें, अशीं चार अबस्यकें होतात. 
अध:अबृत्तिकरणाचा अंतमुहतकाल गेल्य म्हणजे दूसरें अपूर्वकरण होते. अधःकरणाच्या 
परिणामाहुन अपूर्बकरणाचें परिणाम असंख्यातलोकपटीनें अधिक आहत, ते अनेक जीबांच्या अपे- 
क्षेनें आहेत. एक जीवाच्या अपेक्षनें एका समयांत एकच परिणाम ह्ोतो. 
अपूर्बकरण एका जीबाच्या अपेश्षेनें जबढ़े अपूत्ंकरणाचे अंत्मुद्नतकाछांतील समय 
आइित तेबढ़े परिणाम आहत, याचप्रमाणें अधःकरणाचाही एका जीवाचा 
एका समयांत एकच परिणाम असतो. अनेक जीवांच्या अपेक्षेनें एक समयाला योग्य असंख्यात परिणाम 
अहित, ते अपूतेकरणाच परिणामही प्रत्येक समयांत सद्ृश (समान बृद्धीनें ) बाढ़तात, या अपूर्वकर- 
णाचे परिणाम खालच्या समयसंबंधी परिणामाशी समान नाहींत. प्रथम समयाच्या उत्कृष्ट विशुद्धतेट्टन 
द्वितीय समयाची जध्न्य बिशुद्धताही अनंतपर्टीनें जास्त असते. अशा परिणामांना अपूर्त असतो 
हणून या दुसज्या करणाछा अपूर्बवकरण म्हठलें आहे. अपूर्वकरणाचे प्रथम समयापासून हणजे त्या 
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त्या समयाध्या शेवटच्या समयापयेत, जघन्यापासून उत्कृष्ट व पूर्वसमयाच्या उत्क्ृष्टपासून उत्तर 
समयाष्या जघन्य, अशा क्रमानें होणोरे परिणाम अनंतपट शुद्ध होत गेल्यानें ते सर्पाच्या गतिप्रमाणें 
कमी अधिक होत रहद्दातात. येथें अनुकृष्टि [ पूर्व परिणामाची उत्तर परिणामाशी समानता ] नाहीं. 
अपूर्वकरणाच्या पद्चिल्या समयापासून यावत्‌ सम्यक्त्वमोहनी, मिश्रमोहनीच्या पूर्ण कालांत गुणसंक्रम- 
णाध्या योग मिथ्यात्वाला सम्यक्त्व मोहनी, मिश्रमोहनीरूप परिणमत्रीपयतच्या अंतसमयापयैत गुणश्रेणी, 
गुणसंक्रमण, स्थितिखंडन, अनुभागखंडन हीं चार अवश्यकें होतात. स्थितित्रंधापसरण अधःकरणाच्या 
प्रथम समयापासून गुणसंक्रमणाचा काल प्रूण होईपर्यत द्योत असंते. यद्यपि प्रायोग्यलब्धीनें स्थिति 
बंधापसरण द्वोत असतें तथापि प्रायोग्यछब्धीत सम्यक्त्व होण्याचा निश्चय नसल्यानें त्याचें प्रहवण केलें 
नाद्दी, स्थितिवंधापसरणाचा काल ब स्थितिकांडकोत्करणाचा काल दोन्ही समान अंतमुहतचि 
असतात. व्या ठिकाणीं प्रूरतरीं बांधिलेलें व सत्तेत असलेलें कर्मपरमाणुरूप द्रव्य त्यांतून काढून जर 
गुणश्रेणीत दिल्लें व त्याची गुणश्रेणी कालांतील प्रत्येक समयांत असंख्यातपटीच्या ऋमानें पंक्तिबंध 
निजरा होत गेली म्द्ृणजे तिल गुणश्रेणीनिजेरा म्हणतात. प्रत्येक समयांत गुणाकाराच्या कऋमानें, 
अनुक्रमानें विवक्षित प्रकृतीचे परमाणु पलट्टून दुसम्या प्रकृतिस्तररूपाचें होंगे यास गुणसंक्रमण 
म्हणतात. पूर्वी ब्रांधिडल्या व सत्तेत असंलेल्या कर्मप्रकृताची स्थिति कमी करणें यांस स्थितिखंडन 
म्हणतात. पूर्वी ब्रांघिलेल्या व सत्तेत असलेल्या अशुभ प्रकृतीचा अनुभाग कमी करणें यांस अनुभा- 
गखंडन म्हणतात. अञ्ीं चार कार्ये अपूष करणांत अवश्य होत असतात. अप्ूवकरणाच्या प्रथम 
समयामध्यें प्रशस्त व अप्रशस्त प्रकृतीचें जें अनुभागसत्त्व असते, त्याच्या अन॑ंताब्या पटीनें अपूर्ब- 
करणाच्या अंतसमयामध्यें प्रशस्त प्रकृतीचे सत्त वाढतें व अप्रशस्तप्रकृतीच धटतें. अपूवेकरणाच्या 
प्रथमसमयसंबंधी प्रशर्त व अगप्रशस्त प्रकृतींचं जे अनुभागसत्व आहे, त्यांतून अंतसमयामध्यें प्रशस्त 
प्रकृतीचें सत्त अनंतपट बाढतें व अग्रशस्त प्रकृतीचें अनंतपठ घटतें. या ठिकाणीं प्रत्येक समयांत 
अनंतगुणी बिश्ुद्धता होत असल्यानें प्रशस्त प्रकृतीच्या अनंतपट अनुभाग कांडकाच्या माहात्म्यानें 
अप्रशस्त प्रकृतीच्या अनंताव्या भागा इतका अनुभाग अंतसमयामध्यें संमवतों. या स्थितीखंडादि- 
विधानाचें वणन अतिशय विस्तारानें छब्धिसार ग्रंथांत आह तेथें पहात्रें. यर्थ प्रकरणबश संक्षेप 
सांगितला आढे. याग्रमाणें अप्रेवकरणामध्यें सांगितलेले स्थितिखंडादि कार्यत्रिशेष अनिवृत्तकरणांतही 
होतात. यांत फरक हाच कीं, समानसमयवर्ति नाना जीवांचे सारख परिणाम असतात. कारण अनि- 
वृत्तिकरणाच्या अंतमुहर्ताच जितके समय आहत तितकेच अनिद्वत्तिकरणाचे परिणाम आहत म्हणून 
प्रत्येक समयांत एकेक परिणाम आहे असे म्हटलें आह. या ठिकराणी स्थितिखंड व अनुभागखंडाचा 
प्रारंभ दुसय्याच तझेनें होत असतो. कारण अपूवकरण स्थितिखंडादिक परिणामांत जे होतात, 
व्यांची अंतसमयांतच समात्ति होत असत. येथें अंतरकरणादि त्रिधि कोणती बगेरे वणन विस्तारभया 
स्तव करतां यत नाहीं म्हणून ती छब्धिसार प्रंथावरून पहावे, 

अनिषृत्तिकरणाच्या अंतरसमयामध्यें दशनमोहनीय व अनंतानुबंधी चतुष्काच्या प्रकृतिस्थिति- 

रु 
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प्रदेश-अनुभागांचा संप्रू्ण उदय होण्याची अयोग्यता असल्यानें त्या कर्मांचा उपशम होतो व त्यापासून 
तक्त्वाभैश्रद्धानरूप सम्यग्दर्शन प्राप्त होतें, त्यामुब्ठ त्यास उपशमसम्यग्दष्टि म्हणतात हें सांगण्याचें 
या ठिकाणीं मुख्य प्रयोजन आह. म्दृणून तो जीव प्रथम समयामर्ध्ये, द्वितीय स्थितीमरध्ये असणान्या 
मिथ्यात्र द्रव्याठा, स्थितिकांडक॒ व अनुभागकांडक यांचा घात न करितां ग्रुणसंक्रमणाचा भाग 
देऊन, मिथ्यात्व, सम्यड्मिथ्यात्व आणि सम्यक्तव अश्ञा तीन प्रकारांत रूपांतर करितो. 


तात्पय- अनादिकालचें दशैनमोहनीय कम एकच प्रकारचें असतें. तें द्रव्य करणाच्या 
( परिणामाच्या ) प्रभावानें तीन प्रकारची शक्ति धारण करून वेगत्रेगछे बनतें. याग्रमाणें मिथ्याइष्टीला 
सम्यकत्व ह्वोण्याछा कारण अशा पांच लब्धींचें स्त्ररूप संक्षेपांत सांगितलें, 


उपशमसम्यक्त्वाचा जधन्य ब उत्कृष्टकाल अंतमुद्द्त आह. हवा काल प्रूर्ण झाल्यानंतर नियमानें 
दर्शनमोहनीय कर्माच्या तीन प्रकृतीतून एकेकाचा उदय होतो. त्यावेल्तीं जर सम्यक्तवमोहनीचा 
उदय असेल तर उपशमसम्यक्तव सुट्टन जीवाला वेदक सम्यक्तव होतें. व 

वेदकसम्यक्तव सम्यक्वमोहनीच्या उदयानें वदऋ-सम्यग्दष्टि चछ मल इत्यादि दोषयुक्त 
तक्तांचें श्रद्धान करितो. सम्यक्त्व मोहनीच्या उदयानें त्या श्रद्धानांत चंचल- 

पणा अथवा इतर अतिचार (दोष ) उत्पन्न होतात, अथवा श्रद्धानांत शिथिलूपणाह्ी प्राप्त होतो. या 
वेदक सम्यक्त्वालाच क्षयोपशमसम्यवत्व असें नांच आदि. कारण दर्शनमोहनीच्या सर्वधाती स्परद्धकांच्या 
उदयाचा अभाव ह्ावाच क्षय,व देशघाति स्पद्धकांचा उदय ब त्या सम्यक्त्वमोहनीच्याच वर्तमान समया- 
शिवाय वरच्या इतर निषेकांचा उदय न ह्वोतां त्याचें सत्तेंत अस्तित्त्व, अशा कर्माच्या स्थितिला क्षयोपशम- 
सम्यक्त्व ह्णाबें.याछाच सम्यक्त्व प्रकृतीच्या उदयाचें वेदन म्हणजे अनुभवन होते म्द्दणून वेदकसम्यक्त्व 
असेंही म्दणतात. या उपशमसम्यक्त्वाचा अंतमुहर्तकाल उलठल्यानंतर जर सम्यड्रिमथ्यात्वाचा उदय 
होईल तर तो जीव तिसन्‍्या भिश्रगुणस्थानवर्ती बनतो. त्यायोगें त्यांस तत्त अतत्त्व या दोहोंचें मिश्र 
श्रद्धान होते व मिथ्यात्वाचा उदय ज्ञालछा तर मिथ्याइष्टि ( विपरीत श्रद्धानी ) बनतो. ज्वर्युक्त 
पुरुषाला ज्याप्रमाण भोजनाची रुचि नसते तद्बत्‌ या मिथ्याइष्टि जीवाला अनेकांतरूप 
वस्तृच्या सत्याथ॑ तत्त्ताची रुचि नसते. याचप्रमाणें रत्नत्रयरूप मोक्षमार्ग व दशलक्षणरूप दयाधम 
यांची रुचि उत्पन्न होत नाहीं. उपशमसम्यक्त्वाच्या अंतमुहर्त काछामध्यें जर जधन्य एक समय 
व उत्कृष्ट सदा आवली शोष राहिलया व अनंतानुत्ंधी रोष, मान, माया, लोभांतून एखाद्याचा उदय 
प्राप्त झाछा तर तो जीव सम्यक्ल्वापासून सुट्नन सासादन नामक दुसन्या गुणस्थानांत येतो. व 
त्याठिकार्णी जघन्य एक समय व उत्कृष्ट सहा आवलीपयँत राहून नियमानें मिथ्यादृष्टि होतो. उप- 
शमसम्यक्ल्ाचा अंतमुहृर्त काल पूर्ण क्षाल्यानंतर त्याचें चार मार्गांत रूपांतर होते. सम्यक्वमोद्दनीचा 
उदय श्राप्त होईल तर तो क्षयापशम सम्यक्त्वी होईल, भिश्रप्रकृतीचा उदय येईल तर मिश्रगुण- 
स्थानी ह्वोईल. मिथ्यात्वाचा उदय प्राप्त होईछ_तर नियमानें मिथ्यादष्टि होईठ व अनंतानुबंधी 
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कषायांतून कोणा एखायाचा उदय येईल तर सासादन गुणस्थान-वर्ति होऊन नंतर मिथ्यादृष्टि होईल. 


आतां क्षायिकसम्यक्तब कसें उत्पन्न द्वोतें हें थोडक्यांत सांगतों. दर्शनमोह्ाच्या क्षयानें 
क्षायिक सम्यक्त्तर होतें व दशनमोह क्षपविण्याचा (नाहींसे करण्याचा ) आरंभ कर्मभूमीतील माणसां- 
कड्टनच होतो. भोगभूमीच्या मनुष्याला व समस्त देव नारकी तिवैचांना 
क्षायिक सम्यक्त्व॒ क्षायिकसम्यक्त्व प्राप्त करून घेतां येत नाहीं. कर्म भूमीमध्यें देखौल तीपकर 
किंवा अन्यकेवली क्रिंवा श्रुतकेवलीच्या चरणापाशी राहणारा असाच कोणी 
जीव दर्शनमोहनीय कर्म नाहींसें करण्याचा (क्षपणाचा ) आरंभ करतो. श्रुतकेवलीच्या जबछ सतत 
राहिल्‍याशिवाय तशी परिणामविज्युद्धता होत नाहीं. या ठिकाणीं अधःकरणाच्या प्रथम समयापासून 
तों मिथ्यात्वाच्या आणि मिश्रमोहनीयाचें कम सम्यक्त्वप्रकृतिरूप होऊन संक्रमण करीपावेतों अंत- 
मुंह्॒त कालपयेतच्या काछाछा दर्शनमोहनीच्या क्षपणाचा आरंभ काल म्हणतात. या आरंभकालाच्या 
पुठच्याच समयापासून क्षायिकसम्यक्त्व प्रहण करण्याच्या पहिल्या समयापूर्वी ( साधक ) निष्ठापक 
सम्यग्दर्शन पूर्ण करतो. ज्या ठिकाणीं क्षपणाचा प्रारंभ केछा असेल असा कर्मभूमीचा मनुष्य 
निष्ठापक होतो. अथवा सौधर्मादे खर्ग व कल्पातीत अहमिंद्र ब भोगभूमीतील मनुष्य तियैंच व 
धम्मा नामक नरक-प्रथ्वी या ठिकार्णीही निष्ठापक असूं शकतो. कारण ज्यानें पूर्वी आयुकर्म बांधिलें 
आहे असा कृतकृत्य वेदक-सम्यग्दृष्टि मरून चारी गतीमध्यें उत्पन्न होत असतो, व बह्या ठिकाणी तो 
आपली क्षपणा पूरी करितो. आतां अनंतानुबंधी क्रोधमानमायालोम, मिथ्यात्व, सम्यग्मिथ्यात्व, 
व सम्यक्त्व एकूण सात प्रकृतीची क्षपणेचा क्रम असा आह. कोणी वेदक सम्यग्दष्टि जीब 
असंयत, देशसंयत, प्रमत्त अथवा अग्रमत्त अशा चोंहोंपैकीं एखाद्या गुणस्थानांत असून, प्रूवीं तीन 
करणांची विधि ज्यानें केली असेल ब व्यायोंगे अनंतानुबंधी ऋघ, मान, माया, छोभाष्या उदया- 
बरलींत असणान्या निषेकांना नाहींसे केलें असेल व उदयावलीच्या बाह्य असणाय्या सर्व निषेकांचें 
विसंयोजन करून, अनिवृत्तिकरणाध्या अंतसमयामध्यें सबे अनंतानुबंधी द्रब्याला द्वादशा कपाय 
आणि नवनोकषाय रूप परिणमविलें असेल (हें अनंतानुबंधीचें ब्रिसंयोजन आह, यांतही गुणश्रेणी, 
स्थितिकांडकादि पुष्कछ विधि आहत ) याप्रमाणें बिसंयोजन केल्यानंतर अंतमुंहृर्त कालपर्य॑त विश्रांति 
घेऊन म्हणजे ( दुसरी क्रिया न करितां, ) तीन अधःकरणादि करणांच्या योंगें अनिवृत्तिकरणाष्या 
कालांत मिथ्याल्र, सम्यड्मिथ्यात्त व सम्यकत्त्व यांचा क्रमानें नाश केला असेल, त्याच्या व्या करणांच्या 
( परिणामझुद्वीष्या ) सामर्थ्यानें ज्या ज्या कर्माच्या स्थितिअनुभागांचा नाश होतो, त्याचें वर्णन 
लब्धिसार प्रंथांतून पढावें. सारांश वरील सात प्रकृतींचा नाश केल्यानें क्षायिक सम्यक्त्वी होता येतें. 
याप्रमाणें सम्यक्लाच्या तीन श्रकारांचें येथपयेत संक्षेपांत वर्णन केलें. 
सम्यरदष्टी पुरुषांमर्ध्य दुसरे आठ गुण प्रगट होत असतात त्यावरून त्याला स्वतःस सम्य- 
क्त्व उत्पन्न झालें आहे व इतरांसही त्यास तें प्राप्त ज्ञालें आहे असा बोध 


चें आठ गण तु 
सम्यक्त्वा 3 हूोतो. ते आठ गुण ह्णजे. संबेग, निर्वेद, आत्मनिंदा, गर्हा, उपशम, भक्ति, 
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वात्सल्य, आणि अनुकंपा. हे ज्याठिकाणी दिसून येतील तेथें सम्यक्त्व आंद्व असे समजावें. 

१ संवेग-- म्हणजे धर्मावर प्रीति. संसारांत श्रमण करणास्या मिथ्याइष्टि जीवाची शरीरावर 
नेहमीं अत्यंत प्रीति असते. त्याची इच्छा आपके शरीर निम रहावें, बल्वान्‌ असावें, पुष्ट असातें 
व असे रादण्याकारितां अभक्ष्य मक्षण करण्यांत त्याछा आनंद बाटतो. अन्यायाचरणानें संपादन 
केलेल्या द्रव्यानें बनविलेल्या अलंकारांनीं आपलें शरीर भूषित करावें असें त्यांस बाठतें, पाप- 
कृत्यांशीं संबंध ठेवण्यांत त्याला दृष बाटतो. विकथा करण्याविषयीं आनंद बाठतो. ख्री, पुत्र, धन, 
ऐश्वर्य, नगर, देश, राज्य बगैरे पदार्थावर तो अत्यंत प्रीति करतो. याच्या उलट प्रवृत्ति सम्यग्दृष्टि 
पुरुषाची असते. तो शरीरादिकांवर ममत्व करीत नाहीं. दशलक्षण धर्माबर अनुराग करितो. व्याची 
प्रवृत्ति सदैव घर्मकथा श्रवण कराव्या, धर्मात्मा पुरुषांशीं चर्चा करावी, घर्मायतनें स्थापन कराबीं 
अशी असते. अशा प्रवृत्तीछाच संवेग गुण म्हणतात, हा ग्रुण सम्यग्दृष्टि पुरुषाछा असतो. 

२ निर्वेद- म्हणजे पंचपरिवर्शनरूप संसारापासून, कृतष्न अशा देहापासून व दुर्गतीला 
पॉचविणान्या या इंद्रियादिकांध्या भोगांपासून विरक्ति होणें हा दुसरा निर्वेद गुण. 

३ आत्मनिंदा-आपसल्या प्रमादामुकें, असंयम भावामुछे, आणि सांसारिक पापक्रियेंत रममाण 
होणें या प्रवृत्तिबदल निरंतर आपली निंदा करीत रहाणें. तसेंच दुलेभ अशा मनुष्य जन्मामध्यें उत्पन्न 
होऊनही आपला एक क्षणही धर्माशिवाय इतर चिंतनांत वाया जाणें हैं द्वी व्यास अनर्थावह वाटतें, 
याप्रमाणें आपल्याकट्डन धडणाय्या दोषांचा विचार करून आपल्या मनांतच त्याबदइछ आपली 
निंदा करून घेणें हा आम्मनिंदा गुण आह. 

४ गर्हा- आपस्या गुरूपाशीं अथवा सहृधर्मी श्रावकापाशीं नम्रपणानें आपण केलेले दोष 
प्रगट करणें हा गर्हा नामक गुण आहि. 

७५ उपशम- क्रोध, मान, माया, छोभाची सम्यग्दृष्टि पुरुषाला मंदता असतेच. राग, द्वेष, 
काम, उन्माद, बवैर बगैरे आपला नाश करणोरे आहत असे समजून त्यांचा त्याग करण्याविषयीं 
नत्यर असलेल्या सम्यग्दश्टि पुरुषाला उपशम नामक गुण प्राप्त होतो. 

६ भक्ति- पांच परमेष्ठी. जिनवाणी, जिनेंद्रा्चे प्रतित्रिंतर या ठिकाणीं व दशलक्षण घर्माला 
धारण करणान्या धर्मवान्‌ पुरुषाचे ठिकाणीं व तपस्व्रीष्या ठिकाणीं बसत असलेल्या अनेक गुणांवर 
प्रीति करणें हा भक्ति नामक गुण आदि. 

७ वात्सल्य- घमेबान्‌ जीवावर प्रीति करणे. दरिद्री पुरुषाला द्रव्य पाहून जसा आनंद 
होतो तसा आनंद धमंबान्‌ व सम्यग्दृष्टि पुरुषाला पाहून व सम्याज्ञानी पुरुषानें केलेल्या धम- 
प्रबचनाछा ऐकून उत्पन्न होणें हा सम्यर्दटी पुरुषाचा सातवा बात्सल्य गुण आह. 

अनुकंपा-- दया. सम्यग्दडी पुरुषाच्या मनांत षट्काय जीवांची दया असतेच. परजीकांचें दृःख 


पाहून जणूं काय तें दृश्व आपणालछाच होत ञआहे ब तें दुःख नाहींसें करण्याचे परिणाम होणें 
यास अनुकंपा म्हणतात. 
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याप्रमाणें असंस्थ सतपरिणाम सम्यग्दृष्टि पुरुषाछा स्वयमेव प्रगट होतात. ज्याला सब्या्थ 
ज्ञान प्रगट झाले त्याच्या सबे बाह्य अम्यंतर क्रियांचें सदृगुणांत रूपांनर होते. 


सम्यग्दशनानें युक्त असणारा जीब सर्वात मोठा आहे असें दर्शविण्याकरितां सूत्र सांगतात-- 


सम्यग्दर्शनसंपन्नमपि मातढूगंदेहजम्‌ | 
देवा देव विदुर्भस्मगूढाडगारान्तरोजसम्‌ ॥ २८ ॥ 
अथे- चांडाल्लच्या पोर्टी उत्पन्न झालेठा असनही सम्यग्दर्शन संयुक्त असल तर तो देव 
आहे असें गणघरादिक समजतात. यास दृष्टांत, विस्तत्र राखेनें झांकलछा असला तरी तो तेजस्वी 
असतोच. 
विशेषाथै- ज्याव्य सम्यग्दरीन प्राप्त ज्ञालें आहे असा चांडाक् असला तरी त्याला भगवान्‌ 
गणघरांनीं देव म्हटलें आहे. हा हाडा-मांसाचा देह चांडाक्ापासून उत्पन्न जाला म्हणून तो देह 
चांडाछ असेल, पण सम्यग्दर्शन ज्यात्म प्राप्त झाले आहे असा आत्मा 
सम्यग्द्शन भुणामुक्कें दिव्यगुणांनीं प्रकाशमान ज्ञाला आहे *हणून त्याच्या शरीराला उत्तम 
शरीर बंद होते. गुणाच्या प्रभावानें देव म्हटलें आहे. ज्याप्रमाणें विस्तव राखेनें झांकलेला 
असब्य तरी आंत छखलखणास्या तेजानें चमकत असतो व्याप्रमाणें सम्यग्दष्टीचा 
आत्माही मलिन देह्ामध्यें गुणांच्या योगे देदीप्पमान असतो. श्रीसमंत॒भद्राचा्य म्हणतात कीं, सम्य- 
ग्इृटी पुरुषाची महिमा आम्हांस आवडते म्हणून आम्ही करितो असे नाहीं तर भगवंताच्या 
द्वादशांगरूपी जिनवा्णीत गणघर देव खुद्द सम्यग्दशी चांडाछाला देव म्हणतात. हें शरीर मल- 
मुन्ना भरलेलें आंहे व हाडमांस-चर्मानें आच्छादिलेलें आह. यांवून नवद्वारानें निरंतर दुर्गंध मल 
वाहृत आंहे. असा जरी अत्यंत मलिन देह साधूंचा आह तरी तो रत्नत्रयाच्या प्रभावानें इंद्रादिक 
देचांना दर्शन करण्या योग्य, स्तवन करण्या योग्य, नमस्कार करण्या योग्य होतो. गुणाशिवाय चर्मा- 
च्छादिन कफ-मल्ानें भरलेल्या धाण देहाची कोणी बंदना केली असती, कोणी त्याछा पूजिलें 
असतें ब कोणी त्याछा पाहिले असतें ! सारांश सम्यग्दशनादि गुणामुलेंच हेँ शरीर बन्दनीय व 
पूजनीय आहे. 
धर्म-अधर्मार्च फल 
श्वापि देवो5पि देव! श्वा जायते घर्मकिल्बिषात्‌ । 
कापि नाम भवेदन्या संपडद्धमाच्छरीरिणाम ॥ २९ ॥ 


अर्थ- धर्माच्या प्रभावाने कुत्रा स्त्र्गात देव होऊन जन्मतो. व पापाच्या प्रभावानें स्वर्गां- 
तील महान्‌ ऋद्धिधारी देव पृथ्वीवर कुत्रा होकऊन जन्मतो. धर्माच्या प्रभावानें प्राणिमात्राला अबर्ण- 
नीय अशी अहमिंद्राची संपदा व अविनाशी मुक्तिसंपदा प्राप्त होते- 

विशज्लेषा्े- मिथ्यात्वाच्या प्रभावानें दुसप्या स्वर्गापयेतचे देव एकेंद्रियामध्यें येऊन जन्मतात, 
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4 अनंतानंत कालपावेतों त्रस-स्थावर जीवामध्यें परिश्रमण करीत फिरतात. बाराव्या स्वर्गापयतचे 
देव मिथध्यात्वाच्या प्रभावानें पंचेंद्रिय-तिय॑चामध्यें येऊन जन्मतात. म्हणून हा मिथ्यालभाव फार 
अनर्थ करणारा आहे असें जाणून सम्यक्त्व प्राप्त करून घेण्याचा यत्न करणें योग्य आह. 
कुदेवांना बंदन करणें योग्य नाहीं 
भयाशास्नेहलो भाथ कुदेवागमलिझूगिनास | 
प्रणाम॑ बिनय॑ं चेव न कुयु! शुद्धदष्टयः ॥ ३० ॥ 
अथे- सम्यग्दष्टी पुरुषांनीं भीतीमुत्ठें, किंवा आशेनें, अथवा स्नेह्मुल्ठें, किंत्रा लोभास्तव, 
कुदेव, कुगुरु, आणि कुशात्न याला नमस्कार करूं; नये व त्यांचा सत्कार करूं: नये. 
विशेषाथे- ज्यांना काम, ओध, भय, इच्छा, क्षुधा, तृषा, राग, द्वेष, मद, मोह, निद्रा, हथे, 
बिषाद, जन्म, मरणादि दोष आद्वित ते कुदेव होत. यांचा प्रभाव पेचमकालांत फार वाढलेला आह, 
एका सर्वज्ञ वीतराग देवाशिवाय इतर सर्व कुदेव आहत. हिंसेला पुष्ट कर- 
कुदेव व कुशाज णारीं, रागीद्वेषी अशा मूढ़ जीवांनीं प्रगट केलेलीं, परूर्वापरविरोधानीं 
यांना नमस्कार भरलेलीं, विषयकरषायादि आरंभांना पोषविणारीं, प्रत्यक्ष व अनुमान प्रमा- 
करूं: नये णांनीं दूषित अशा शाज्रांना कुआगम म्हृणावें. हिंसादि पांच पापांचा त्याग 
करणारे, आरंभ-परिम्रद्दरहित, देहाविषयीं निर्ममत्व प्राप्त ज्लालें आहे असे, 
उत्तम क्षमादिक दशधर्माला धारण करणारे, दोष टाक्दून अयाचकवृत्ति सांभावणारे, दीनता ज्यांनीं 
ठाकिली आह असे, निर्जन स्थानामध्यें राहणारे, ध्यानाध्ययनामध्यें जे निरंतर प्रवर्तन करणारे, 
पांच इंदियांध्या विषयांना सोडणारे, घट्काय जीवांच्या ब्रिराधनेचा त्याग करणारे, मौन धारण 
करून परक्याकड्टन मिव्ठालेलें, सरस-नीरस व आपणांकरितांच मुद्दाम न बनविलेलें अन्न रत्नत्रयाला 
सह्ायभूत म्दृणून शरीराचें रक्षण करण्याच्या हेतूनेंच एकवत्ठ ग्रहण करणारे अशा नम्न मुनीश्रराच्या 
लिंगा ( चिन्हा ) शिवाय, एक वस्र अथवा कौपीनधारक क्षुल्वकान्या लिंगाशिवाय आणि एक 
बलधारी अर्जिकेब्या लिंगाशिवाय, जे इतर भेष आहत ते सबब कुलिंगी आहत. व्यांना सम्यग्दष्टी 


पुरुष नमस्कार करीत नाहींत. 
कोणत्याद्दी भयाने नमस्कार करूं नये. 


याचप्रमा्णे सम्यग्दष्टी पुरुष भयानें कुदेवाला नमस्कार करीत नाहीं. ते मय अससे:-- या 
देवाला हजारों माणसें व राजे देखील नमस्कार करितात. याला जर मी नमस्कार केला नाहीं तर 
या देवाला राग येऊन तो माझ्ना नाश करीछ,. माही संपत्ति नाहींशी करील. माश्या स्त्री-पुत्रादिकांचा 
घात करील. अथवा याचा द्वेष करीत असल्यानें तर माझ्या शरीरांत ह्वा रोग उत्पन्न झाला नाहीं 
ना | अथवा असें दुःख त्या द्वेषामुल्ठेंच प्राप्त झ्ााले नसेल ना! द्वेषामुकें तो देव मान्ना नाश करील. 
या देशांत राहणारे सब लोक याची पूजा करितात व माझ्या कुल्ांतही मान्ने आजे-पणजे, आई- 
मामा, भाउबंद वगैरे सर्बानीं याची पूजा केली आहे. आतां मी जर ती परंपरा सोड्टन पूजा कर- 
प्याचें सोडीन तर माहें हें घर पुत्र-पौत्रादि व लक्ष्मीनें मरलेलें आह त्यांत कदाचित्‌ कोणी मरण 
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पावेल अथवा धनहानि प्राप्त होईल अथवा रोग उत्पन्न होईल तर सर्व लोक मलछा दूषण देतील. 
मला मोठें दुःख होईल. सब छोक अससे म्हणतात कीं या देवाला ज्यांनीं ज्यांनीं मानिलें नाहीं 
त्यांना यानें आंधके करून टाकलें आह. या देवाची प्रूजा केल्यानें, नबस केल्यानें, याचा सत्कार 
केल्यानें आजपावेतों अनेक जणांचे रोग नाहींसे झाले आहेत. हे जगन्नायस्वामी आद्वित. यांच्या 
पुरीमध्यें ( शहरामध्यें ) न्हावी, परीट, खाटीक, चांभार वगैरे सर्व एकत्र मिकून उच्छिष्ट मक्षण 
करितात. असें न केले तर तो कोड उत्पन्न करण्याचें भय दाखबितो. याच्या प्रूजनापासून 
आंधव्याढा डोछे व दरिव्याला संपत्ति प्राप्त न्लाली आहे. याची निंदा करणास्यांची संपत्ति नादीशी 
झाली होती. पूर्वी शनीश्रर देवानें क्रोधामुत्ठें बिक्रमादित्ययाजाला संकटांत ठाकलें होतें. यात्रमार्णे 
अनेक देवी, मैरतर, हनुमान, गणपति, दुर्गा, चंडीमूर्यादिक ग्रह्म॑ंचे भय मानून सम्यग्दष्टी पुरुष 
त्यांना नमस्कार करीत नाहीं. अथवा ल्यांचा विनयसत्कारादि करीत नाहीं. तसेंच आपणाला पुत्र 
प्राप्त व्हात्रा, अथवा संपत्ति प्राप्त द्दावी, राज्य प्राप्त व्हाबवें या आशेनेंही ते बंदना करीत नाहींत. 
अथवा आमच्यावर या देवतेचा स्नेह आहे. आम्हाला दुःख श्राप्त होतें त्यावेक्ली आमचें रक्षण द्ीच 
देवता करात असते. असें समजूनही सम्यग्दष्टी नमस्कार करीत नाहीं. छोभामुक्रेंह्री कुदेवांचा 
सत्कार व नमस्कार सम्यक्त्वी करीत नाहीं. ज्या वेल्ेपासून मी हा देवतेची प्रूजा आरंभिलरी व्या 
दिवसापासून मछा सारखा छाम होत चाछ॒ला आह. मला मोठेपणा प्राप्त होत चालला आदि. 
अशाप्रकारच्या छाभाछा या देवताच कारण आहेत असा संकल्प- करून सम्यग्दड्टी कुदेवाची 
आराघना करीत नाहीं. राजाच्या भयानें, आईब्रापांच्या भीतीनें, कुट्ुंबाच्या भयानें व लोकलजेनेंदी 
तो कुदेवांना वंदना करीत नाहीं. याचप्रमाणें जें शासत्र रागद्वेष-हिंसेला पुष्ट करणारें असेल, ज्यांत 
शुंगाराचें, युद्वाचें, स्रीचें बगैरे विकथां्ने वर्णन व एकांतरूपानें वस्तूचें स्वरूप सांगितलें असेल, 
ज्यांत मंत्र, तंत्र, यंत्र, वशीकरण, मारण, उच्चाटनादि साधनांचें वर्णन असछ, कुदेव कुधर्माची 
आराधना कराबी अर्से ज्यांत वर्णिलें असेल, जे संसारामष्यें भ्रमण करविणारें असेल, त्या शाज्राढा 
सम्यग्दशी पुरुष बंदन करीत नाह्वींतव त्याचा सत्कारही करीत नाहींत व त्याची रचना फार उत्कृष्ट 
आह्ि म्हणून प्रशंसाही करीत नाहींत. उलट त्याच्या वाचनापासून जीव संसारांत पुनः भटकतील 
म्हणून तसें वाचू नये असा उपदेश करितात. भय, आशा, स्नेह व छोभ याला वश होऊन खोव्या 
आगमाचें ते प्रकाशन करीत नाहींत. आपल्या बापदादांनीं अशा शात्रापासून पुष्कर द्रव्य संपादन 
केलें आहे व आपणही तसेंच द्र॒ब्य संपादन करून आपली जगांत प्रतिष्ठा बाढवूं व विद्वत्तेच्या 
जोरावर राजादिकांनाही आपले सेवक बनवूं अशा लोभानें कुशाब्राचं सेवन सम्यरदष्टी करीत 
नाहींत, जर ही प्रथा आपण चाह ठेवछी नाहीं तर आपली आजीविका नाहींशी होइठ व सर्व 
स्थेकांत असलेली मान्यता कमी होईल या भीतीनेंही सम्यग्दष्टी कुशात्राचें सेबन करीत नाहींत. हें 
शात्र वाचण्यांत मन मोठें रंजायमान होतें, यांत मोठा खुबीदार रस भरलेछा आहे, यांतील कथा 
मोदी गोड आह्वे, यापासून छोकांना फार करमणूक ह्ोईड अशा समजूतीनेंदी कुशाब्रा्ें आराधन 
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सम्यग्दधी करीत नाहींत. कोणत्याही आशेनें सम्यग्दष्टी कुशात्राचें सेचन करीत नाह्ींत. अशा शाल्रा- 
ध्ययनापासून एखादी देवता आपणास सिद्ध होईल, एखादी विद्या प्राप्त होईछ, अशा छौकिक 
आशेला पहूनद्टी ते कुशात्राची प्रशंसा व वंदना करीत नाहींत. सम्थर्दष्टी पुरुष कुलिंगी साधु 
बगैरेला भय, आशा, स्नेह, लोभानें प्रणाम करीत नाहींत ब त्यांची ग्रशांसा करीत नाहींत. हा मोठा 
तपस्वी आदि, याला अनेक विद्या साथ्य आहेत, याची राजावर देखील मोठी छाप आहे, सब लोक 
याला फार पूज्य मानतात, याछा जारण, मारण, उच्चाटणादि अनेक मंत्र शक्ति अबग॒त अद्वित यामुक्रे 
कंदाचित्‌ हा आपलें नुकसान करील असे समजून भीतीनें सम्यक्तवी पुरुष ढोंगी साधूना क्ीं 
नमस्कार करीत नाहींत. यापासून आपणाला कांहीं त्रिद्या साथ्य करून घ्यावयाची आहे, हा मोठा 
करामती आह्े, याचें राजाजबद्ठ फार वजन आहे, यापासून आपलें कांहीं काम करूमस ध्यावयाचें 
आहे, या लोभानेंही सम्यग्द्शी त्याछा नमस्कार करीत नाहीं. यानें मला एक रसायन दऊं कलें आहे 
अथवा याच्यापासून एका औपधाची माहिती करून ध्यात्रयाच्री आहे. न्याय व ज्योतिर्षिद्या शिकून 
घ्यावयाच्री आहे म्हणून आपण त्यांची सेत्रा करूं. अशा प्रकारच्या आशा-लोभानेंही विषयारंभी 
परिग्रहधारी खोट्या साधूला सम्यग्दृष्टी नमस्कार करीत नाहींत, त्याची प्रशंसा करीत नाहींत, व्याल्र 
सत्यवादी म्हणत नाहींत व ते धर्मबान्‌ आद्वेत असे समजत नाहींत. 

यावर कोणी शंका करील कीं, आपली इच्छा नसतांना जर कोणी बलिष्ठानें जबरीनें आप- 
णांस नमस्कार करावयास छाविलें तर काय करावें £ त्याचें समाधान असे कीं, दुसन्यानें जबरीनें 
नमस्कार करावयास लावल्यानें आपसल्या श्रद्धानांत त्रिघाड होत नाहीं. ज्यावेरीं आपण स्वतः देव- 
तेला भयानें, आरेनें, स्नेह्ानें, लोभानें नमस्कार करूं: तेव्हांच श्रद्धान त्रिघडतें. जबरीनें कोणा दूर 
म्लेंछानें एखाया त्रती पुरुषाध्या मुखांत अभक्ष्य घातल्यानें त्याचें त्रत त्रिघत नाहीं. अन्यमतांच्या 
शालाचे अवलोकन करीत असतां त्यांच्या देवांची स्तुति स्तोत्रें बाचली गेर्ली, तरी तीं फक्त बाच- 
ल्‍्यानें स्तुति झाली असे नव्द्दे. तर सम्यग्दशन हा आत्म्याचा परिणाम आहे. त्या परिणामानें जर 
कुदेव हे सेवन करण्यायोग्य आहेत असे वाटून त्यांचें स्तवन केले व त्यापासून आपलें कल्याण 
आहे अर्से मानलें तरच ह्याला सम्यक्त्वाचा अभाव झाला असें म्हणता येइल, केवत्ठ इतर धर्मग्रंथां- 
तील स्तुति बगैरे वाचल्यारने सम्यक्त नाहींसें होत नाहीं. 

एखाया गृहस्थास राज्याधिकास्यास जाऊन भेटाबयाचें झालें, अगर त्यांनीं कांढीं विचारिले 
ब आपणांस न्यांना कांढीं सांगण्याची इच्छा झाली तर त्यापुर्ड हात जोइन उमभे राहावें छागलें तरी 
यांत सम्यकत्व नादींस होत नाहीं. चारित्र धारण करणार गृहस्थ व साधू असतीछ ते मात्र हात जोडीत 
नाहींत व त्यांच्या शर्रराचें शतशः तुकडे केल तरी ते धर्मकार्याशिवाय दुसरें वचन मुखाबाटें उच्चा- 
रित नाह्वीत. साधु लोकांनी आपणास नमस्कार करावा अशी इच्छा दुष्ट मनुष्य, म्लेंछ राजे व इतर 
महापापी लोकांनाही होत नाहीं. संयमी पुरुष राजालछा, चक्रतरतीला, आईला, वापाला, विद्यागुरूला 
नमस्कार करीत नाहीं. संयमी द्विजन्मा आह. अव्रत सम्यग्दृष्टि ही वर सांगितलल्या भयानें, लोभानें, 
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आशेनें, स्नेद्वानें कुदेव, कुगुरु, कुषमोला नमस्कार करीत नाहीं. व्यवहारासंबंधी कार्यप्रयोजनांत 
यथायोग्य त्यांचा आदर सत्कार करितो. कोणी जबरदस्ती केली तर देशत्याग कराबा, आजीविका 
सोडाबी, धनत्याग करावा पण कुधर्माचें सेवन व कुदेवाची आराधना करूं: नये. 
सम्यग्द्शंनाथी अछता 
दर्शन ज्ञानचारित्रात्‌ साधिमानपनुपाश्लुते । 
दश्शनं कर्णघारं तन्‍्मोक्षमार्मे प्रचक्ष्यते ॥ ३१ ॥। 
अर्थ - ज्ञान व चातित्र यापेक्षां सम्पग्दरीन हैं श्रेष्ठ आहे ह्मणून मोक्षमार्गात याछा कर्णधार 
[ नावाडी ] असें झटलें आह्वे. समुद्रांत खछाशी लोक जहाज चालवबितात त्याप्रमाणें अपार संसार- 
समुद्रांत रत्नत्रयरूपी जहाज चालविण्यास सम्यग्दशन हें खलाशाप्रमाणें आह. म्हणून याठा कण- 
घार ह्णतात. सारांश- रत्नत्रयांत सम्यग्दर्शन हैं अति उत्कृष्ट आहे. 
त्याचा हेतु 
विद्याइत्तस्य संभूतिस्थितिदृद्धिफलोदयाः । 
न सन्त्यसति सम्यकस्े बीजाभावे तरोरिव ॥ ३२॥ 
अथे- बीजाचे अभावीं जसा वृक्ष उत्पन्न होत नाहीं त्याप्रमाणें विद्या हझमणजे ज्ञान व बृत्त 
हाणजे चारित्र यांची उत्पत्ति, स्थिति, वृद्धि आणि फलोदय द्वीं सम्यक्त्व नसलें तर होत नाहीं. 
विशेषाथ- बीं नसेल तर वृक्ष कसा उत्पन्न होणार! वृक्ष उत्पन्न न झाला तर कशाची बृद्धि, 
कोणाची स्थिति व कुठलें फल ? तसेंच सम्यग्दशन नसेल तर ज्ञान व चारित्र तरी कोठून असणार ! 
सम्यक्ल्वाशिवाय ज्ञान वुज्ञान व चारित्र कुचारित्र होय. सम्यकत्वाबांचून ज्ञान व चातित्रि यांची 
उत्पत्तिच होणें शक्य नाहीं तर त्यांची स्थिति व बृद्धि कोठली ! तसेंच ज्ञान व चारित्राचें फल जें 
सबज्ञच अथवा परमात्मरूप होणें हें तरी कोठलें ? सारांश सम्यक्त्वाशिवाय सत्यश्रद्धान, ज्ञान व 
चारित्र ही कर्पीही दोत नाह्वींत. प्रूज्यवर गुणभद्राचा /नीं आत्मानुशासन प्रैथांत झटलें आहेः- 
शमबोधइत्ततपसां पाषाणस्पेव गारव पुंसः । 
पूज्य महामणरिव तदेव सम्यक्त्वसंयुक्तम्‌ ॥ 
अथ-शम म्हणजे कषायांची मंदता, ब्रोध म्हणजे अनेक शाजांचें उत्कृष्ट ज्ञान, ब्रत म्हणजे तेरा 
प्रकारचें दुर्धर चारित्र ध तप म्हणजे बारा प्रकारचें घोर तपश्चरण. या चार गोष्टी घट्टून येणें अल्यंत 
कठिण आहि. या कोणी करूं शकला तरी व्याला व्या दगडासारख्या 
शांति, ज्ञान, जडच वाटणार. पण ह्याच क्रिया (शमभाव, ज्ञान, चारित्र, तप ) जर सम्यक्त्व 
चारित्र व तप संयुक्त असतीछ तर त्याची चिंतामाणे रत्नासारखी जगांत प्रूज्यता वाढ़ेल. 
यांचें महत्व तात्पय-जगांत मौल्यवान रत्नें हे एक प्रकारचे पाषाण आहत. परंतु पाषाण 
ब रल्नें या दोहोंब्या कांतीत मोठा फरक असतो. सर्व पाषाण समान नाहींत- 
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४ रत्नकरंड-भ्रावकोचार  झूत्र रहे 
एखाद्या काव्या दगडाला कोणी कवडी देखील देणार नाहीं. पण तोच पद्मराग मणि अथवा हिरा 
एक रतिभर जरी असला तरी त्याचे लक्षात्रधि रुपये येतील. त्यापासून आपस्या पुत्रपौत्राचें दारिधि 
नाहीसे होईछ, याच प्रमाणें सम्यक्लयुक्त थोडीशी शांति, थोडे ज्ञान, थो्डे चारित्र व थोड़ेसे तप 
अस्ले तरी या जीवाला कल्पवासी इंद्रादिक देवामध्यें जाण्याची पात्नता प्राप्त होऊन क्रमानें त्यास 
जन्ममरणाचा नाश करून गोक्ष प्राप्त करून घेतां येता. पण मुरछीच सम्यक्व नसून पुष्कल 
शमभाव असला, अकरा अंगांचें ज्ञान असलें, अतिनिर्मछ चारित्र व धोर तपश्चरण केलें तर ध्यामुल्रे 
कषायांची मंदता होण्यानें भवनवासी, व्यंतर, ज्योतिषवासी देवांमध्यें अथवा अल्पऋद्धिधारी कल्पवासी 
देवामष्यें उत्पन्न होतां येतें पण पुनः चतुगेतिमध्यें श्रमण कराते छागतें. म्दृणून सम्यक्त्वसद्वित 
शम, त्रोध, चारित्र व तप धारण करण्यांतच जीवांचें खेर कल्याण आह. 
यातबर काणी अशी इंका करील कीं, सम्यक्त्त नसून केवल्ठ चारित्र व तपश्चरण करणारा 
मुनि असेल तर तो आरंभादिकांत लीन असलेल्या गृहस्थापेक्षां बरा नब्हे कां ? यार्चे समाधानासाठीं 
पुदील छोक सांगतात. 
गृहस्थो मोक्षमार्गस्थो निर्मोहो नव मोहवान्‌ । 
अनगारो गद्दी श्रेयान्‌ निर्मोह्ो मोहिनो छुनेः ॥ ३३ ॥। 
अथे- मोह सोडलेला गृहस्थ मोक्षमार्गामध्यें राहण्यास योग्य आहे. पण मोहबान्‌ मुनि मोक्ष- 
मार्गांत राहण्यास योग्य नाहीं. यावरून मोहवान मुनिपेक्षां निर्मोह्दी गृहस्थ श्रष्ठ आहे. ह 
विशेषाथे- उ्याछा मोह म्हणजे मिथ्यात्व नाहीं असा अव्रतसम्यग्दडी श्रावक्र देखील मोक्ष- 
मार्गी म्हणविछा जातो. म्हणजे त्याछा सात आठ भव देव ब मनुष्याच 
मिथ्यात्वामुर्ें अनंत प्राप्त होज़न तो नियमपूर्वक मोक्षाछ्ा जाईछ, पण ज्याला मिथ्यात्व आहे 
संसारपरिश्नमनण .त्यानें ब्तधारण करून मुनिपणा अंगीकारिला तरी तो मरून भवनत्रया- 
मध्य उत्पन्न होऊन संसारामध्येंच श्रमण करील, 
श्री कुंदकुंदस्वामीनी दशनपाहुडामर्ध्य म्हटलें आदेः--- 
देसणभट्टा भट्ठा दंसणभट्ठाण णत्थि णिव्वाणं | 
सिहझंति चरियभट्टा दंसणभट्टा ण सिज्ञति ॥ १ ॥ 
सम्मत्तरयणभट्दा जाणंता बहुविदाई सत्ताई । 
आराहणाबिरहिया भमंति तत्थेव तत्थेव ॥ २ ॥ 
सम्मत्तविरहिया णं सुद्द॒ वि उग्गं तब॑ चरंता णं। 
ण लद्दंति बोहिलाहं अबि.वाससहस्सकोडीहिं। ३ ॥ 
जो दंसणेसु भइ। णाणे भद्ठा चरित्तभद्ठा य। 
एदे भइविभटा सेसे वि जणण विणासंति ॥ ४ ॥ 
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जह भूलम्मि विणडे दुमस्स परिवार णत्थि परिवड्ी । 

तह जिणदेसणभद्ठा मूलविणद्वा ण सिज्ञति ॥ ५ ॥ 

जे दंसणेसु भट्ठा पाए पांति दंसणघराणं | 

ते इंति लछमूया बोदी पुण दुछद्ा होदि ॥ ६ ॥ 

जे वि पडेति च तेसि जाणंता लज्जगारवभयेण । 

तेसिं पि णत्थि बोही पार्व अशुमोदमाणाणं ॥ ७ ॥ 
जिणवयणमोसहमिणं विसयसुहर्षिरिय्ण अमियभूदं । 
जरमरणवाहिवियणखययरणं सब्वदुब्खाणं ॥ ८ ॥ 

एक जिणस्स रूव॑ बीयं उक्कस्ससावयाणं च | 

अवरड्डियाण तिदय॑ चउत्थ पुण लिंग दंसणे णत्यि ॥ ९ ॥ 
ज॑ सक्‍कइ ते कीरइ ज॑ च ण सककेह त॑ च सदृहह । 
केबलजिणेहिं भणियं सदृहमाणस्स सम्मत्त || १०॥ 

ण वि देहो बंदिज्जश ण वि य कुलों ण वि य जाइसंपण्णो । 
को बंदमि गुणहीणो ण हु सवणो ण सावओ होहई ॥ ११ ॥ 


अथु- ज्यांचें सम्पदर्शन भ्रष्ट झ्ााें असेल, ते सबयैव श्रष्ट आहत. कारण सम्पग्दशना- 
पासून जे भ्रष्ट झाले त्याना अनंतकाल गेला तरी निर्वाण ग्राप्त होत नाहीं, ज्यांचें सम्यग्दर्शन न 
सुटतां फक्त चारित्रापासून जे भ्रष्ट झाले आद्वेत ते तिसन्‍्या भवांत निर्वाण प्राप्त करून घेतात. पण 
जर सम्यक्त्व नाहींसे झाले तर अनंतभव्रामध्यें ही संसारपरिश्रमणापासून ते मुक्त होत नाहींत॥१॥ 
ज्यांचें सम्यक्त्वरूपी रत्न नाहींसे ज्ञालें आहे ते पुष्कछ प्रकारचीं शार्त्रे जाणणारे असले तरी त्यांना 
चार ओराघना नससल्यानें संसारांतच भ्रमण कराते छागतें ॥२॥ 

जे सम्यक्त्वरत्नापासून पराड्मुख आहेत, “यानी हजारों नव्दे कोव्यवधि वर्षपयैत उम्र 
तपश्चरण केले तरी त्यांना रत्नत्रयाचा लाम होत नाहीं ॥ ३॥ ज्यांचे सम्यग्दशन नाहींसें क्षार्ले 
आहे त्यांचें ज्ञानही विपरीत ज्ञाल्यानें ते श्रष्टय आहत, पण ज्यांचें आचरणह्ी भ्रष्ट ज्ञालें असल 
ते तर भ्रष्टाहन भ्रष्ट समजावें. त्यांची संगति जे करतील त्यांचा धर्म नाहींसा होऊन ते नाशाप्रत 
पावतील |! 9 ॥ ज्या वृक्षाचें मूछ नाहींसें ज्ञालें त्या वृक्षाठा डहाब्छी, पानें, फुलें, फर्के बगैरे परि- 
वाराची वृद्धि कोठन होणार ! याप्रमाणें सम्यग्द्शनापासून जे भ्रष्ट अह्त ते मूक्त भ्रष्ट झाल्या 
प्रमाणें आद्वत, मग त्यांना ज्ञानचारित्रादिकांची सिद्धि कोठून होणार !॥ ५॥ सम्यग्दशंनापासून 
श्रष्ट आद्वेत पण सम्यग्दरीन धारण करणाय्यांनीं आपणास नमस्कार करात्रा असें इच्छितात ते 
परलोकीं लंगडे, मुके व बहिरे होतात. सारांश- आपण स्वतः सम्यग्दशनापासून श्रष्ट असतांना 








१--श्ञान, दशेन, चारित्र आणि तप. 
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सम्यक्त्वी पुरुषाकह्नन आपण बंदिले जायें अशी इच्छा करणारे पुष्कछ कालपयेत एंकेंद्रिय जीवांत 
भ्रमण करितात ॥ ६॥ जे पुरुष लज्जेनें, भयानें, डौछानें, मोठेपणा बाढावा म्हृणून मिथ्याइष्टीला 
नमस्कार करितात, त्यांना मिथ्यात्ताला अनुमोदन दिल्यामुद्ठ रत्नत्रयाची प्राति होगे दुलेम आदे ॥ ७॥ 
सम्यर्दट्टी पुरुषाछा जिनेश्वराचें वचन हीच कोणी एक अमृतासारखी औषधि आहे ती विषयसुखरूप 
आमांशाचें बिरिचन [नाश] करणारी आहे. याच औषधापासून जन्मजरा-मरणाच्या व्याधीचा व संसारां- 
तील सर्व दुःखांचा नाश दहोणारा आहे. भाषाय-सम्यरइष्टी पुरुषाच्या मनाचा असा इढनिश्वय असतो 
कीं, जन्मजरामरणादिक सबब दुःखरूप रोगांचा नाश करणारें अमृत फक्त जिनेश्वरांची वाणीच आह, 
या वचनाशिवाय अनादि कालछापासून लागलछेली विषयांची आशा हीच कोणी एक आमांशरूप्री 
संग्रहणी तिचा नाश करून ज्ञानसुखादिक अवयवांना अमृताप्रमाणें पुष्ट करणारा दुसरा उपायच नाहीं. 
॥ ८॥ ज्यांनीं सबे वस्ांचा त्याग करून नपभ्नरूप धारण केले आहे अंसे जिनेश्वराचे एक लिंग, 
ज्यानें एक कापीन [ छंगोटी ] व अपुरें बल धारण केले असेल असें उत्कृष्ट श्रावकार्चे दुसरें लिंग, 
आणि अर्जिका हैं तिसरें छिंग. याशिवाय चौथें लिंग जिनमतांत मानललें नाहीं. जर दुर्सरें कोणतें 
लिंग असेल तर तें जिनधर्मबाह्य म्दृणून बंदन करण्यास योग्य नाहीं ॥ ९॥ जिनेश्वराच्या आज्ेचें 
पालन करण्याचें सामथ्य असेल त्यांनीं ब्रततपादिक शक्‍्य असेल तर करावें. ज्याला तें करण्याचें 
सामथ्ये नसेल त्यांनी त्याचे श्रद्धान कराने. श्रद्धान करणान्या जीवाला केवलिजिनांनीं सम्यक्त्वी 
म्हटलें आह ॥ १० ॥ सम्यख्ष्टी पुरुष रत्नत्रयरद्धित देढ, जाति, कुछ व सम्यर्दर्शन रद्धित श्रावक 
अथवा मुनि यापैकीं कोणालाही बंदनीय समजत नाहीं. रलन्नरयाच्या प्रभावानें देह, कुल व जाति 
हीं सत्रे बंदनीय होतात. 


यापुर्दे जीवाबर सर्बोत्कृष्ट उपकार कोण करितो व अपकार कोण करितो हैं सांगतात--- 


न सम्यक्त्वसमं किंचिश्रेकाल्ये त्रिजगलपि | 
श्रेयोउश्रेयश्व मिथ्यात्वसमं नान्यत्तनूभृताम्‌ ॥ २४ ॥ 
अथे- प्राणिमात्राचें कल्याण करणारा सम्यक्त्वासारखा तिन्ही काछांत व तिन्ही जगांत 
दुसरा पदार्थ नाहीं त्सेच मिध्यात्वासारखा अकल्याण करणाराही दुसरा पदार्थ नाहीं. 


विश्लेषाथ- अनंत काछ होऊन गेला, वरतमान कालांतीक एक समय व अनंत काल पु 

येणार आहि अशा तिन्‍्ही काल्ंत, आणि अधोलोक, असंख्यात द्वीप समुद्रापयतचा मध्यछोक, व 
स्वर्गादि ऊष्वेछोक या तिन्‍्ही लोकांमध्ये सम्यक्त्वासारखा जीवाबर सर्बोत्कृष्ट 

सम्यक्तवाचा महिमा उपकार करणारा कोणी नाहीं व द्वोणारद्दी नाहीं. जीवावर जो उपकार 
सम्यक्ल करितें तसा उपकार तीन लोकांत असणोरे, क्षाढेले ब होणोरे, 

इंद्र, अहमिंद्र, भुवनेंद्र, चऋतर्ति, नासयण, बलमभद्र व साक्षात्‌ तीयकर यांना, व अचेतन अशा मणि- 
मंत्र-औषधादि द्रन्‍्यांना करिता येणार नाहीं. याचगप्रमाणें या जीवाबर मिथ्यात्राछठा जसा अपकार 
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करितां यतो तसा अपकार करणाराही त्रिमुवनांत व त्रिकार्ली कोणताही चेतन वा अचेतन पदाथे 
नाहीं, झाला नाहीं व द्ोणार नाहीं. याकरितां मिथ्यालाचा त्याग होइंठ असाच नेह्मीं प्रयत्न कराबा. 
संसारांतील सर्व दुःख नाहींसें करून आत्मकल्याणाभ्या परमकोटीछा पोंचबिणारें एक सम्यक्ततच 
अद्दे वर्तें प्राप्त करून घेण्याचा उद्योग केला पाहिजे. 


सम्यग्द्शनाचा प्रभाव. 


सम्यग्दशनशुद्धा नारकतियडनपुंसकसीत्वानि | 


दुष्कुलविकृताल्पायुद॑रिद्रतां च ब्रज॑ति नाप्यत्रतिकाः ॥३५॥ 


अर्थ- ज्यांचें सम्यग्दर्शन शुद्ध आहे ते त्रतरह्षित असले तरी त्यांना नरकगति, तियेचगति, 
नपुंसकत्व, स्नीपणा, दुष्कुल, विकृतरूप, अल्पायुष्य व दारिद्य हे प्राप्त होत नाहीत. 


विशेषार्थ- अब्रत सम्यर्दष्टीला एकेचाल्छीस कर्म प्रकृतींचा बंध होत नाहीं असा नियम 

आहे. त्या प्रकृति अशा- मिथ्यात्र १, हंंडकसंस्थान २, नपुंसकवेद ३, असंप्रात्तासपाटिका संहनन 
४, एकेंद्रिय ५, स्थात्रर ६, आताप ७, सूक्ष्मपणा ८, अपर्यात्त ९, द्वींद्रिय १०, 

सम्यक्तवाचा प्रभाव त्रींद्विय ११, चतुर्रिद्रिय १२, साधारण १३, नरकगति १४, नरकगत्यानुपूर्वी 

१७५, नरकायु १६ या सोढ्ा प्रकृतीचा बंध मिथ्यात्व परिणामापासूनच 

दोतो. अनंतानुत्रंधीच्या प्रभावानें बंधाला प्राप्त होतील अशा पंचवीस प्रकृति आद्वत त्या अशा 
अनंतानुबंधी क्रोष १, मान, २, माया ३, लोभ ४, स्थानगृद्धि ५, निद्रानिद्रा ६, प्रचलाप्रचला ७, 
दुर्भग ८, दुःस्वर ९, अनादेय १०, न्यग्रोषपरिमंडल संस्थान ११, स्वातिसंस्थान १२, कुब्जकसंस्थान 
१३, वामन संस्थान १४, वज़्नाराच संहनन १५, नाराच संहनन १६, अर्द्धनाराच संहनन १७, 
किलक संदनन १८, अग्रशस्त विहायोगति १९, ख्रीपर्याय २०, नीचगोत्र, २१, तियग्गति २२, 
तिर्यग्गत्यानुपूर्वी २३, तिय॑चायु २४, उद्योत २५. या पंचवीस व वरील सोब्य मिक्कून एकेचाव्ठीस प्रकृतीचा 
बंध मिथ्यादहीलाच होतो. अन्त सम्यग्दष्टी पुरुषाला मिथ्यात्न आणि अनंतानुबंधी यांचा अभाव 
झाल्यानें या एकेचाल्तीस प्रकृतीचा नवीन बंध होत नाहीं. सम्यकत्वाच्या प्रभावानें मिथ्याल अब- 
स्थेंत बांघले गेलेह्या प्रकृतींचा नाश होतो. पण आयुरेत्र नाहींसा होत नाहीं. तरी सम्यक्त्वाचा 
एबढ़ा प्रभाव आहे कीं, आधी सातव्या नरका्ें आयुष्य बांधलें गेढें असेल व मागाहुन 
सम्यक्त्व झालें_ तर तो प्रथम नरकालाच जाईल. दुसत्या तिसन्या वौरे नरकारा जाणार नाहीं. 
तिय॑च योनींत निगोदी एकेंद्रिय जीवाचें आयुष्य बांवर्लें गेलें असेल तर सम्यक्त्याच्या प्रभाबानें 
उत्तम भोगभूरमीत पंचेंद्रिय तिबच होईल. कमैभूमीतील एकेंद्रियादि जीव द्ोणार नाहीं. जर पूर्वी 
रुब्ध्यपर्यातक मनुष्याचें आयुध्य बांधलें गेलें असेल तर सम्यक्त्वाध्या प्रभावानें उत्तम भोग भूमीत 
मनुष्य दोऊन जन्मेल, पूर्वी व्यंतरादिक देवाचें आयुध्य बांधिलें गेलें असेल तर याघ्या प्रभावानें 
मदर्द्धिकदेव होऊन जन्मेल. इतर भवनत्रिकदेवामध्यें अथवा चार देबांच्या जियामष्यें, सर्व मनुष्य- 
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ल्ियामध्यें व पशुल्चियामध्यें तो उत्पन्न होणार नाहीं, तसेंच तो नीच कुलांत, दरिद्वी व अल्पायुषी 
होऊन जन्मत नाहीं. असा सम्यक्त्वाचा प्रभाव आहे 
सम्यग्दर्शनाथ्या प्रभावानें कशाप्रकारचा मनुष्य होतो हें सांगतात--- 


ओजस्तेजोविद्यावीयेयशो इद्धिविजयविभवसनाथाः । 
महाकुला महार्था मानवतिलका भवंति दर्शनपूताः ।| ३६ ॥ 
अथे- सम्यग्दरीनानें पवित्र झ्ालेले जीब, पराक्रमी, तेजस्त्री, विद्वान, शक्तिमान्‌ , कौतिमान्‌ , 
चढत्या वैभवाच, विजयी, मोठ्या कुलांत जन्म बेणारे, चार पुरुषार्थ संपादन करून थेणारे व सर्वे 
मनुष्यजातींत तेजस्वी हित्याप्रमाणें शिरोमा्गी शोभा पावणारे असे होतात. 
सम्यक्त्वाच्या ग्रभावानें देवांचें वैभव प्राप्त होतें असें सांगवात--- 


अष्टगरुणपुष्टितुष्ट दृष्टिविशिष्टाः प्रद्श्शोभाजु्ट! । 
अमराप्सरसां परिषदि चिरं रमन्ते जिनेन्द्रभक्ताः खर्गे ॥ ३७ ॥ 
अथे- सम्यक्लानें युक्त असलेले जिनेंद्रभक्त स्वर्गात उत्पन्न होऊन देवदेवांगनांच्या समेंत॑ 
चिरकाल क्रीडा करीत असतात.ते आठ ऋऋद्धि व निरोगी व पुष्ट शरीर प्राप्त झ्लाल्यानें सदैव आनंदांत 
असतात; त्यांना अभिमा, महिमा, प्राि, प्राकाम्य, गरिमा, रुषिमा, ईशत्व आणि वशित्व या आठ ऋद्धि 
प्राप्त द्वोतात व त्यांचें शरीर व अवयव अत्यंत सुंदर असून संदैव पुष्ट असतात. 

. .. विशेषाथे- अव्रतसम्यग्दष्टी स्वगलोकामरध्यें देव होतो तो इतर मिथ्यात्वी देवासारखा पुण्य- 
हीन नसतो, तो इंद्राप्रमाणें वैभव, कांति, ज्ञान व सुख भोगणारा महद्विक, सामानिक, त्रायडिंश देव 
द्ोतो किंवा लोकपाल देवामध्यें उत्पन्न होतो. असंख्यात देवांना अणिमामद्विमादि ऋद्धि व शरीराची 
- कांति, आभरण, विमान, विक्रिया आप्त होणार नाहीं अशी उत्कृष्ट विभूति सम्यक्त्वी देवाला त्या- 

ठिकार्णी प्राप्त होते व तो असंख्यात कालपर्यत कोव्यवधि अप्सरांच्या समेमध्यें क्रीडा करीत आपत्ा 

काल आनंदांत घालवितो. 
स्वर्गामध्यें सागरों वर्ष इंद्रियननित सुख भोगल्यानंतर मनुष्यछोकीं येऊन त्याची काय 
भबस्था होते हें सांगतात:-- 
नवनिधिसप्तदयरत्नाधीशाः सर्वभूमिषतयश्क्रम्‌ | 
वर्तयितु प्रभवंति स्पष्टदश्ः क्षत्रमोलिशेखरचणाः ॥| ३े८ ॥ 
अथे- ज्यांना निर्मल सम्यग्दर्शन प्राप्त झ्ा्लें आदे ते स्वर्गात आपलें आयुष्य पूर्ण झ्ाल्या- 
: नंतर मनुष्यछोर्की येजन नबनिधि-चौदा रत्नांचे स्व्रामी द्वोतात. संपृर्ण भरतक्षेत्रांतील बत्तीस हजार 
देशांचे अधिपति होतात व मुकुटठबद्ध राजांच्या मस्तकावर्राल किरीटांवर त्यांचे चरण शोमत असतात- 
भावाथे- सम्यक्त्वाच्या प्रभावानें स्वर्गावून मनुष्यभवांत येकन सम्यग्दष्टी जीब नवनिधि, 
चौदा रत्नांचा स्वामी व सर्व राजावर आपला हुकुम चालबिणारा षट्खंडाधिपति म्हणजे चक्रवर्ति होतो. 
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सम्यत्तबाब्या प्रभावानें जीव तीर्थंकर होतो 


अमरासुरनरपतिभियंमघरपतिमिश्य नृतपादास्भोजा! । 
हृष्टया सुनिश्चितार्था बृषचक्रधरा भवन्ति लोकशरण्याः ॥ ३९ ॥ 
अथे- देवेंद्र, असुरेंद्र, चक्रवर्ती व गणधर हे ज्यांच्या चरणकमलांची स्तुति करितात. त्सेंच 
जीवादि द्रब्यांचा ज्यांनीं यथार्थ निर्णय केला आद्वे व जे संसारी जीवांचें कमजनित दुःखापासून 
रक्षण करितात असे ते तीयेकर सम्यग्दशनाच्या महास्म्यानें धर्मचक्रपारी होतात. 
भावाथ- सम्यग्दष्टी तीथकर होऊन अनेक जीबांचें संसार-दुःख नाहींसें करितात. धरम- 
चक्राचें प्रबतेन करितात. त्यांना इंद्र, असुरेंद्र, गणधरादिक हे सब्र नेहमी वंदन करितात. तेच जीवाचि 
परम रक्षक आद्वित, 
सम्यग्दष्टी पुरुषालाच मोक्ष प्राप्त होतो 
शिवमजरमरुजमक्षयमव्याबाध विशोकभयशडकस । 
काष्टागतसुखविद्याविभव विमर्ू भजन्ति दर्शनशरणाः ॥ ४० ॥ 
अथे-- कममलाने रहित अतएवं त्रिलठ, अजर व अरुज अर्थात्‌ जरा व रोग नसलेला, 
अक्षय अर्थात्‌ ज्ञानदशनछुखबीय या अनंतचतुष्टयांनीं युक्त, निर्बाध, सु आणि विद्या-बैभवाची- 
परिसीमा असलेल्य मोक्ष सम्यग्दरनानें रक्षित जीचांना प्राप्त ह्ोतो. 
. याप्रमार्णे सम्यक्ल्वाच्या प्रभावाचे वर्णन करून दरशनाधिकार संपव्रितांना दशनाचा महिमा 
सांगून उपसंद्वार करितात--- 
उपसहार 
देवेन्द्रचक्महिमानममेयमान | 
राजेन्द्रचक्रमवनीन्द्रशिरो >चनीयम्‌ ॥ 
धर्मेन्द्रचक्रमधरीकृतसर्वलोक॑ । 
लब्ध्वा शिवं च जिनभक्तिरुपेति भन्‍्यः ॥ ४१ ॥ 
अथेृ- जिनभक्तीमध्यें तत्यर असा भव्य जीब इंद्रपदाचें अगणित वैभव पाबून, प्रथ्वीपतीछा 
बंध अशा राजबिभूतीला भोगून, सब छोकांत श्रेष्ठ अशा तीथैकरपदवीला प्राप्त करून घेऊन 
मोक्षाल्ा जानो. 
भावाथे- जिन म्दृणजे परमात्म्याच्या स्वरूपांत ज्याला भक्ति म्हणजे अनुराग आहे असा 
सम्यगइष्टी जीब भव्य म्द्णावा, तो या मनुष्यजन्मांवून मरणोत्तर स्त्रगेलोकी अगणित ऋद्धि, शक्ति, 
सुख ब वैभवाला धारण करणास्या देवेंद्राच्या समूहताची महिमा प्राप्त करून घेता. तेथून मनुष्यज- 
न्‍्मांत आल्यानंतर बत्तीस हजार मुकुटबद्ध राजांच्या मस्तकांनीं बंदनीय असे चक्रवतिपद त्याला 
प्राप्त द्वोतें. व पुनः स्वर्गात अहमिंद्राची संपाति प्राप्त होते. शेबटीं सर्व जैलोक्याला प्रृज्य असे 
तीयैकरपद प्राप्त होऊन तो मोक्षार्य जातो. 
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याप्रमाणें दर्शनमोहनीय कर्माच्या अभावानें सत्यार्थ श्रद्धान, ज्ञान व अनंतानुबंधीष्या अभा- 

वानें स्वरूपाचरण चारित्र सम्यग्दष्टीला प्रगट होतें. जरी अश्नत्याख्यानावरण कर्माच्या उदयानें त्याला 
देशचारित्र धारण करिता आलें नाहीं, व प्रत्याख्यानाच्या उदयानें सकल-चारित्राचा अंगीकार करितां 
आला नादीं, तरी त्याला देहादिक परद्वव्य व रागद्रेषादि-कर्मजनित परभाव यांतील भेदांचें पूर्ण 
ज्ञान झालेलें असतें. तो आपल्या ज्ञानदशनरूप स्त्रभावांतच आत्मबुद्धि घारण करितो. पर्यायावरील 
ममत्वाचा विचार मनांत आणीत नाहीं. त्या साठीं असें चिंतन करितो कीं, “हे आत्मन्‌ , तू, 
भगवंतांनीं प्रतिपादिकेल्या परमागमाला शरण जाऊन ज्ञानइड्टीनें पहा म्हणने हे आठ प्रकारचे 
स्पश, पांच प्रकारचे रस, दोन पश्रकारचे गंध, पांच प्रकारचे बणे तुझें 

समारोप स्वरूप नसून पुद्वलाचें स्वरूप आह हैं तुला समजेल. क्रोध, मान, 

माया, लोभ हे पण तुझें स्ररूप नसृन कर्माच्या उदयापासून उत्पन्न 

द्वोणोर विकार आहत. याचग्रमाणें हष, त्रिषाद, मद, मोह, शोक, भय, ग्लानि बगैरे कमजनित 
विकार आहत. ते तुश्या स्वरूपाहुन भिन्न अहित., नरक, तियैच, मनुष्य, देव या अवस्थाही 
कर्मादयापासून उत्पन्न होणास्या आहेत, अतए्‌त्र विनाशिक आहेत. मी गोरा नाहीं, मी काव्झ 
नादी, मी राजा नादीं, मी रंक नाहीं, मी बलवान्‌ नाहीं, मी निर्तेल नाह्कीं, मी स्वामी नाढद्दीं, 
मी सेवक नाहीं, मी रूपवान्‌ नाहीं, मी कुरूप नाहीं, मी पुण्यवान्‌ नाह्ठीं, मी पापी नाहीं, मी 
धनवान्‌ नाहीं, मी निर्धन नाहीं, मी ब्राह्मण नाहीं, मी क्षत्रिय नाहीं, मी वैश्य नाहीं, मी शूद्ध 
नादीं, मी स््री नादीं, मी पुरुष नाहीं, मी नपुंसक नाहीं, मी स्थूल नाहीं, मी कृशा नाहीं, मी नीच 
नादीं, मी उच्च नादीं, मी कुलवान्‌ नाहीं, मी अकुली नाहीं, मी पंडित नाहीं, मी मूल नाहीं, मी 
दाता नाहीं, मी याचक नाहीं, मी गुरु नाहीं, मी शिष्य नाहीं, मी देह नाहीं, मी इंद्रिय नाहीं, 
मी मन नाहीं; हे सत्र कर्मोदयानें पुद्रछ[छा होणारे विक्रार आद्वेत. मी फक्त ज्ञाता व द्रष्टा आहे. 
ही सब रूपें आत्म्याचीं नव्द्देत, पुद्वलाचे वेष आह्वेत. हैं जग माझें नव्हे. हा देश, हैं शहर बगरे 
सर परद्रव्य आह. कर्मानें मला येथें आणून सोडलें आहे. आतां मी कोणत्या देशांना व क्षेत्रांना 
माझ्लें म्हणूं ! मिथ्यादष्टी परकृत-पर्यायाठा आपले मानतो. त्याल्ा देह्वामध्यें, कुलामध्ये, धनामध्यें, 
राज्यामष्यें, ऐश्र्यामध्यें, घरादारामध्यें, शहरामध्यें, कुटुंबामध्यें बगैरे सर्वत्र आपलेपणा भासतो. या 
बस्तृच्या द्वानिदृद्धीबरोत्र आपलीही हानिबृद्धि झ्ञाली म्हणजे मी मोठा ज्ञालों, मी मरण पात्रलों, मी 
जगलों, माझ्ना अपमान जझ्ञाला, माझें सर्वर गेलें बगैरे परवस्तूमध्ये आपला संऋलप करीत राहिस्यानें 
आतष्यान व रौद्रष्यान प्राप्त होते, त्यामुललें दुर्गति प्राप्त दोऊन संसारांत परिश्रमण कराबें लागतें. 
मिध्यादष्टी जीवाला जिनधर्माचें यत्किचित्‌ ज्ञान प्राप्त ज्ञाल्याबरोबर तो आपल्या स्वकपोछकर्पनांनी 
लोकांना ञम उत्पन्न करणाज्या अनेक प्रकारच्या युक्तया योजून मूढ़ छोकांपुर्दे आपल्या विद्वत्तेची 
बढाई मिरवितो व शालबिरूद्ध अनेक प्रकारचा उपदेश देतो. स्वरर्माशीं कृतप्न बनून जिन- 
शाल्लांची निंदा करिती, आपणाहून अधिक ज्ञान असणास्या विद्वानांची निंदा करितो. दुरभिमानी 
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चार लोकांनीं त्याच्या म्हणण्याला मान्यता दिली, म्हणजे त्याछा आपल्या शहाणपणाचा अभिमान 
चढून, स्याद्वादस्वरूपी जिनवाणी विरूद्ध एकांतरूप तक्तार्चे प्रतिपादन करूं लागतो. व्यामुब्दे 
अनेक प्रकारचे विसंवबाद व कलह उत्पन्न होतात. याशिवाय दुसरे कित्येक मिथ्याइष्टी अद्देत ते 
बाह्मतः थोडासा त्याग करण्यानें व स्नानादिक बाह्य क्रियेतच धर्म मानण्यानें व अन्य देवांना बंदन 
करण्याचें सोडण्यानें आपण मोढ़े धर्म्रान्‌ आहों असें समजून इतर जीवांची निंदा व आपली 
प्रशंसा करूं: छागतात. ते अन्यायानें उपजीविका करण्यामध्यें, व हिंसादिक आरंभादि क्रिया कर- 
प्यांत पठाईत भसतात. ते सदैव अन्यधर्मीयांचीं छिद्रे पाह्मत फिरतात व निर्दोष पुरुषाब्र खोटे 
दोष लावित रहातात, मदानें उन्मत्त होऊन स्वतःछा उच्च मानून इतरांना नीच, अज्ञानी व श्रष्ट 
मानण्याकड़े त्यांची प्रद्धत्ति असते. असे हे पापी स्वतःच्या प्रशंसेनें फुगलेले स्वेच्छाचारी बनतात. 
आपकल्या स्वरूपाच्या शुद्धतेकडे त्यांचें मुर्ठींच लक्ष्य नसतें. द स्वेच्छेनें अनेक प्रकारें भोव्या 
जीबांना खोटा उपदेश देऊन ह्यांचा बुद्धिश्रंश करितात. याशिवाय आपण कुदेव-कुगुरूला नमस्कार 
करण्याचा त्याग करून अन्य देवांची निंदा करितात. भरसमेंत इतर धर्मीय साधूंची निंदा करून 
आपण सम्यग्दष्टी आहोंत अर्से भासवितात. व लोकांनीं सदैव आपणास मोठे मानावें असा प्रयत्न 
करिंतात. कुग्ुरुकुदेवांना पथ्चु, नारकी व भोगभूमीचें जीवर्ही नमस्कार करात नाहींत व पूजनद्दी 
करीत नाहींत. केवछ नमस्कार व ध्रुजन न करण्यानेंच जर कोणी सम्यग्दष्टी होत असेल तर सर्व 
नारकी--तियच-मनुष्यादिक सम्यग्दट्टी बनतील. परंतु वास्तातक तशी स्थिति नाहीं. जगांतील सर 
मिथ्याइष्टी जीवांची व देवांची निंदा करण्यानें सम्यक्तव उत्पन्न होत नाहीं. जगाची निंदा करणारा 
व पापी जीबांशीं बैर करणारा खात्रीनें दुर्गतीछा प्रात्त होतो. अनादिकालापासून जीवाची मिथ्या- 
प्रवृत्ति हात आडी आहे. सम्यग्दृष्टी पुरुष अशा जीवाकडे करुणाइष्टीनें पाहुन त्याविषयीं साम्य- 
भाव धारण करितो. यावरून सम्यग्दशन हें आत्मपराच्या सत्य श्रद्धानावर अवलंबून आह ब तें 
सत्यश्रद्धान ज्ञानबिनयानें युक्त स्याद्वादपरमागमार्चें ज्ञान प्राप्त करून थेण्यानेंच होणारें आह.” 

या्रमाणें श्रीसमंत भद्गस्वार्मीनी रचिलेल्या रत्नकरंड-श्रावकाचाराच्या मूल्सूत्राच्या प्रंथांतील 
पंडित सदासुखजीच्या हिंदी टीकेवरून मह्दाराष्ट्रभाषंतील या बचनिकेंत सम्यग्दर्शनाचें स्वरूप- 
वर्णन नांवचा पह्ििला अधिकार समाप्त. 
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ज्ञानाधिकार 


सम्पदस्कानायें स्वरूप 
अन्यूनमनतिरिक्त याथातथ्यं बिना च विपरीतात्‌ | 
निःसन्देह वेद यदाहस्तज्जञ्ानमागमिनः ॥ ४२ ॥ 
अधे- जें वस्तृच्या स्वरूपाल! पूर्णपं जाणतें, वस्तूचें जसे स्वरूप आह्दे त्याहुन अधिक 
जे जाणत नाहीं, वस्तूचे जें सत्यस्वरूप आदे तसेच जें जाणतें, विपरीत जाणत नाहीं व संशयरहित 
जाणतें त्याछा आगम जाणणान्या गणधर देबांनीं ज्ञान असें म्हटलें आहे. 


विशेषाथे- जें ज्ञान वस्तूच्या स्वरूपाला अपूर्ण जाणतें त्या ज्ञानास मिथ्याज्ञान म्हणतात. 

जसें आत्म्यावा स्वभाव अनंतज्ञान-स्वरूपात्मक असतांना त्याला इन्द्रियजनित मतिज्ञान मात्र आहे 

असे जाणणें. हें जाणणें न्‍्यून असल्याने मिथ्याज्ञान ब्लालें., वस्तूचें स्वरूप 

विपरीत ज्ञान आह त्यापेक्षां अधिक जाणण्यानेही मिथ्याज्ञान होते. जस आत्म्याचा स्वभाव- 

ज्ञानदरीनसुखसत्तात्मक व अमूर्तिक आहे म्हणून त्याला ज्ञानदशैन-सुख- 

सत्तारूप जाणूनही पुद्दछांचे गुण रूप, रस, गंध, वण वगैरे व मूर्तिकपणा हेही त्याचे स्वभाव 

आह्वेत असें जाणणें, हें अधिक जाणपणें मिथ्याज्ञान होय. शिंपेला पांढदरी व चकाकतांना पाहून तिर्चे 

ठायीं रुप्याचें ज्ञान होणें हें विपरीत ज्ञानही मिथ्याज्ञान होय. ही शिंप आह किंवा रूपें असा दोन्हीं 

पदार्थाच्या ज्ञानांतून एकाचही निश्चितज्ञान न होंगे यास संशयज्ञान म्हणतात. हें मिथ्याज्ञान आहे. 
याप्रमार्णे वस्तुच्या स्वरूपाछा कमी, अधिक, उलट व संशयरूपानें जाणणें हैं मिथ्याज्ञान आदि. 

वस्तूने जसे स्वरूप आह तसेच जाणणें याछा सम्यग्ज्ञान म्हटलें आहे. जसे सोल्ठाच्या 

संख्येला पांचांनी गुणिलें असतां ऐंशी होतात. त्याला अष्टयाहत्तर म्हणणें हैँ न्‍्यून ज्ञान व ब्याएँशी 

म्हणणें हें अधिक ज्ञान व ऐँशीला सोछ्छा अथवा पांच म्हणणें हें विपरीत 

सम्यग्ज्ञान ज्ञान व सोछाला पांचांनीं गुणलें असतां ऐंशी झाले किंज़ा नाद्दी कोणास 

ठाऊक हैं संशयज्ञान. याप्रमा्ें कमी जाणणें, अधिक जाणण, विपरीत 

जाणणें, व संशययुक्त जाणणें असें चार प्रकारचें मिथ्याज्ञान आहे. जें ज्ञान वस्तूच्या स्वरूपाला 

न्यून जाणीत नाढीं, अधिक जाणीत नाहीं, विपरीत जाणीत नाहीं व संशयात्मक जाणत नाहीं. तर 

जसे स्वरूप आद्े तसेंच संशयरहित जाणतें त्यालाच सम्यम्ज्ञान म्हणतात. 


सम्यसश्ञान हें प्रथमायुयोगाला जाणतें 
प्रथमानुयोगमर्थाख्यानं चरिते पुराणमपि पृण्यस्‌ | 
बोधिसमाधिनिधानं बोधति बोघः समीचीनः ॥ ४३ ॥ 
” अथे- सम्यस्क्ञानानें प्रथमानुयोगाला जाणिलें आदे. त्यांत धरम, अथ, काम आणि मोक्ष या 
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चार पुरुषार्थाचें वर्णन आहे. त्यांत एकेकाचीं चरित्रेंव त्रेसष्ट शालका पुरुषांच्या कथा वर्णिल्या आदेत 
म्दणून त्यास पुराण अशी संज्ञा आह्े, जो बोधि समाधीचें निधान आहे म्हणजे सम्यग्दशनादिकांची 
प्राप्ति झ्ालेली नाहीं त्यांना ती होगें ही बोधि ब प्राप्त झालेल्या सम्यग्दशनादिकांची परिपूर्णता होगे ही 
समाधि अर्थात्‌ र्नत्रयाच्या पूर्णतेचें व उत्पत्तीचें जें स्थान आहे, व पुण्य उत्पन्न होण्याला जें कारण 
आदे म्द्ृणून ज्याला पुण्यसंज्ञा आहे, अशा प्रकारध्या प्रथमानुयोगाला सम्यग्ज्ञान जाणतें. 


भावाथै- ज्यामध्यें धर्म म्हणजे काय याचें, धर्माचें फल जी घनसम्पदा कौरे अर्थ व पंचे- 
निद्ियांच विषय दे काम व संसारापासून सुठणें द्वे मोक्ष याचें वणन आहे. एका पुरुषाच्या कथेला 
चरित व त्रेसष्ट शलाका पुरुषांच्या कथांना पुराण म्इटलें आदहे. वक्‍ता ब श्रोत्यांना श्रवण 
करण्यापासून पुण्य उत्पन्न द्वोतें म्हणून जें पुण्यरूप आहे. चार आराधनांची प्राप्ति होण्याचें व 
त्या पर्तिणे होण्याचें जें साधन आह्े अशा ग्रकारच्या प्रथमानुयोगाला सम्यग्ज्ञानच जाणतें. 


करणानुयोग 
लोकालोकबिभक्तेयुंगपरिदृत्तेशतुगंतीनां च । 
आदर्शमिब तथामतिरबैति करणानुयोगं च॥ ४४ ॥ 


अथे- याचप्रमाणें मति म्हणजे सम्यग्ज्ञान हैं करणानुयोगाठाही जाणतें. करणानुगोग हा 
छोक आणि अलछोक यांच्या विभागाला, उत्सर्पिणी व अबसर्पिणी यांच्या सहा सहा कालांत होणान्या 
परिवरतनाला, चारी गतीमध्यें होणान्या परिश्रमणाला दर्पणाप्रमाणें दाखबिणारा आह. 
विशेषाथे- ज्यामध्यें पड्द्रव्यांव्या समुदायस्वरूपानें असणारा लोक व केवल आकाश द्रव्य 
हा अलोक, हे आपापल्या ग्रुणपर्यायासह् प्रतित्रिबित होतात, सहा कालाध्या निमित्तानें जसजशां 
जीवपुद्दव्गंची स्थित्यंतरें होत असतात तसतशीं ज्यांत प्रतित्रेंबित होऊन झलकतात व ज्यांत चारी- 
गतीचें स्वरूप प्रगट दिसतें अशा दर्पणासारखा करणानुयोग आह. त्याला यथार्थ सम्यग्ज्ञानच 
जाणूं शकतें. 
चरणानुयोग 
गृहमेध्यनगाराणां चारित्रोत्पत्तिबृद्धिरक्षास्गम्‌ | 
चरणानुयोगसमय सम्यग्ज्ञानं विजानाति ॥ ४५ ॥ 
अथे- गृहकार्यामध्यें आसक्त आह बुद्धि ज्यांचा असे गृहस्थ व घरापासून विरक्त होऊन 
त्याचा त्याग करणोरे जे अनगार म्हणजे यति, यांचें चारित्र म्हणजे उत्तम आचरण, त्यांची 
उत्पत्ति, बृद्धि व रक्षण यांचें कारण असा जो चरणानुयोग त्यालाही सम्यग्ज्ञान जाणतें. 
विशेषाथै- मुनीचें व गृहस्थांचें निर्दोष आचरण, त्यात्री उत्पत्ति, प्रतिदिबशी द्वोणारी इद्धि, 
व घारण केलेल्याचें रक्षण यांना कारण चरणानुयोगरूप ज्ञानच आह. 
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दष्यायुयोग 
जीबाजीवसुतसे पुण्यापृष्ये च बन्धमोक्षो च | 
द्रब्यानुयोगदीपः श्रुतविद्यालोकमातनुते ॥ ४६ ॥। 
अर्थ- द्रन्यानुयोगरूपी दिवा, जीव आणि अजीब यथा उत्तम तत्तवांमष्ये, तसेंच पुण्य आणि 
पाप, बंध आणि मोक्ष या मध्यें ज्ञानाचा प्रकाश बादवबितो 
विशेषा्े - द्रव्यानुयोगरूपी दिवा जीव अजीवांच्या निर्बाध स्वरूपाछा, कर्मबंधाला, कर्म 
नाईसें होण्याला, आत्म्यामध्यें उद्योत होईल अशा प्रकारच्या ज्ञानाला बिस्तारानें प्रकट करितो. 
याप्रमाणें चार अनुयोगरूप श्रतज्ञानाचें वर्णन केलें. यांत ज्ञानाचे वीस भेद ब अंगपूर्त बगैरेचे 
स्वरूप बर्णिल्यास ग्रंथ वाढेल म्हणून इतर प्रेथांतून त्याचें बर्णन पाहृन ध्यांते. 
यात्रमाणें श्रीसमंतभद्राचार्योनीं रचिलेल्या रत्नकरंड-श्रावकाचाराध्या मूल्ठ सृत्राब्या पंडित 
सदाछुखजीच्या हिंदी टीकेवरून महाराष्ट्र भाषेंतील या वचनिकेंत सम्यग्ज्ञानाचें स्वरूपवर्णन 
नांवाचा दूसरा अधिकार समाप्त. 


गा अमर । 


चारित्राधिकार 


यानंतर आचाये सम्यकूचारित्र नांबाच्या तिसन्‍्या अधिकाराचें वर्णन करितात. त्यांत चारित्रार्च 
लक्षण सांगण्याकरितां सूत्र सांगतात 





चारित्रा्य लक्षण 
मोहतिमिरापहरणे दशनलाभादवाप्तसंज्ञानः । 
रागद्रेषनिवृत््ये चरण प्रातिषद्यते साधु; ॥ ४७ ॥ 
अथे- दर्शनमोहरूपी अंधकार नाहींसा होऊन सम्यग्दशनाचा लाभ ज्ञास्यानें ज्याचें ज्ञानही 
सम्यकपणाला प्राप्त ज्ञाले आहे असा साधु रागद्वेष नाईसे होण्याकरितां चारित्राचा अंगीकार करितो. 
विशेषार्थ-- अनादिकाछापासून दशनमोहनीय कर्माष्या उदयरूपी अंधकारानें संसारी 
जीवाच्या ज्ञानरूपी नेत्रावर झापड पडलेली आहे. त्या मोहरूपी अंधकारानें आपण ब इतर यांतीछ 
भेद नाहींसा केल्यानें हा जीब्र चारी गतींत प्रात्त होणाज्या अवस्थेला आपलें स्वरूप समजूनत अनंत 
काछापासून त्यांत श्रमण करीत आहे. त्यांतून एखाद्या जीवाछा करणलब्ध्रि बगैरे सामग्री प्राप्त ज्ञाली 
असनां दर्ीनमोहाचा उपशम, क्षय अथवा क्षयोपशम होऊन सम्यग्दरीन प्राप्त होतें. त्याबेत्ीं व्याच्या 
मिथ्यात्राचा अभाव होतो ब त्यामुक्ने त्याचे ज्ञानही तेब्हांपासून सम्यकृपणाला प्राप्त दोतें. अशी 
स्थिति प्राप्त ज्ञाली म्हणजे सम्पाज्ञानी सज्जन पुरुष रागद्रेघाचा अभाष उहावा म्हणून चारित्राचा 
अंगीकार करितो. 
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रागद्रेषाचा अभाव ज्ञाला असतां हिंसादिकांचाही अभाव होतो अशा नियमा्चे सूत्र सांगतात. 


रागदेषनिश्वत्तेहिंसादिनिवतेना कृता भषति | 
अनपेक्षिताथबृत्तिः कः पुरुषः सेवते नृपतीन्‌ ॥ ४८ ॥ 
अशै- रागद्रेघाचा अभाव झाला असतां हिसादिक पांच पापांचा अभाव होतो. पंचपापांचा 
अभाव होणें यालाच चारित्र म्दृणतात. ज्यादा कशाचीही अपेक्षा उरी नाहीं असा कोणता पुरुष 
राजाची सेवा करण्याची इच्छा करील ? 
विशेषाथै- ज्याला द्रव्य प्राप्त करून थेण्याची मुर्हींच इच्छा नाहीं तो राजाची सेवा का 
करील ? कधीही करणार नाहीं. अतिकष्टदायक अशी राजाची सेवा, ज्याला अनेक प्रकारचे 
भोगोपभोग प्राप्त करून ध्यावे व द्रव्यसंपादन करून मोठेपणा मिव्यवावा अशी इच्छा असेल तोच 
करीलछ. ज्याला कशाचीच अपेक्षा नाहीं तो ती करणार नाहीं. त्याप्रमाणें गगद्वेषाचा ज्याचे ठिकाणी 
अभात्र झाला तो पुरुष हिंसादि पंचपापें करण्यास प्रदत्त होणार नाह्ीं. 
याचेंच पुन्हां विशेष विवेचन करितात-- 


हिंसानृतचौर्येम्यो मैथुनसेवापरिग्रहाभ्यां च । 
पापप्रणालिकाभ्यो विरतिः संज्ञस्य चारित्रमू ॥ ४९ ॥ 
अथ- हिंसा, असत्य, चोरी, मैथुनसेवन, आणि पसिम्रह्द हीं पाप येण्याचीं द्वारें आदत. 
यापासून बिरक्त होणें ई सम्यरक्षानी पुरुपाचे चारित्र आह. 
विशेषार्थ-संपूर्ण बाह्य प्रवृत्तीपासून पराइमुख ज्ञाल्यानें परम बीतरागता प्राप्त द्वोते व तिच्या 
प्रभावानें उत्कृष्ट साम्यभाव प्राप्त होजऊन आपसल्या ज्ञायकस्वरूपांत स्थिर राहता येतें. याठाच 
स्वरूपाचरण नामक सम्यक्‌ चारित्र अथवा निश्चय-चारित्र म्हणतात. हें. पंचपापापासून बिरक्त 
झाल्यामुक्ें अंतरंग-बहिरंग प्रवृत्तीची निर्मेलता ज्यामथ्यं उत्पन्न होते अशा व्यवह्वार-चारित्राशिवाय 
प्राप्त होत नाहीं. म्दणून हिंसादि पंचपापांचा त्याग करणें अवश्य आह. ' 
चारित्राचे भेद 
सकल विकले चरणं तत्सकलं सर्वंसंगविरतानाम्‌ । 
अनगाराणां विकलं सागाराणां ससंगानाम्‌ ॥ ५० ॥ 
अथै- तें चारित्र, सकलचारित्र व विकलचारित्र अशा स्वरूपानें दोन प्रकारचें आहे. सर्व 
संगबिरत म्हणजे अंतरंग बाह्य सब परिभ्रहापासन बिरक्त आणि अनगार म्हणजे गृह्-मठ बगैरे राह्- 
ण्याचें नियमित स्थान ज्यास नाहीं अशा परम दयाद्ू व बनामध्यें परिश्रमण करणात्या निरालंत्री 
ज्ञानी मुनीशरांना असणारें सकलचारित्र होय. श्ली-पुत्र-धन-धान्यादि परिग्रद्सद्धित घरामध्यें राहणाय्या, 
जिनवचनांवर श्रद्धान ठेवणाज्या, न्‍्यायमा्गर्चि उछघन न करितां आजीविका करणाज्या, ज्ञानी 
गृहस्थाला असणारें तें व्रिकलचारित्र होय- 
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विश्वेषार्थ- यहकुदुंवाचा त्याग करून शरीरावर ममता न ठेबणात्या साधूला सकलचारित्र 
ब गृहकुदुंब-धनादिकांनीं युक्त गृहस्थाला बिकलचारित्र असतें. 
विककलारित्नाले भेद 
गृद्विणां त्रेधा तिह्त्यणुगुणशिक्षात्रतात्मकं चरणम्‌ । 
पंचत्रिचतुर्मेद त्रयं यथासंख्यमाख्यातम्‌ ॥ ५१ ॥ 
अथे- गृहस्याचें चारित्र, अणुत्रत, गुणब्रत, शिक्षात्रत असें तीन प्रकारचें आहे. याचे कमाने 
पांच, तीन आणि चार भेद आहेत, 
भावार्थ- गद्ववास सोडण्यास जो समथे नाहीं अशा सम्यग्द्टीला धरांत राहुनच पांच प्रकारचें 
अणुब्रत, तीन प्रकारचें गुणत्रत, व चार प्रकारचें शिक्षाब्रत धारण करून चारित्राचें पालन 
करितां येतें. 
पांच भणुबरें 
प्राणातिपातवितथव्याहारस्तेयकाममूर्ा मय! । 
स्थूलेम्यः पापेभ्यों व्युपरमणमणुत्रतं भवति ॥ ५२ ॥ 
अर्थ- प्राणांचा अतिपात म्दणजे वियोग करणें अर्थात्‌ प्राणातिपात म्हणजे हिंसा; वितथ 
म्हणजे असत्य असा ब्याहार म्हणजे वचन बोलणें हा वितथब्याहार म्हणजे असत्यवचन; स्तेय 
म्हणजे चोरी; काम म्हणजे मैथुन आणि मूर्छा म्हणजे परिम्रह अशीं पांच पापें आद्वेत. यापासून 
स्थूलपणानें विरक्त ढ्वोणें दें अणुब्रत द्वोय. 
विशेषार्थ- संकल्पपृतंक (मनांत योजून ) त्रस जीवांची हिंसा न करणें हा स्थूलहिंसात्याग 
दोय. ज्या भाषणापासून अन्य जीवांचा घात होईल, धर्माचा नाश होईछ, इतराकड्टन अपवाद, 
भांडण, दुःख, भय वगैरे उत्पन्न होतील अशा प्रकारचें बचन, ्रेष, अभिमान व लोभ यांच्या वश 
दोऊन बोलणार नाहीं असा नियम करणें यास स्थूछ असत्यत्याग म्हणाबें. कोणीही दिल्याबांचून 
अथवा कपटानें कोणाचेद्दी धनादिपदार्थ प्रहण न करणें यास स्थूलचौर्यत्याग म्हणतात. आपल्या 
विवादित खस्रीशिवाय दुसन्या कोणत्याही ख्रीविषयीं कामेच्छा उत्पन्न न होऊं देणें हें स्थूलकामत्याग 
ब्रत द्वोय. दहा प्रकारच्या परिप्रह्मांचें प्रमाण करून अधिक परिग्रहांचा त्याग करणें हा स्थूलपरिप्रह- 
त्याग द्वोय. याप्रमाणें द्वी पाप येण्याचीं पांच दारें आहेत यांचा त्याग करणें हें अणुब्रत होय. 
अद्दिंसा भणुन्नता्थं स्वरूप 
संकल्पात्कृतकारितमननाधोगत्रयस्य चरसत्वान्‌ । 
न हिनस्ति यत्तदाहुः स्थूलवधादिरिमणं निपुणाः ॥ ५३ ॥ 
अ्थे- जे गृहस्थ मनवचनकाय यांच्या कृत-कारितअनुमोदनारूपी संकल्पानें चरप्राणी 
म्दणजे द्वींद्रियादि तस जीवांचा घात करीत नाहीत त्यांना निपुण अशा गणधर देबांनीं स्थूलहिंसा- 
बिरक्त म्ह॒टलें आहे. 


सत्र ५३ चारिआझधपिकार ८७ 


विशेषा्े- ज्या जीवांना सम्यग्दर्शन प्राप्त झालें आहे, ज्यांचे परिणाम दयेनें कोमल झाले 
आद्वित, ज्यांना हिंसा करण्यापासून भय उत्पन्न झाले आहे व जे त्याचा त्याग करण्याध्या सन्मुऊ 
झाले आहत अशा जीबांना एकेंद्रियादि प्रथ्वीकायादिक जीवांध्या हिंसेचा त्याग होऊं शकत नाहीं. 
घरादारांचा त्याग करणान्या योगीश्वरांना त्रस व स्थावर अशा दोन्‍्ही हिंसांचा ध््याग दोऊं शकतो. 
गृहस्थाला गृहकुटुंबावरील ममता प्रत्याख्यानावरण कर्माचा उदय सत्तेंत असल्यानें कमी होत नाहीं. 
म्हणून अशा जीबांकरितां तरस जीवांच्या संकल्पी हिंसेचा त्याग करण्यानें तव्यांना अहिंसा अणुन्नत 
घडते असें भगबंतांनीं सांगितलें आहे. 


संकल्पी हिंसेचा त्याग म्हणजे काय ! दयाह्ु यृहस्थ द्वेतुपुरस्सर त्रस जीवांचा घात करीत 

नाहीं, घात करणान्याची मनवचनकायेनें प्रशंसा करीत नाहीं. कोणी दुष्ट प्राणी ईष्येंनें किंबा 

देषानें त्याचा घात करूं इच्छित असला, अथवा त्याची आजीविका बिधडवूं 

संकरपी हिंसा. पहात असला तरी त्याचें कांही तरी नुकसान करण्याची इच्छा तो करीत 

नाहीं. कोणी त्याल्ा पुष्कछ द्रव्याची छाक्षच दाखबून अमुक जीवाचा 

घात कर म्दृणून सांगितर्लें तरी तो अत्यंत लद्दान अशा किडा-मुंगीचा देखील हेतुपूबंक धात करूं: 

इच्छित नाद्दी, एखादा जीव मारण्यानें आपली आपत्ति अथवा रोग नाहींसा होत असला तरी 

देखील तो आपला जीव बचेल या आशोनें त्रसजीबांचा घात करीत नाहीं. हिंसा होण्याची त्याला 

अत्यंत भीति असते. गृहस्थाला आरंभादि क्रियेमध्यें त्रस जीवांचा घात होत असतो है खेरें असलें 

तरी तो कोणत्याह्ी जीत्राचा आहार, औषध, देवताचन यासार्ठी म्हणून घात करीत नाहीं. अशा 

हिंसेचा त्याग तो करूं: शकतो. त्यास आरंभी हिंसेचा त्याग होऊं शकत नाहीं. म्हणून दयामयी 

धर्माल्य विरोध न येईछ अशा रीतीनें त्यानें आरंभादि कार्यें करावी. तीं करीत असतांना साबधानता 
बाल्गण्यांत त्यानें कसूर करूं: नये. 


गृहस्थावस्थेत चूल पेटबिण, दल्कणें, कुटणें, सारवबिणे, पाणी सांडणें व द्रव्योपाजन करणें, 
हीं सदा कम तर दररोज कराबी लागतात. याशिवाय नित्य व अवश्यक अशाही कांहीं क्रिया कराब्या 
लागतात. उदाहरणाथै- आपस्या मुल्ठमुलींचीं ल्झ करणें, घरें बांधविणें, तीं 
झाडणें, सारविणें, स्वच्छ ठेवण वगैरे. रात्रीं कोठें जाणें येणे, धातुपाषाण 
छांकूड वगेरे कापविणें, आंथरूण पांघरूण ठेवणें उचछणें, भांडीं ठेव्े 
आपटणें, जातीछा जेवण देणें, दिवा जालणें बगैरे सब कार्यामध्यें हिंसा घट्न येतेच. गाडीवर 
किंवा रथावर बसून जाणें, दृत्ती घोड्यावर बसे, गाय, म्हैस बगैरे बाव्गणें, यांमष्यें त्रस जीवांचा 
घात ह्ोतोच. देऊढ्ठ बांधविणें, दान देणें, प्रजन करणें यांतही आरंभ आहेच. अशा अवरस्थेंत 
गृद्दस्थाला असहिसेचा सर्बस्वरी त्याग करतां येणें शक््य आह्े काय ! 


गृहस्थाचे परिणाम बरील क्रिया करण्यांत मुख्यत्वेंकरून जीवांचा धात करण्याचे नसतात. तो 


गृहस्थावस्थेत हिंसा 
घडतें 


दद रत्नकरंढ-अल्वकायार पघञ् धरे 


क्षीबांचा बात व्हावा म्हणून तीं कार्ये करीत नसतो. ही कार्य करीत असतांना जीवांचा घात झाला 
तर बरें असेंह्री तो मानीत नाहीं. त्याला जीवांचा धात होण्याची मनांतवूने 

ती देतुपूबंक हिंसा नन्हें, भीति बाठत असते. ती मनांत बाल्ठगूनच तो आरंभादि क्रिया करण्यास ग्रवृत्त 
होनो. जीव आरण्याकरितांच तो आरंभ करीत नाहीं. जीव मारण्याचा ल्वाचा 

ददेशदी नाहीं. अक्षा अबर्स्थेत त्याला पापबंब होत नाहीं. कारण जीव आपल्था आयुष्यानुसार 
उत्पन्न होतात व मरतात. त्यांचें जगणें मरणें आपल्या हवातीं नाहीं. आपण जितका आरंभ करतो 
तितका सब दयेनें प्रेरित होऊन यत्नाचारपूरंवक करीत असतो. अशी क्रिया करणाराला भगवंतांनीं 
परमागमांत हिंसा होत नाहीं व त्यास बंधद्दी घडत नाहीं अर्से सांगितर्ले 

दिंसा परिणामावर॒ आह. हा संपूर्ण लोक जीबांनी भरलेर। आह. त्यांच्या जगण्या-मरण्याशीं, 
अबलंबून आह. आपला संकल्प असल्याशिवाय हिंसा अहिंसेचा संबंध येत नाहीं. हिंसा 
अहिंसा हीं आपल्या परिणामावर अवलंबून आढ्े. मुनि चार द्वात जमीन 

पाहून सावधानतेनें गमन करीत असतांना, पुर्दे पाय उचदछून ठेवणार इतक्यांत जर एखादा जीव 
बाहेरून उड्न त्यांच्या पायाखालीं येकन पट्टन मरण पाबेल तर त्यात्रदल ते जबाबदार नाह्ीत. 
कारण मुनि शर्यासमिति पादन गमन करीत असल्यपानें त्यांना हिंसेचा बंध होत नाहीं. 
शुद्ध असलेला आह्वार निरखून घेत असतांना जर अचानक त्यांत जीव येकऊन पडला तर त्यांत 
त्यांचा काय दोष ? ते जर ग्रमादामुर्छे आहार शोधून घेण्यांत आव्ठस करतील तर त्यांना दोष लागेल. 
याप्रमाणें श्रावक जर प्रमाद न करतां मोठ्या ग्रयत्नानें वागत असेल तर त्याला हिंसेचा दोष लाग- 
णार नाहीं. दिवसा चूल पाहून, स्वच्छ करून, लांकडामध्यें कांहीं जीबजंतु आहत कीं काय ह्ढ 
पाह्ून बिस्‍्तव पेटविणें, तसेच जातें पाठ्न झाड़ून स्वच्छ करून, धान्यां- 

नित्यकर्म सावधान- तीछ किडामुंगी सर्ब नाहमशी करून, मग तें दक्ूून पीठ करणें वगैरे 
तेनें करावें क्रिया जर तो यथायोग्य करीत असेल, तर त्यांत कदाचेत्‌ हिंसा घडली तरी 
त्याचा दोष त्याजकड येत नाहीं ! श्रावक्र बिटलेलें अन्न भक्षण करीत नाहीं. 

तसेंच जागा स्वच्छ कराबयाच्री असल्यास दिवसा कोमल अशा कुंच्यानें अथवा इतर ग्राण्यांना त्रास 
होणार नाहीं अशा रीतीनें हृछु हु केरम्ुुणीनें झ्ाइन काढतो. पाणी दुद्देरी बज्ानें यत्नपूर्वंक गाकून 
घेतो. द्रव्योपाजन देखील आपल्या कुलाचाराग्रमाणें व आपल्या सामर्थ्या- 

अन्यायानें धनोपार्जन प्रमाणें न्‍्यायमार्गनें करीत असतो. द्रब्य-संपादन करीत असतांना क्षन्याय 
करूं: नये करण्यानें जगांत आपकी अपकीर्ति होईल अथवा तें संपादन करीत असतां 
आपला धरम सदोष बनेल, अशा रीतीनें तो द्रव्य संपादन करीत नाहीं. तो 
असिमधि-कृषि-विद्या-नाणिज्य आणि शिल्प हीं सहा कमें देखील वरीछ धोरणानेंच करीत असतो. 
श्रावकाचे बत हें चारी वर्णाला धारण करतां येतें. आपछी उपजीबिका जर निर्मल व ज्यांत मु्गंच हिंसा 
'होत नाहीं अशा रीतीनें होत असेल तर निंद्य कम करून, लछोभाच्या वश होऊन पापरूपी अनेक 


झत्र धरे आरिाणिकार ट्श्‌ 


कार्ये करून आजीबिका करूं नये. दुसन्‍्या कशानेंद्री आपली उपजीबिका होण्यासारखी नसेल तरी 
पापाचें भय बात्ठयून न्‍्यायानें उपजीबिका करण्याचा निश्चय ढद्कू देऊं नये. 
आपण क्षत्रिय कुछांत उपन्न ज्लालों तर क्षत्रिया्ें जें न्‍्यायकर्म सांगितलें भादे त्याचें 
उछंघन करूम दीन-दुर्बठाचा घात करूं: नये, क्षत्रियांचें कम॑ दीन-अनाथ असतील त्यांचें रक्षण 
करण्याचें आहे. शस्नरहित पुरुषाला क्षत्रियानें मारुं: नये. पडछेल्पावर भाव 
क्षत्रियानें दुर्बठाचें. करूं: नये. पाठ दाखबून पद्वून जात असेल अथवा दीन झाला असेल त्याबर 
रक्षण करांबें. घाव करूं: नये. धन छुठण्याकरितां आपल्या शक्तिनें हजारों जीवांचा घात 
करूं; नये. अभिमानानें वैरानें कोणाचा धात करूं नये. आपता घात 
करण्यास येईल अथवा दुर्बरू छोकांना कोणी मारू लागेल तर त्याचा शल्ानें विरोध करावा. जो 
फक्त शन्न धारण करून आपली उपजीविका करीत असेल त्पानें स्वामिधर्मामुल्ठें शख धारण करावें 
अथवा जो अनाथांचा स्वामी असेल त्यानें शत्र धारण करांबें. ज्यांना शत्न धारण करून सेवा करा- 
बयाची नाहीं अथवा ज्याकड़े प्रजेचें पालन करण्याचेंही काम नाहीं त्यानें स्वरक्षणाशिबाय इतर 
कार्यासाठी शत्र धारण करूं: नये. 
लिहिण्याचा धंदा करून आपली उपजीबिका करीत असेल त्यानें कपटड्ञति सोइन आपल्या 
धन्याचें इमानानें काम करावें. मात्ठी, जाट इत्यादि कुलामध्यें उत्पन्न ब्लाल्यानें दुसन्या कोणत्या 
घंद्यावर उपजीबिका करतां येत नसेल तर ल्यांनीं शेतीब्राडी करून आपली 
शेतकन्यानें हिंसा उपजीबिका करावी. पण तसें करीत असतांना दयाधर्माचा त्याग करूंए 
कमी घडेल याकडे नये. जो उपजीबिकेसाठी प्रूवीपासून शेतकी करीत आला असेल त्यानें 
लक्ष्य ठेबावें, त्यांतही मर्यादा करून त्याहून अधिक शेती करणार नाहीं असा निश्चय 
करावा व करीत असलेल्या शेतीविषयीं विशेष तृष्णा वाहूं न देतां त्यांतही 
कमी करण्याची इच्छा ठेबात्री, हें काये आपणांस नाइलाजानें कराओनें लागत आहे, यांत हिंसा फार 
होत असून पापबंध फार घडतो, दुसरी उपजीबिका करितां आली असती तर मी याबर कधींही 
पोट भरलें नसतें, असा विचार मनांत आणून आपली निंदा करीत शेतीबर उदरनिर्वाह करावा. 
शेतांत नेहमी पुष्कठठ अगालित पाणी बापराबें लागत असलें, तरी स्वतः अगालित पाण्याचा थेंत्र 
देखील आपल्या उपयोगाकरितां त्यानें वापरूं: नये. कोणी म्हणेल की “तुम्हीं आपले शेतांत नेहमीं 
पुष्कछ झ्ञार्डे कौरे तोडित असतां त्याअर्थी अमुक जागेंतील झाड़ें तोइन दिल्यास त्याची किमत 
तुह्मांस देऊ॑ ” तर लोभाच्या आशेनें तसे करण्यास त्यानें प्रदृत्त होऊं नये. शेती करण्यांत जरी 
पुष्कछ जीव मरत असले तरी त्याचा अभिप्राय जीब्ांना मारण्याचा नसतो. आपली आजीविका 
व्हावी एढ़ाच त्याचा अभिप्राय असतो. असे असलें तरी कोणी शेंकडों रुपये देऊं केले म्हणून लोभानें 
तसलें पापकृत्य करण्यास भ्रवृत्त होऊं नये. कारण यःकाथ्षित्‌ मुंगीलाही दुःख पोंचू नये इतकी 
ज्याब्या मनांत दया उत्पन्न झालेली असते तो जीव शेती मुद्ठीं करीतच नाहीं. 


₹, १२ 


९७० रत्नकरेंह-आा बकायार * भ्रत्र ५३ 


विशेवर आजीविका करणाय्या ब्राह्मणांनी मिध्यात्व वाढविणान्या व हिसिची पुष्टि करून राग- 
दवेष वाढविणास्या विद्या न शिकवितां निर्दोष विद्या शिकवान्या हाच त्यांचा खरा धम आदे. 

श्रावकानें ज्यांत पुष्कल् हिंसा होत असेल व पुष्कछ खोटेंपणा करावा छागत असेल असा 
व्यापार न करितां, न्‍्यायानें व प्रामाणिकपणानें व्यवहार करावा. त्यांत संतोषबृत्ति ठेबावी. तीत्र छोभ 
कमी करून, दयाधर्माचे उल्ंधघन न करितां न्‍्याय्य वागणूकीची भावना मनांत कायम ठेऊन 
व्यवह्वार करावा. 

शिल्पकम करणास्या शूद्वाला देखील श्रावकांचीं ब्रतें प्रहण करितां येतात. त्यानें अति निद्य 
करमें असतील त्यांचा त्याग कराबा. न्यांतुन जी ठाव्यतां येण्यासारखीं नसतील त्यापैकी ज्यांत पुष्कछ 
हिंसा होत असेल तौं तरी निदान टाढ्ठावीं. मनांत सदैव दया जागृत ठेवावी. हेतुपुरःसर जीवांचा 
घात होतो आह असे समजलें असतां तो करूं: नये. देऊछ्ठ बांधवितांना, पूजन करितांना, दान 
देतांना, नेहमीं सावधानी ठेवून फक्त धर्मसाधनासाठींच हीं कम करीत आह्वोत असे मनांत 
बागबीत जर्वि, 

दिसेत्पत्तीच कारण 
यत्खल कपाययोगात्प्राणानां द्रव्यभावरूपाणास्‌ | 
व्यपरोपणस्य करण सुनिश्चिता भवति सा हिंसा ॥ ४३ ॥ 

अथे- कषायाच्या संयोगानें ( रागददेषामुर्कें ) इंद्रिय, शरीरादि द्वव्यप्राण व ज्ञानदर्शनादि 
भावध्राणांचा बियोग करणें हीच निश्चय करून हिंसा जाणाबी. 

भावाथे- रागद्वेषादि कपषायांच्या वश होऊन द्र॒ब्यप्राण व भावप्राणांचा बियोग करणें हीच 
खरी हिंसा. ज्यांना कषाय नाहींत त्याजकड्डन प्राण्यांचें मरण झालें तरी त्यांना हिंसेचें पातक घडत 
नाहीं.अमृतचंद्राचाय म्हणतात:---- 


अप्रादुर्भावः खलु रागादीनां मवत्यहिंसेति । 
तेषामेबोत्पत्तिहिंसेति जिनागमस्य संक्षेप: ॥ ४४ ॥ 
अथे- रागद्वेषादि विकार आत्मयाचे ठायीं उत्पन्न न होणें ही अद्विसा व विकार उत्पन्न 
ह्वोणें ही हिंसा, असा जैनशाज्राचा सारांश आहे. बाह्य प्राण्यांची हिंसा घडो वा न घडो, आपल्या 
मनांत रागद्वेषादि विकार उत्पन्न ज्नाल्याबरोबर भावप्राणांचा (शुद्ध विचाराचा ) धात होतो व तो 
झाल्यानें आत्महिंसा धडते. आत्महिंसा ज्यास घडली त्यास पराईसाही निश्चयानें होते. 


युक्ताचरणस्य सतो रागाधद्यावेशमन्तरेणापि । 
न हि भवति जातु हिंसा प्राणव्यपरोपणादेव ॥ ४५ || 


अथे- योग्य आचरण करणात्या सत्पुरुषाछा रागद्रेषादि कषायाशिवाय प्राणांचा घात 
झाल्यानें हिंसा घडत नाहीं, 


हंत्र ५३ जारित्राधिकार ९१ 
भावार्थ- यलाचारपूबंक दयाभाव मनांत ठेऊन वागणाज्या पुरुषाकडून कदाचित्‌ जीवांचा 
धात झ्ाला तरी त्याला हिंसेचा बंध होत नाहीं. 


व्युत्थानावस्थायां रामादीनां वश्नप्रइत्तायाम्‌ । 
प्रियतां जीवो मा वा धावत्यग्रे घकुवं हिंसा ॥ ४६ ॥ 
अथे- रागद्वेषांच्या स्वाधीन होऊन बेपर्वाईनें जाणें, येणें, उठणें, बसणें, ठेवणें वगैरे क्रिया 
केल्या जातात. जया करीत असतांना जीवांचा घात होवो किंवा न होषो, हिंसा निश्चर्यकरून पुर्दे 
घावत असते अससे समजावें, 
भावार्थ - सावधानपूर्वक क्रिया न करितां जो क्रियेविषयीं बेफिकिर असतो त्याछा, जीवांचें 
मरण त्यांच्या आयुष्याप्रमाणें होवो अथवा न होतबो, स्वतःचे परिणाम निर्दय होण्पानें दिंसेचा बंध 
होतोच. 
यस्मात्सकपायः सन्हन्त्यात्मा प्रथममात्मनात्मानम्‌ |. 
पश्माजायेत न वा हिंसा प्राण्यन्तराणां तु ॥ ४७ ॥ 
अर्थ- आत्मयामध्यें कषायांची उत्पत्ति झ्लाल्याबरोवर प्रथमतः तो स्वतःच्या सत्‌ परिणामांचा 
घात करून घेतो. नंतर इतर प्राण्याची त्याजकइ्टन हिंसा होबो अथवा न होवो. 
भावार्थ- ज्यावेीं आत्मा कषायसंयुक्त द्वोतो त्याचवेव्हीं त्याच्या ज्ञानानंदवीतरागस्वरूपाचा 
घात होऊन चुकतो. त्यानंतर बाह्य जीवांची हिंसा ज्ञाली काय किंवा न झाली काय सारखेंच. 


हिंसायामबिरिमर्ण हिंसापरिणमनमपि भवति हिंसा । 
तस्मात्प्रमत्तयोगे प्राणव्यपरोपणं नित्यम्‌ ॥ ४८ ॥ 
अथे- ज्याअर्थी हिंस्रेविषयीं विरक्त न होणें व हिंसेमथ्यें प्रवृत्त होणें या दोंहांसही हिंसाच 
म्हटलें आहे त्या अर्थी प्रमत्तयोगापासूनच नेहमीं हिंसा होते असेंच ठरतें. 
भावाथे- आपला अथवा दुसप्यांचा घात होईल यात्रदक सावधानी ( खबरदारी ) न ठेबतां 
मनवचनकायेची प्रद्गत्ति करणें यास प्रमत्तयोग म्हणतात. जेयें प्रमत्तयोग आंढे तेथे नेहमी हिंसा 
ठरलेली. जो कोणी हिंसा करीत नाहीं परंतु हिंसेपासूभ बिरक्त ढोऊन तिचा त्याग करीत नाहीं, 
तो निजलेल्या मांजराप्रमाणें सदाकाल हिंसक आहे. जो नेहमीं हिंसा करितो तो तर हिंसक अह्विच. 
या दोघांचे म्हणजे हिंसा करणारांचे व हिंसा करीत नसून त्याग न करणारांचे परिणाम सारखेच 
अह्वित. त्यांना हिंसेचें बाह्य निमित्त मिल्क वा न मिव्णे. 
तक्ष्मापि न खलु हिंसा परवस्तुनिबन्धना भवति पुंसः | 
हिंसायतननिशृत्तिः परिणामविद्लुद्धये तदपि कार्या ॥ ४९ ॥ 


अ्थ- सूक्ष्म हिंसेलाही अन्य वस्तु कारण नाहीं, कारण मनुष्यमात्राला घडणारी हिंसा 
ह्यांचे परिणाम हिंसा करण्याचे द्ोण्यानेंच घडते. बाद्य वस्तुच्या निमित्तानें जर सृक्ष्महिसाही होत 
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ससेल तर या थाहाय परतंचा ध्याग-जत-संयम चगैरे कां कराये ! अशी कोणी शंका करील त्याचें 
समाधान असें कीं, ज्याबेत्हीं मनांत बिचार येईल त्याचवेत्हीं त्याला हिंसा घडेल हें खरें आदे, तरी 
तो जीव जर ढिंसा होण्याच्या जागी जाऊन राद्दील तर त्याचे परिणाम द्विंसेचे झ्ाल्यावांचून करे 
राहतील ! परिणामाची शुद्धि रदाबी म्द्णून ज्या ठिकाणी हिंसा घहत असेल अशा सब स्थानांचा 
अर्थात्‌ भोजन, पान, भ्रहण, आसन, वचन, चिंतनादिकांचा त्याग करणें योग्य आह. 


निशभ्रयमधुध्यमानो यो निश्रयतस्तमेव संभयते | 
नाक्षयति करणचरणं स बहिः करणालसो बाल ॥ ५० ॥ 


अर्थ- निश्चनयातें स्वरूप न जाणतां म्हणजे शुद्ध आत्मा विषयकषायापासून अलिप 
असतो हैं समजून न थैतां जो “ आपले परिणाम कषायरह्वित आद्वत, आपल्या सती प्रइत्तीत द्विंसा 
मुरींच द्ोत नाह्टीं ” अशा विचारानें निरगेल होऊन ययेच्छ वागतो, व्याचे मनांत बाह्य आचरणा- 
विषयीं निरादर उत्पन्न होतो व त्यामुलें करणचरणरूपी चारिन्नाचा ते नाश करणारा द्वोतो. 


भावाथे- ज्याचे परिणाम रागद्वेषरहित झ्ाले असतील तो अयोग्य अशा भोजनपानघन- 
परिग्रह्ादि आरंभामध्यें प्रदत्त होत नाहीं. जो द्विसेपासून विरक्त ज्ञाला असेल तो हिंसा उत्पन्न कर- 
ण्याध्या कारणांचा त्याग करितो. पुरुषार्थ-पिद्धभुपायांत असें सांगितलें आहे 

प्रत्यक्ष हिंसा न की, कोणी हिंसा मुद्हंच न करितां हिंसेचा भागीदार द्वोतो. जसें शर्त्रें तयार 
करिताही हिंसेचा. करणोरे लोहार, शिकलकार बगैरे लोक भ्रत्यक्ष हिंसा मुर्ठीच करीत नाहींत 
बंध होतो.. पण तंदुल्मच्छाग्रमाणे व्यांना हिसिचें फल प्राप्त दोतेंच. कोणी प्रत्यक्ष हिंसा 
करीत असूनही त्याचे फल त्याला मित्ठत नाहीं- जसे मंदिर बांधविणाय्या 

दयादू श्रावकाला व यत्नाचारपू्वक क्रिया करणाय्या श्रावकाला प्रत्यक्ष त्रस जीबांची हिंसा होत भसूनह्दी 
हिंसेचें फल ग्राप्त द्वोत नाहीं. कोणा पुरुषाकह्नन हिंसा अल्प होते पण ती द्वोत असतांना त्याचे 
परिणाम फार तीत्र असंडे तर उदयकालीं त्या अल्प हिंसेचें फलही तीज्र भोगावें लागतें, पुष्कर 
माणसांनीं मिकून एखादी हिंसा केली असे समजा. तरी त्या हिंसेयें फल सर्वाना समान मिव्ठत नसतें. 
ज्याचे परिणाम ती हिंसा करीत असतां तीव्र ज्ञाले असतील त्यास तीव्र फल, ज्याचे मंद असतील 
स्यास मंद फल व ज्याये मध्यम असतील त्यास मध्यम फल प्राप्त होतें. कित्येकांना हिंसा अश्लन 
पुढें कराबयाची आह त्या अगोदरच हिसेचे परिणाम ज्ञाल्यानें त्याचें फल उदयास येऊन रस देतें. 
कित्येकांना हिंसा करीत असतांनाच त्याचें फल प्राप्त होते. जसे एका पुरुषानें दुसत्याचा प्राण 
चैतला त्याच वेव्हीं प्राण जाणारांच्या प्रह्मरान याचाही प्राण जातो. कित्येकांना पूर्वी केलेल्या हिंसेचें 
फछ मागाहून प्राप्त होते. कोणी दिसेचा आरंभ केला पण कांददी कारणांनीं त्याजकट्टन हिंसा झाली 
नाईी तरी दिसेचें फल त्यास प्राप्त होतेच. जसे एखायानें एकाचा प्राण धेण्याचा उपाय योजिला 
परंतु कांही कारणानें तो उपाय फसछा. ज्याचा धात ब्दयाबयाचा द्वोता त्याल्य मागाहून त्याचा छेतु 
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समजस्यानंतर बयान त्याचा प्राण घेतछा. हिंसा करणारा एक व त्याचें फल भोगणलारे अनेक भ्रशी 
अबस्था दोत असते. जसे चोराला फाशी देणारा चांडाल एक व ती फाशी पाहणोर तसासगीर अनेक, 
यांत एका चांडाल्यछय व अनेक तमासगीरांना पापत्रंध होतो. युद्धांत हिंसा करणारे अनेक योद्धि 
असतात पण त्याचें फल एका राजाला भोगावें छागतें. कोणाला हिंसा केली असतांना हिंसेचें फल 
भोगावें छागतें तर दुसन्याल्ा त्याच हिंसेपासन अद्दिसेचें फल मिल्ठते. जे कोणी पुरुष एखाथा 
जीवाचें रक्षण करण्याचा प्रयत्न करीत असतां तो जीव मरण पावला तर स्या पुरुषाला त्या जीबाचें 
रक्षण करण्याच परिणाम असल्यानें अहिसिचें फल मिव्ेल, दूसन्या कोणा पुरुषाचे परिणाम एखाबा 
जीवाचा धात करावा असे होतात अथवा त्याला संकटांत घालांब अशी त्यास इच्छा द्वोती पण त्याध्या 
पुण्योदयानें त्याला कांदीं संकट आलें नाहदी व मरणद्ी प्राप्त ज्ला्ें नाहीं. उलट पुष्कठ लाभ ज्ञाला. यांत 
त्या धात करण्याची इच्छा करणाय्याला तर पापाचा बंध पडतोच. दुसन्याचे परिणाम कोणालाही 
दुःख देण्याचे नव्हते, खुख देण्याच व ल्याचें रक्षण करण्याचे होते. यामुक्ें दुःख झ्ालें अथवा तो 
मरण पावला तरी सुख देण्याच परिणाम असल्यानें त्याला पुण्यबंधच ज्ञाला. 

याप्रमाणें अनेक इष्टीनें विचार करणारा असा हवा जिनमा्ग आह. हा एकांती मिथ्याइष्ठीला 
समजणें कठिण आहे. त्यासादीं अनेकान्त नयसमूहाल्ा जाणणास्या ग्रुरूलाच हारण गेलें पाहिजे. 
हूं भगवंताचें नयचक्र फार तीक्षण असून दुराग्रही मिथ्याइष्टीच्या युक्तिबादार्चे शतशः तुकड़े 
करून टाकणोरें आहे. म्हणून ज्ञानीपुरुषहो ! बीतराग भगवंताच्या आहेनें प्रथमतः हिंसा होण्पा 
योग्य जीं जीवांचीं स्थानें इंद्रियकायादिक आढ्वित त्यांचें ज्ञान करून ध्या. हिंसा करविणारे परिणाम 
कशानें होतात ढें समजून ध्या, हिंसेचें स्वरूप जाणा, हिंसेचे काय फल प्राप्त द्वोगार याचा बिचार 
करा. याप्रमाणें हिंस्प, हिंसक, हिंसा, हिंसाफल या चतुष्टयाला मोठ्या परिश्रमानें आधी चांगल्या- 
रीतीनें समजून ध्या. मग देशकालछानुसार आपले परिणामांचा विचार करून आपला निर्वाह होईल 
किंवा नाहीं हें पहा व आपली शक्ति न छपबितां यृहस्थाश्रमामध्यें आपल्या योग्यतेनुसार द्विंसेचा त्याग 
करा. सब क्रिया करीत असतांना दया मनांत बाव्ठयून मोठ्या सावधानतेनें वागा. पंचस्थावर 
जीवांची दिंसा शक्य तितकी कमी करून दयाक्ु बना. याभ्रमाणें अहिंसा अणुव्रताचें लक्षण सांगितर्ले, 

अर्दिंसान्ताचे पांच भतिचार, 
छेदनबन्धनपीडनमतिभारारोपणं व्यतीचाराः । 
आह्यरवारणापि च स्थूलवधादुब्युपरतेः पंच ॥ ५४॥ 

अथे- छेदन म्द्ृणजे मनुष्याचे अथवा तियचाचे कान, नाक कौरे अवयव तोडणें द्वा पहिला 
छेदनातिचार- मलुष्यांना दोरखंड बौरे साधनांनीं जखइन टाकर्णे, क्षैंदेंत ठेवण व तियचांना इृढ 
बंधनांनीं बांधणें, पक्ष्यांना पिंजज्यामध्यें कोंइन ठेव्णे हा दुसरा बंधनातिचार. मनुष्य तियैचांना 
लाथ, बुक्की, चापट, काठी, चाबूक इत्यादिकांच्या योगाने मारणें दवा तिसरा पीडनातिचार. माणसांबर 
पशृंवर अथवा बैल जोडलेल्या गाडीबर त्यांच्या शक्तीहून अधिक ओझ्षं लादणें हा चौथा अतिभारा- 
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रोपणातिचार. मनुष्य तियँचाना खार्णे-पिण्याचा प्रतिबंध करणें दा पांचवा आहारवारण अथवा 
अन्नपाननिरोधनातिचार म्हणावा. याप्रमार्ण हे स्थूलहिंसा त्यागाचे पांच अतिचार ( दोष ) आहत 
ते यूहस्थाछा सोडणें योग्य आहे. 
सत्याणुवा्ं कक्षण 
स्थूलमलीक॑ न वदति न परान्‌ वादयति सत्यमपि बिपदे | 
यक्तददन्ति सन्‍्तः स्थूलबधादिरसण्ण निपुणाः ॥ ५५ ॥ 
अर्थ- जो स्थल असत्य बोलत नाढीं, दुसय्थाकइ्टन बोलवीत नाट्ठी, आणि ज्या बोलण्या- 
पातून आपणाला व इतरांनाही संकट येत असेल असें सत्य दखखील जो बोलत नाहीं तो सत्पुरुषांनीं 
स्थूल असत्याचा त्यागी आहे असें म्हटलें आहे. 
विशेषार्थ- स्थूल असत्याचा त्याग असणान्या म्हणजे सत्याणुत्रत धारण करणाज्या पुरुषानें 
क्रोध, मान, माया, लोभाष्या वश होऊन एखाद्या जीवाचा धात होईल, एखाद्यावर संकट येइल, 
अथवा कलंक चढेल असें बोलणें निंद्य आहे. याचप्रमाणें ज्या भाषणापासून ऐकणारांस मिथ्याश्रद्धान 
उत्पन्न होईल, तो धमपराड्मुख होण्यास उद्युक्त होईल, ब्रतसंयमाचा त्याग करून ।शिथिल बनेल, 
हार्चे श्रद्धान ब्रिघद्दन जाईछ, अशा प्रकारचें भाषण क्धीही करूं नये. ज्या बोलण्यापासून 
कलह व बिसंवाद उत्पन्न होईल, विषयानुराग वाढेल, मोठा आरंभ करण्याकडे प्रवृत्ति होइंल, 
दुस॒प्याला आतंध्यान उत्पन्न दोईछ, इतरांना कामबेदना उत्पन्न होतील, दुसम्याच्या लाभांत 
विध्न येइेल, दुसन्याची उपजीविका नाहदींशी होईलठ, आपली व दुसप्याचीढी अपकीर्ति द्दोईल, 
अशा प्रकारचें बचन मुखावार्टें उच्चारूं नये. ज्यापासून आपछा व दुसन्‍्याचा बिघाड होईल, 
कोणाबर आपत्ति ओढवेल, अनर्थ उत्पन्न होईल, दुःख प्राप्त द्वाइठ, मम छेदिलें जाईछ, राजदंड 
सोसावा छागेल ब द्वव्यह्ानि होण्याचा संभव असेल अशा प्रकारचें सत्यवचन असेल तरी तें असत्य 
समजून कदापि बोढूं नये. याचप्रमाएं आपल्या तोंडाबाटें शिवीगालठ्लठ, बीभत्स शब्द, हलक्या 
कुल्ांतील छोकांनीं बोछाबयाचे शब्द, मर्मच्छेदक वचन, दुसत्याचा अपमान होईल असे शब्द, 
तिरस्काराचे शब्द, अहंकाराचे शब्द मुखाबादें कधींदी काहूं नयेत. बोलावयाचें क्ालेंच तर 
जिनसूत्राला अनुसरून आपलें व इतरांचें ढवित ज्यायोगें होइंछ, ज्यांत फार पाल्दावू नसेल असे 
प्रामाणिक व संतोष उत्पन्न करणरें, धर्माचा उद्योत करणारें वचन बोलावें. याप्रमाणें न्‍्यायानें आपली 
उपजीविका करणात्या व अनिंद्य वचन बोरूणाय्या गृहस्थाला असत्यत्याग नांबाचें दुसरें अणुब्रत घढतें. 
सत्याणुश्रताये पांच भतिचार 
परिवादरदोध्भ्याख्या पैशुन्यं हूटलेखकरणं च । 
न्यासापहारतापि च व्यतिक्रमाः पंच सत्यस्य ॥ ५६ ॥ 
अथे- परिवाद, रहाम्याख्या, पैशुन्य; कूटठेखकरण आणि न्यासापहार असे पांच सत्या- 
णुत्रताचे अतिचार आद्दित. 
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विजेषाथे- परिवाद म्हणजे मिथ्या उपदेश. स्वगमेक्षार्चे कारण अज्ा खोब्ज़ चारित्राचा 
उपदेश करणें दवा परिबाद नामक अतिचार. रह्दो5भ्यारूया म्हणजे गुप्त गोष्ट प्रसिद्ध करणें. कोणी आपडी 
गुप्त गोष्ट आपणांस सांगितली असतां ती दुसन्यास सांगणे, अथवा तिची ग्रसिद्धि करणें, व ख्री- 
पुरुषाची एकांतांतील क्रिया पाहुन व ऐकून ती ग्रगट करणें यास रहो<भ्याख्यातिचार ग्हणतात. 
पैशुन्य म्हणज चह्माडी करणें. दुसत्याचें छिद्र समजून घेऊन त्याचे नुकसान करण्याध्या उद्देशानें 
दुसन्यास सांगणें दवा पैज्वन्यातिचार. कूटलेखकरण म्हणजे खोटे दस्तैबज व खोटे जमाखचे करणें 
अथवा करविणें व एखाद्या चांगल्या गृहस्थावर आत्लट घेऊन त्याचा लोकांत लिहुन अथवा बोहून 
खोटा प्रचार करण, न्यासापद्वार म्हणजे ठेव गडप करणे. कोणी आपल्या जबत्ठ विश्वासानें द्रव्य, 
डागडागिने अथवा मौल्यवान वल्ें ठेवून परत मागतांना विसरून कमी मागितल्या असतां तेबह्याच 
वस्तु देऊन बाकीच्या न देणें हा न्यासापहारातिचार होय. याप्रमाणें स्थूल असत्यत्याग अणुब्रताचे 
हे पांच अतिचार [दोष] अह्वित ते टाव्पण्यानें ब्रत शुद्ध होतें. 
यासंब्रधी अती पुरुषानें आपल्या मनांत सदैव पुढील विचार आणित असांब. “ या जीवाने 
अनादि अनंतकालापासून निगोदामध्यें बास्तव्य केले आहे. कर्मधर्मसंयोगानें तेथून सुटका झ्ाल्या- 
नंतर पंचस्थावर जीवनांत असंख्यात काल परिश्रमण करून पुनररपि निगो- 
दु्राप्य मनुष्य दांत अनंतानंत काल परिश्रमण केलें आह. अनंत बेढ्छा एकेंद्रिय जीवांत जन्म 
जन्माची महती . घेतला. त्या ठिकाणीं याला जिह्ेन्द्रिय प्राप्त झालें नाहीं. पुढ़ें द्वींद्िय, श्रींद्रिय, 
चतुरिन्द्रिय, असैनी, सैनी पंचेन्द्रियांत उत्पन्न द्वोकन जिह्ेन्द्रिय प्राप्त झ्ार्लें तरी 
अक्षरात्मक शब्द उच्चारण्याचें व ऐकण्याचें यास सामथ्य नव्हतें, अनंतानत काल गेल्यानंतर कदा- 
चित्‌ मनुष्य-जन्म प्राप्त ज्ञाठा व बोल्ण्याची शक्ति प्राप्त न्लाली तरी नीच कुलांत जन्मल्यामुर्के अयोग्य 
हिंसावचन, असत्य वचन, दुसय्याला व आपणाला संताप उत्पन्न होईल असे बचन बोदन यानें, 
महान्‌ पाप बांधून घेतलें त्यामु्ें दुर्गतीछा जानें छागले. याप्रमाणेँ आपल्याच बचनानें आपला 
घात करून घेतला. असो ! झालें तें गेलें !! आतां कांहीं पृ पुण्यसंचितामुत्ठे मनुष्य-जन्म प्राप्त 
झाला आह त्या अर्थी चांगलें व गोड बोलण्याचा प्रयत्न करावा. खाणेपिणें, कामसेवन करणें, 
डोन्यांनीं पाहणें, कानांनीं ऐकर्ण या गोष्टी कुत्रीं, मांजरी बगैरे प्राणीही करीत असतात. कारण डोल्, 
नाक, तोंड, कान वैरे इंडियें सत्र पशनाही असतातच. या गोष्टी आपण केल्या म्हणजे कांढीं 
: विशेष केलें असें नाहीं. मनुष्यजन्मांत जर कांहीं श्रेष्ठ असेठ तर फक्त 
बचनाचा श्रेष्ठपणा बचन हेंच एक श्रेष्ठ आह. ज्यानें आपरे वचन सांभालिलें नाहीं त्यानें 
आपल्या सर्व जन्माचा ब्रिधाड करून घेतछा आहे असे खास समजाते, 
पशुयोनीत बचन उच्चारण्याची शक्ति नसल्यानें आत्म्यांतीछ अनेक गुणदोषांचा स्फोट होऊं शकत 
नाहीं. पंडित, मूर्ख, धर्मात्मा, पापी, राव, रंक, कुडीन, अकुलीन, हीनाचारी, सदाचारी, संतुष्ट, तीज्र 
छोभी, धमेबासनायुक्त, धर्मवासनारहित, मिथ्यादष्टि, सम्यग्दृष्टि, संस्कृत, असंस्कृत, उत्तम संगत 


श्र रत्नकरेंड-आवकाचार धत्र ५६ 
घरून राजसभेंत राहिलेशा, प्राम्य (मूर्स) लोकांची संगत घरून खेब्यांत रादिलेला, व्यवद्दारचतुर, 
ब्यवद्दार-मूढ, दस्तकलेनें युक्त, दृस्तकलाह्नानहीन, उ्ोमी, आछशी, शूर, भित्रा, दातार, कृपण, 
दपाकू, निर्दय, दीन, महंत, ओपधी, क्षमावान्‌, मदोनन्‍्मत्त, बिनयशील, कपटी, सरत्ठ, वक्र परिणामी 
बौरे व्यवहार पश्चयोनीत होत नाहींत म्हणून मनुष्य-जन्माची सफलता करून वेण्याची इच्छा 
असेल तर दुर्लभ अशा सत्यवचन बोलण्याचा निश्चय करा” 
बचनदारें सत्याथे उपदेश देऊनच भगवान्‌ अरिहंत त्रैलाक्याठा वंदनीय झ्ाले आहत. 
त्यॉनीं सबे जगाला मोक्षमाग दाखबिला आहे. वचनाच्या प्रभावानेंच अनेक जीबांचा मिथ्यात्वादि 
मल नाहींसा करून अजर,अमर-पदाची प्राप्ति भगवंतांनीं करून दिली 
सत्याचा महिमा आहे. पांच परमेष्टीत देखील बचनकृत उपकारामुद्ें भगवान्‌ अरिहंताला 
प्रथमत: नमस्कार केला गेला आहे. ज्ञानी वीतरागाच्या बचनानें स्वगैनर- 
कादिक तीन लोकांचें प्रत्यक्षसारखें ज्ञान होतें. वचनांतील सत्यपणाच्या प्रभावामुल्ठें पंचमकाव्यंत 
धर्मप्रदृत्ति अन्नून दिसून येते. 
उज्ज्बल, विनययुक्त, प्रिय अशा बचनरूप पुद्ढल परमाणूनीं त्रैलोक्य भरलेलें आहे. असलें 
बचन बोलंण्यास कांडीं मोल द्यावें लागत नाहींकोणी आपणांस कांहीं विचारलें असतां त्यास गोडीनें 
उत्तर देण्यास आपल्या शरौराला कांदीं बेदना होते असे दिसून येत नाहीं. 
मधुर भाषणाला आपली जीभ, कंठ, ता, हीं घासून गेल्याचें ऐकिवांत नाहीं. त्याअर्थी सर्व 
किंमत द्यावी प्राण्यांना सुख उत्पन्न होईल असें गोड बचन कां बोदे नये ? याचें उत्तर 
लागत नाहीं नेहमी अभद्र बोदन आपली वाणी भ्रष्ट करणाय्यास देतां येईल काय ? 


असत्य वचनाघ्या प्रभावानेंच मिथ्यादेवांची आराधना व वेदादिक ग्रंथांत यज्ञयागांदिक व 

मांसभक्षणादि कुकर्म करण्याची प्रवृत्ति श्वाली आदे. खोव्या शात्राची रचना, अनेक प्रकारचीं खोटी 

मर्ते, नरकतियैचादि योनींमध्यें परिग्रमण करविणारा सब दृष्ट आचार दवा 

असल्लाष्या प्रचार असहल्मवचनप्रचारामुल्ेंच चाद्ूं आह. फार काय पण याच असल्यवरचनमुल्रें 

नेंच मिथ्यात्त आपसल्याच घरामध्यें अनेक प्रकारचें कलह, विसंवाद, परस्पर वैर, ताडन, 

बादतें मारण, प्राणापहार, ऋध, भय, संताप, अपमानादि प्रकार झालेले ग्रत्यहीं 

दिसून येतात. सारांश अग्रतीति अथबा अविश्वास आणि दुःख यादें मूल 

कोरण असत्य वचन आह. असत्य बचनाच्या प्रभावानेंच नीचकुलांत उत्पत्ति होऊन वबरचेवर 

असत्य वचन मुखावाटें बोलणें भाग पडतें ब त्यामुर्ें अनेक जन्मांत दारिद्य, मुकेपणा, बहिरेपणा, 
दैन्य बगैरे प्राप्त द्वोतें. असत्यकचन सर्व दुःखा्चे मूल जाणून तत्काल सोडाबें, 


सत्यवचनाष्या प्रभावानें जगांत मान्यता बाढते, इतकेंच नच्छे पण क्रमानें सर्व देवमनुष्यां- 
बर आह्या करणारें इंद्रचऋगतिपद प्राप्त हाऊन पुढें संपूर्ण श्रुतज्ञानाचे पारगामी असें गणघरपदढी 


चर्ज १७ : भॉरिकांजिकॉरें ९ 


धत्याध्या प्रभावानेंच प्राप्त होते म्हणून असत्याचा त्याग करणें यांतच जीवार्चे परमकल्याँण आहे 
पुरुषायतिष्युपाय अंथांत श्रीअमृतंचंद्र स्वामी म्हंणतातः-- 
| देती अभत्तयोगे निर्दिष्टे संकलंवितथवचनानाम्‌ । 
हेयालुष्ठानादेरलुबदन भवति नासत्यम्‌ || १०० ॥ 
मोंगीौपमोगसाधनमात्र सावधमक्षमा मोक्तुम । 
ये तेजपि शेषमनृ्त समस्तमपि नित्यमेव झुआन्तु ॥ १०१॥ 


अथै- भगवंतांनीं सर्व असत्यवचनाचें कारण प्रमत्तयोग आहे असे म्हटलें आहे. कषायांच्या 
स्वाधीन होऊन बचन उच्चारणें याछा प्रमत्तयोग म्हणतात. त्याज्य पदार्थाना त्याज्य व ब्रतादि प्राह्म 
पदार्थाना ग्राह्म म्हणणें हें असत्यवचन नब्हे, जे गृहस्थ आपल्या भोगोपमोगाला साधन 
असणाय्या सदोष वचनांचा त्याग करूं: शकत नाहींत, त्यांनीं अन्य निरर्थक पापत्रंध करणास्या 
समस्त असत्य वचनांचा तरी अवश्य त्याग करावा. 

भावार्थ- यृहस्थाला जरी व्यवद्वार करीत असतांना भोगोपभोगांचे साधनासाी सदोष 
भाषणाचा पूर्णतः त्याग करितां आला नाहीं तरी, त्यामुद्ठें पापत्रंध होतो ही जाणीव मनांत बाल्वयून 
शक्य तों त्याचा त्याग करण्याविषयीं नेहमीं तत्पर असाबरें. तसेंच इतर बहु आरंभ व बहुपरिग्रहाचें 
व दुर्ध्यनाचें आणि स्व॒तःछा अथवा इतरांना संताप उपजबिण्यास कारण, अशा प्रकारच्या सदोष व 
निंद्य भाषणाचा तरी त्यानें अवश्य त्याग केला पाहिजे. याप्रमाणें स्थूछ असत्यत्याग नांबचें दुसरें 


अशुव्रताचें स्वरूप आहे. 
स्थूलचोयेश्याग 


निहितं वा पतितं वा सुविस्मृतं वा परखमविसृष्टम्‌ । 
न हरति यन्न च दत्ते तदकुशचौर्यादुपारमणम््‌॥ ५७ ॥ 
अथे- कोणी आपकें द्रन्य जमीनींत पुरलें असेल, अथवा एखाद्या देवढांत, घरांत अथवा 
कोठढें तरी कोणी ठेविलें असेलठ, अथवा आपणाजब्ठ अनामत ठेविें असल, आपल्या घरी अथवा 
द्ुसन्याच्या घरीं आपणांस न समजतां कोणी ठेवून गेला असेल, गात्रांत, रस्त्यांत, वनांत, बागेंत 
वगैरे ठिकाणीं कोणी ठाकून गेछा असेठ, आपणाजबछ देऊन कोणी बिसरला असेल, हिशेबांत 
नजरचूक होऊन कोणी कमी मागत असेल, आपल्या घरीं विसरून कोणी टाकून गेला असेल, देतां 
घतां मोजण्पांत विस्मरण होऊन राहिलें असेल अशा प्रकारचें रुपये, मोहरा, आभरण, वल्ल इत्यादि द्वब्य 
पुष्कल्ठ अथवा थोडडें असंलें तरी तें कोणी दिल्याबांचून ग्रहण करूं: नये व दुसन्या कोणास देऊंद्दी 
नये. याल्मा स्थूछ चौरयत्याग अणुब्रत म्दृणतात. 
भ्रीकार्तिकेय स्वार्मीनी म्हृटर्ले भाहे- 
जो बहुमुल्लं वर्त्थु अप्पयुक्तेण णेव गिण्हेदि । 
बीसरियं पि ण मिण्हदि लाहे धूवेहि तूसेदि ॥ ३२३५ ॥ 


५ रस्नकर॑ंड-आवकायार चर ५८ 


... अर्थ- ज्याला स्थूछ चोरीचा त्याग असेल त्यानें पुष्कछ् मोझांची वस्तु अध्प किंसतीत 
घेऊं नये, जसे कोणी आपली वस्तु बाजारांत नेऊन चौकशी करून विकली असतां त्याची किंमत 
त्यास सब्वा रुपया आली असती तीच वस्तु त्यानें आपणाकडे आणिली असतां लोमाध्या बश 
होऊन एक रुपयांत पेणें हें बहुमोलाची वस्तु अल्प मोलांत बिकत घेणें द्वोय. दुसत्याची विसरलेली 
बस्तू ही त्यानें घेऊे नये, निर्धन अज्जानी पुरुषाची वस्तु थोड्या किंमतीत मिव्ठाली तर बरें असा 
ब्रिचार पण त्यानें कर्पी मनांत आण्यू नये. त्यानें स्वल्प छाभांत संतोष धारण करावा 

भावाथै- ब्यापारांत थोडा छाभ झाला तरी संतोषबृत्ति ठेवाबी, अधिक इच्छा ठेऊं नये. 
अशा रीतीनें वागणारांस स्थूल चौयैत्याग अणुब्रत घड़तें 
चौर्य॑ध्याग अणुश्ताये पांच भतिचार 
चौरप्रयोगचोरा्थादानविलोपसदशसन्मिश्रा 
हीनाधिकविनिमान पंचास्तेये व्यतीचारा! ॥| ५८ ॥ 
अधे- अचौये अणुब्ताचे चौरप्रयोग, चौरार्थादान, विलोप, सद्ृशसन्मिश्र आणि ह्वीनाधिक - 
विनिमान असे पांच अतीचार आहत. 
चौरप्रयोग- जो स्वतः चोरी करीत नाहीं परंतु दुसय्यास चोरी करण्याची प्रेरणा करितो, 
अथवा चोरी करण्याचा मार्ग दाखबितो त्याला चौरप्रयोग अतीचार घडतो. 
चौरार्थादान- चोरांनीं आणलेलें द्वब्य ग्रहण करणे हा चौरार्थादान अतीचार आहि. 
विलोप- योग्य व न्याय मार्ग सोड्ून अन्य रीतीनें द्रव्य प्रहण करणें अथवा राजाझेनें ज्या 
बस्तूबर नियंत्रण घातलेलें असेल त्या वस्तु आणविणें अथवा राजाच्या कायथाचे उछंघन करणें हा 
विलोपातिचार होय- 
सदृशसन्मिश्र- भारी किंमतीब्या वस्तूमध्यें हलक्या किंमतीची' वस्तु मिव्ठवून ती विकर्णे. 
तुपांत तेल मिक्कत्रिण, अथवा खुवर्णात तांबे घाढ्न तें विकर्णे हा सदृशसन्मिश्रातिचार जाणाबा. 
हीनाधिकविनिमान- वजन करण्याची तराजू, वजनें बगैरे खोटीं ठेवणे, ज्यामुद्ें इतरांचे 
पदाथे ब्रिकत घेतर्के असतां ते जास्त या्रेत आपले विकले असतां कमी जाबेत असा व्यवद्वार करणें 
हा हीनाधिक--विनिमानातिचार होग. 
याप्रमाणें या ब्रताचे पांच अतीचार ( दोष ) आहत. हें सोडल्पानें अचौर्यत्रत निर्मल होतें. 
जगांत चोरी करण्याप्तारखा दुसरा मोठा अपराध नाहीं, यापासून कुछाचा व धर्माचा नाश होऊन 
अपकीर्ति होते. चोरी करून मिव्ठविलेलें धनही परल्री वौरे व्यसनामध्येच 
चोरीचे खच होंतें, अथवा ज्याच्याजवत्ठ ठेबलें असेल तोच तें खाऊन जातो. 
परिणाम चोरीच्या धनापासून संतोष होत नाहीं. परिणामामध्यें नेहमीं आकुछता रहाते, 
कर्षी कार्ी चोरी घठडकीस आहली तर त्याला कैदेची शिक्षा भोगाबी छागते 
व लोकददी द्वाणमार करून अनेक भ्रकारचें दुःख देतात. तेन्हां हहलोकीं कैद, मारपीट, सर्वेस्वहरण, 


पंत ५९-६० आरितराधिकार ९९ 
हस्त॑नासिकाछेदन बगैरे दंड प्रात होतोच. पण परलोकौंदि नरकादिकादिगतिमष्यें अनंतकाल परि- 


श्रमणं करावें लागतें. 
स्पूकब्रह्मचर्य भणुबतानें छषण 


न च परदारान्‌ मच्छति न परान्‌ ममयति च पापभीतेयंत्‌ । 
सा परदारनिदृत्तिः स्वदारसंतोषनामापि ॥ ५९ ॥ 
अथै- जो पापाध्या भीतीनें परख्नीकडे स्वतः जात नाहीं व दुसन्यास जाण्यास प्रेरणा 
करीत नाहीं त्याला स्वश्लीसंतोष व परख्रीत्याग नांवचें चौथें अणुब्रत घडतें. 
विशेषार्थ-जो पुरुष, आपल्या जातीची, कुलाची ज्ली, जिच्याशी देवगुरु पंचासमक्ष आपला 
विवाद झ्ाला आदे तिजविषयीं संतोष धारण करून, अन्य सर्व द्धीमात्रांविषयीं भोगोपभोगाची इच्छा 
करीत नाद्दी, त्याला परख्रीत्याग ब्रत आहे असें समजाबें. तो परल्नी, वेश्या, दासी, कुलठा, 
कन्या वगैरे लियांशीं संत्रंध ठेवीत नाहीं व कोणत्याही स्लीशीं कामसेवनाच्या इच्छेनें बोलणें, पाहणें+ 
स्पश करणें वगरे क्रियेपासून दूर राहतो. अशा पुरुषाछाच स्वदारसतोषी व परख्रीत्यागी म्हणावें. 


स्वदारसंतोष अणुपताये पांच अतियार 


अन्यविवाह्करणानज्रक्रीडाविटत्वविपुलतृषः । 


इत्वरिकागमन चास्मरस्थ पंच व्यतीचाराः ॥ ६० ॥ 


अथे- अन्यविवाह्यकरण, अनंगक्रीडा, विठत्व, विपुलतृषा आणि इत्वरिकागमन असे पांच 
स्थूल ब्रह्मचयेत्रताचे अतिचार आहत. 

१ आपसल्या मुलांमुलीशिवाय दुसम्यांच््या मुलामुलींचे विवाह करणें हा अन्यविवाह्मकरण 
अतिचार ह्ोय. 

२ कामसेवन करण्याच्या अवयवांखेरीज इतर अवयवांनीं कामक्रीडा करणें हा अनंगक्री डातिचार. 

३ हिजड्या पुरुषाला स्रीचें सोंग देऊन त्याकड्ून होणास्या क्रिया पाहून संतोष मानणें 
अथवा तशा क्रिया करविण्यात्रिययीं मनवचनकायेची प्रवृत्ति ठेवणें हा विटत्व अतिचार. 

9 कामोपभोगाची तीज ३७छा करणें हा विपुलतृषाति चार. 

५ इत्वरिका म्हणजे व्यभिचारिणी स्री, तिथ्या धरीं जाणें येणे अथवा तिला आपसल्या घरीं 
बोलाविणें, तिच्याशी देण्याधेण्याचा व्यवहार ठेवणें, तिच्याशीं संभाषण करण्याची संधि वरचेबर 
आणणें व तिच्या स्वरूपाकडे अवलोकन करणें हा इत्वरिकागमनातिचार. 

याप्रमाणें पांच अतिचार टाकछे पादिजेत, ज्याला देवादिकांकइन प्रूज्य अशा बह्मचर्यत्रताचें 
रक्षण करावयाचें असेल त्यानें आपल्या विवाहित ख्लीशिवाय इतर माता-बह्िण-कत्या-सून वगैरे 
लियांपाशीं देखील एकांतस्थानीं बसूं नये. अन्य क्षियांच्या मुखाकडे ठक छाबून पाहूं नये. 


8९० रत्नकहंक़रर-आाक्रकाचार सू १९ 
परिष्रदभ्माणजताओंँ ऋक्षण 
घनधान्यादिय्नन्थं परिमाय ततो5घिकेदु निस्पृदता । 
परिमितपरिग्रहः स्थादिच्छापरिमाणनामापि | ६१ ॥ 
अथे- आपसल्या संतोषाप्रमाणें धन, धान्य, गुरें, ढोर, चाकर; मार्णसें, घरें, शेतें, वल्ल-प्रावरणें 
बगरे परिहांचें प्रमाण करून त्याहुन अधिक पदार्थाविषयीं हबछा न ठेवण यास परिमितपरिप्रह 
अथवा इच्छापरिमाणबत म्हृणतात. 


विशेषाथै- कोणाजबछ वर्तमानकालीं थोड़ा परिप्रह आढे त्यानें जरी अधिक परिप्रह्ाची 
इृष्छा ठेवून धनावचें प्रमाण बांधिलें, तरी ती धर्मबुद्धि असून त्याला बरती म्दणतां येते. पण स्यानें 
अन्यायानें प्रन मिव्ठवाबयाचें नाहीं याबदल मनाने पक्का निश्चय केला असला पाढिजे. जसे एखाधा- 
जब शंभर रुपयात्रा परिप्रह आहे असे समजा, त्यामें हजार रुपयापेक्षां जास्त परिप्रह ठेवणार 
नाहीं म्हणून प्रमाण केले, तर ते ब्रत झ्ालें. परंतु हजार रुपये अन्‍्यायानें प्रहण करणार नाहीं 
असा त्याचा इृढ संकर्प असला पाहिजे. परिग्रहाचें प्रमाण नसल्यानें मनुष्यमान्नाचे परिणाम निरंतर 
अनेक वस्तु प्राप्त करून घेण्याचें चिंतन करीत असतात त्यामुद्ठें याछा समाधान नसतें. सर्व 
पापांचें मूल परिप्रह आंहे. सर्वेप्रकारचें दुर््यान परिप्रह्मपासूनच होतेंभगवंतांनी मूच्छेला (ममतेला) 
परिप्रह म्हटलें आद्वे. पांघरावयाठा वल्न व राहण्यास झ्ञोंपडी एवंढाही परिग्रह नसणाज्या पुरुषाला 
अंतरंगांत परवस्तूची तीव इच्छा असल्यानें परिग्रही म्हटलें आहे. परमा- 
परिप्रहाचे भेद गर्मात अंतरंग परिग्रह- १ मिथ्यात्व, ३ वेद, ५ ऋरेध, ६ मान, ७ माया, 
८ लोभ, ९ हास्य, १० रति ११ अरति, १२ शोक, १३ भय, १४ जुग़॒प्सा 

असा चौदा प्रकारचा सांगितला आहिे. 


अनादिकालापासून देहादिक परद॒व्यांवरील ममता कमी होत नाहीं हा मिथ्यात्व परिग्रह. हा 

देह म्हणजे मी, द्वी जाति म्हणजे मी, दें कुछ म्हणजे मी इत्यादि परद्रव्याविषयी आश्मबुद्धि 
अनादिकालापासून चिकटून असणें हा मिथ्यात्वाचा प्रभाव. रागद्रेषक्रोधादि मोहकर्मापासून उत्पन्न 
होणाज्या विकाराविषयी आत्मपणाचा संकल्प हेँही मिथ्यावच. कामविकारामुद्ें चित्त सदैव संतप्त 
राहणें, राग, द्वेष, क्रोष, मान, माया, लोभ व हास्यादि नोकषाय वगैरे 

परिप्रह्मचरा प्रभाव आत्म्याचे आहत मानणें हा अंतरंग परिग्रह हाय. ज्याला अंतरंग परिग्रह 
नसतात त्याछा बाह्य परिरह्मविषयीं ममता उत्पन्न होत नाहीं. सर्व प्रकारची 

अनीति परिग्रहावरील ममतेपासून उत्पन्न होते. परिप्रद्वाष्या इच्छेने हिंसा कराबी लागते, खोटें 
बोलारवें छागतें, चोरी करात्री लागते व व्यभिचार कराबा छागतो. परिप्रद्ठ वाढ़विण्यासादीं प्रसंगीं 
स्वतः प्राण देतो व दुसन्याचा जीव घेण्यास तयार होतो. परिप्रद्माकरितांच मोठा ऋ उत्पन्न होतो, 
पर्पद्याष्या प्रभावानें व्या्य मोठा अभिमान उत्पन्न द्वोलो, परिप्रद्वाकरितां अनेक कपटप्रयोग करावे 


चज ११. -फारियापिकार ईैल्ट्े 


लागतात, प्ररिप्रद्यावरील ममतेनें महालोम व पुष्कक आरंभ करण्याची इच्छा उत्पन्-होले: सारांश 
सबे कषायांचें मूक हा बष्प्रिह आहे. ग्दृणून सर्व तल्हेष्या पापापासून- मुक्त होण्याची इच्छा असल 
तर परिग्रह्मप्रासूत विरक्त व्हा. श्रीकार्तिकेयस्वाम्तीनीं म्हटरलें भाहे--- 


को ण वसो इत्यिजणे कस्स ण मयणेण खंडिय॑ मांण॑ | 
को हंदिएहिं ण जिओ को ण कसाएएिं संतत्तो ॥ २८१॥| 
सो ण वसो इत्यिजणे सो ण जिओ हइंदियेहिं मोदेण । 

जो ण य गिण्डदि गंयं अब्मंत्रबाहिरं सब्बें ॥ २८२-+॥ 
जो लोह णिद्णिता संतोसरसायणेण संतुहो । 

गिद्गदि तिण्णा दुद् मण्णंतो विभस्सरं सब्ब॑ ॥ २३१९ ॥ 
जो परिमाणं छुव्वदि धणधण्णसुवण्णखित्तमाईणं । 
उबओगे जाणिता अणुख्वय पंचम तस्स !। ३४० || 


अथे- जगांत ख्रीष्या वश कोण ज्ालेलें नाहीं, कामत्रिकारानें कोणाचा मान खंडित केला 
नाहीं, इंद्रियांनीं कोणाला जिंकिलें नाहीं व कषायानें कोण संतापून गेल नाहीं ? सर्वे संसारी जीब 
ज्रीच्या बश होऊन राहिले अहित. कामविकारान सर्वांचा अभिमान नाहींसा 
परिग्रहामुछें परवशता केला आहे. इंद्रियांच्या सब वश झालेले आहेत व चार प्रकारच्या कषायांनीं 
सबे जीव जकून चरफडत आहत. ज्या पुरुषानें बाह्य अभ्येतर परिम्रह्द 
सोइ्टन दिले आह्वित, तो मात्र ख्रीच्या वश ज्ञाला नाहीं, इंद्रियांनीं व्यावर पगडा बसविला नाहीं, 
मदनाला त्याला वश करितां आलें नाद्टीं व कषायानेंही तो जद्खून भस्म झाला नाहीं. जो पुरुष 
लोभ नाहींसा करून, संतोषरूपी रसायनानें आनंदित होऊन, सब प्रकारच्या घनसंपत्तीछा बिना- 
शीक जाणनो व दुष्ट तुष्णेला बाहूं न देतां, धन-धान्य-झुवर्ण-क्षेत्रादिकांची आपल्या शक्तिप्रमाे 
मर्यादा करून राहतो व त्याहुन अधिक परिप्रह्मची ठेबीत नाढ्ढीं व्याला परिम्रहृप्रमाणब्रत घड़तें, 
शाक्मांत मुच्छेला परिग्रह म्हठलें आहे म्हणून बर सांगितलें, ती मूर्च्छा परपदार्थामध्यें ममत्व 
बुद्धि ठेवस्यानें होते. परवस्तुच्या ठायीं आपलेपणा मानून उत्पन्न होणारा राग आत्याच्या जीवन- 
मरण, हद्वित-अहित, योग्य-अयोग्य बगैरे विचाराकछा नष्ट करून, मोहानें सर्व 
मूर्च्छा म्दणजे द्रव्याविषयीं “ हें माह्लें हें मा ” असे परिणाम उत्पन्न करितो, असे परिणाम 
ममत्व उत्पन्न होणें हीच मूर्च्छा व हिछाच भगवंतांनीं परिग्रह्न म्हटलें आहे. बाह्य 
परिग्रह थोडा असबा किंवा मुरछीच नसला तरी तो परिग्रद्दीच म्हणबिला 
जातो. श्रीकार्तिकेयस्वार्मीनीं म्हटलें आहे :-- 


बादिरगंथविहीणा दलिहमणुआ सहाषदो हंति। 
अब्मंतरमंथं पुण ण सकदे को वि छंडेदुं ॥ ३८७ ॥ - 


| हृढई रत्नकरैंड-भावकाचार बत्र ६१ 
अर्थ- दरिदी भनुष्यात्ा बाह्य परिप्रह स्वभावतः नसतोच. हजारों छाखतों माणसें आपण 
गेहमीं अशीं. पादतों कीं ज्यांना जन्मांतढ़ी पितकरेचें, तांन्याचे, कांशाचें मांडें मिव्ठालें नाढीं. ज्यांना 
जन्मभर तुपाचा वास मिव्याला नादीं मग त्याचें भक्षण कोठलें १ अ्यांना आंगरखे, पागोंटे, टोपी 
ही कर्थी घालतां आली नाद़ीं, ज्यांना जन्मभर खाण्यास पोटभर अन्न मिढ्ठालें नाहीं, ज्यांचा विवाह 
झाल! नादी, उयांना दोन चार दिवस खाण्यापुरता धान्याचा संग्रद्ष करिता आढा नाहीं, ज्यांना 
पै पैसा मिव्यावयाची मारामार त्यांना सोन्याचांदीचें दशन की काले असेल ही शंका कशाला £ 
सारांश, अ्यांना पणेकुटी देखील राह्मदययास नसते अशा मनुष्यांना देखील अंतरंग ममता नाहींशी 
ज्ञालेली नसंते. त्यामुद्ठें ते सबे मू््छावान्‌ म्हणजे परिग्रही आहेत. 
शंकाः- मृच्छेला परिप्रद म्हृटर्ले तर बाह्य घन-धान्य-बल्ष-प्रावरणादिकांना परिप्रह् म्दणतां 
येणार नाहीं. 
समाधान- बाह्य परिगप्रह्, अंतरंग परिप्रह उत्पन्न करण्यास कारण आहत. घन, धान्य, वला- 
लेकारादि बाह्य परिभ्रद्द पाहतांच ते प्राप्त व्हावे अशी मनांत इच्छा उत्पन्न होते. ती आवरणें मनुष्य 
मात्रास अशक्य झात्यानें त्यामुद्रें त्याष्या प्रातिसाठीं सारखी धडपड सुरू होते म्हणून त्यांना 
मुच्छेंचें कारण मानलें आदे. त्याअर्थी त्या कारणांचा त्याग करणेंच प्राप्त आहे. 
भगवंतांनी आंतरबाह्य दोन्ही परिप्रहांना हिंसा म्हठलें आहे व दोन्‍्ही परिप्रह्ांचा त्याग 
करण्यांत अहिंसा घडते असें सांगितर्लें आहे. मिथ्यात्व, कषाय, अंतरंग परिम्रह हीं दिंसेची दुसरों 
पर्याव नांबें आहत. बाह्य परिप्रद्मामध्यें ममत्व द्वी हिंसाच होय. कृष्ण, नील, 
परिग्रद् म्हणजे द्िंसा कापोत बौगरे लेश्येचे अशुभ परिणाम, परिम्रह्मबर प्रीति असल्यानें होतात. 
मोठमोठे आरंभ हे परिग्रद्ावरील तीत्र प्रीतीचे परिणाम आह्वेत. परिणामामध्यें 
शुद्धता कंषाय मंद दोण्यानें होत असते. कषायाची मंदता परिग्रहाष्या अभावानें होते. म्हणून परि- 
प्रह्मवरील सर्वस्वी प्रीति कमी होत असेल तर उत्तम. पण तसें होत नसेल तर परिप्रहाची कांहीं 
तरी मर्यादा केली पादिजे. परिप्रह् थोडा पण इच्छा पुष्कठ असली तरी केवल ४च्छा असल्यानेंच 
कांदीं प्रात द्वोत नसतें. अंतराय कर्माचा क्षयोपशम असेल तितकाच लाभ होईल. अधिक इच्छा 
ठेबल्यानें पापाचा बंधच होणार म्हणून पापाला कारण अशी परिग्रहाची ममता सोडून प्राप्त द्वोईल 
तेबक्यांत संतोष धारण करून राहणें योग्य आहे. 
समस्त परिप्रह्ांचा त्याग करणें दवा जरी उत्तम पक्ष असछा तरी गृहस्थावस्थेत राहुन धर्म- 
सेवन करणास्याल्ा आपसल्या योग्यतेप्रमाणें परिप्रह ठेवल्याबांचून भागत 
गृहस्थानें परिमित नाहीं. गृहस्थानें मुर्ठीच परिप्रह् ठेवावयाचा नाहीं म्हटलें तर, कालीं, 
परिरह ठेबावबा अकाली, दुष्काव्यंत, रोग प्राप्त ज्ञाका असतां, वियोगाबस्थेंत, मुलामुलींच्या 
ढन्नकार्यादे समारंभ बगैरे कार्याची त्याजवर जबाबदारी असल्यानें ती पुरी 
पाडतां न आल्यास त्याध्या मनाला स्थिरता प्राप्त होणार नाहीं. स्थिरतेच्या अभावी त्याला ययाख्ित 
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गृहस्थधरम साधणार नाहीं. गृहस्वधर्माचें रक्षण करण्याकरितां परिम्रहाची भवश्यकता आह. त्यासाों 
स्यानें आपला उदरनिर्वाह न्यायमार्गानें करीत असाबवे. 

साघु पुरुषानें थोडाही परिग्रह ठेक्‍्ठा तर तो इहपरलछोकापासून भ्रष्ट होईंठ व गृहस्थानें 
परिप्रद्ठ ठेवछा नाहीं तर तो भ्रष्ट होईल. जोंपयैत त्याछा गृहस्थाश्रमांत रहावयाचें आहे तोंपय॑त 
त्याला थोडाबहुत परिप्रह ठेवल्याबांचून आपक््या परिणामांत शांति ठेवतां येणार नाहीं. आजीबि- 
केच्या अभात्री निराधार पुरुषाचे परिणाम धर्मसेवन करण्यांत स्थिर राहूं शकत नाहींत ब त्यामुक्रे 
परिणामांतील वेदनेचें दुःख नाहींसें होत नाहीं. पोटापुरतें अन्न मिव्ठण्याइतका धंदा-रोजगार केला 
नाहीं तर त्याला खाध्याय पूजनादि झुभकार्ये ऋरण्याचा उत्साह्ट राहत नादीं. पोटाच्या बिबंचनेमुद्रे 
व्याकुब्ठता वादत जाऊन संतोषाचा अभाव होतो, 


रोग प्राप्त ज्लाला, म्ह्वातारपण आलें, मुलाबाव्यंचा वियोग झाला कौरे अनेकः संकटें द्रब्या- 
भावी प्राप्त झा्ी असतां अन्नवज्ञाच्या आधाराशिवाय कोणत्याही कालीं व कोणत्याहदी देशांत मनुष्य: 
मात्राचे परिणाम स्थिर राहणें शक्य नाहीं. देद्व सुरक्षित असल्याशिवाय अणुब्रत, शील व संयम 
बौरे कांहीच धर्मसाधन होऊं शकत नाहीं. देहरक्षण उपजीविकेब्या साधनाशिवाय द्वोत नाहीं- 
यासाठीं देशकालानुस्तार आपके सामर्थ्य पाहुन त्याप्रमाणें उद्योग व त्यासाठीं छागणारें इतरांचें 
साह्ाग्य मित्ठविण्याचा व न्यायमार्गानें धन संपादन करण्याचा प्रयत्न करीत रहावें. व आपल्या 
पुण्यानुकूलतेनें जेबढें प्रात्त होईल त्यांत संतोष मानून धर्मसेबन करीत जाते. 

अहिंसा व सत्य या पायावर निष्ठा टेवून अन्यायानें परद्वव्य हरण करण्याची इच्छा न परितां 
आपण परिश्रमप्ूवेक उद्योग करूं तर खात्रीन आपल्याबइल छोकांत विश्वास उत्पन्न होईल. यासादी 
विद्या व का संपादन करून आपणांत पात्रता आणणें अवश्य आहे. यानंतर आपल्या लाभांतराय 
कर्माच्या क्षयोपशमाम्रमाणें जेबढ़ा छाभालाभ अथवा अल्प लाभ होईल त्यांत संतुष्ट असार्वे, 


कुठुंब्रातील माणसांचें पोषण तुम्हास छाभ होईल व्याप्रमाणांतच करा. कुद्ेबपोषण करीत 

असतांना ऋण होऊं देऊं नका. ऋण होण्याचें मोठें मय बालूगा. एकदां ऋण झ्ञालें म्हणजे सर्व आठो- 

परे. ऋणी मनुष्याच पैये, शह्ाणपण वौरे सन नाहींसें होतें. तो दीन होतो. 

ऋण करूं नये एक वेव्यं पत नाडींशी ज्ञाली म्हणजे त्याची उपजिविका देखील ह्वोण॑ कठिण 

जातें म्हणून आपकें उत्पन्न पाहून खचे करा. जगांत इतर पुण्यवान्‌ अशा 

श्रीमान्‌ जीवाकडे पाहुन जर तुम्ही खचे करूं छागाल तर दरिद्री होऊन तुमचे दोन्‍्ही छोक नष्ट 
होतील. 

बडिलार्जित मोठ्या अब्ख्च्या भरीस पहू नका. आमभ्या प्ू्जजांनीं मोठमोठीं कार्ये केली 

आहत त्यांत आतां न्‍्यूनता क॒झ्ीं करावी! जर तीं कायें आतां आम्ददी करणार नाहीं 

तर जगांत आमचा दुलौंकिक होई्ठ, अशा अ्रकारचा बिचार कर्घीही मनांत आणूं नका. 
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“ भोठेपणाचा पोकछ._ आ्याची पष्याई संपली असेल त्याचा मोठेपणा नाडींसा -होतो. याघुदें 
अभिमान-सोडा. संतोषबृत्ति धारण करून, शील धारण करण्कांत, त्रत धारण करण्यांत, प्रात 
.... झालेलें दैन्य नाहींसें करण्यांत व विषयांच्री इच्छा कमी करण्यांत आतां 
मोठेफ्णा भद्दे. पापासून हहपरलोकांत खुख प्राप्त होणारें आदे. पुण्योदय प्राप्त दोईल वत्याबेव्ी हा 
जींब स्वगमिष्यें मद्ठाऋद्विधारी देवपदी विराजमान होतो. तोच पापाचा उदय प्राप्त झ्ाला असतां 
तरकामष्यें अथवा एकेंद्रियांत जाऊन जन्मतो, परापाच्या उदयानें मनुष्य, रोगी व दरिद्री ढोतो. 
तोच उदय तीव्र असेल तर तियँच योनींत उत्पन्न ब्हावें छागतें, फार दूर कशाला याच जन्मांत 
राजा क्षणांत्त रंक झालेला आपण पाइतो. अशा स्थितीत तुमचा मोठेपणा कोठें राह्मणार ? तुमब्या- 
जवब्ठ धन उरलें नाहीं, याचा विचार न करितां उधव्छेपणानें धन खर्च कराल तर दरिद्वी व कजे 
बाजारी द्वोऊन तुमची किंमत जगांत उतरून जाईल. सर्व लोक तुमची निंदा करूं छागतीछ व 
त्यामुद्नें तुम्दांस अतिशय दुःख होईल. रात्नंदिवस आतरौद्गष्यान करून तुम्ही दुर्गेतीला पात्र व्ह्याल 
म्हणून बात्रांनो, आपल्या उत्पन्नापेक्षां खर्च अधिक करूं नका- थोडा खचे 
आयाहन अधिक करणें यांतच चातुर्य आंढ, पंडितपणा आहे हैं ध्यानांत असू था. उत्पन्ना- 
खर्च करूं नये... पेक्षां खर्च कमी करणें यांतच शाह्माणपणा आहे. हाच उत्तम धर्म आह. 
उत्पन्नापेक्षां खचे जास्त ठेवाल तर लौकरच दरिद्वी ब्ह्याल व तुम्ही दुनियेत 
मूल ठराल. ऋणी ज्ञाल्यानंतर उत्तम कुलांतील योग्य आचार, आदरसत्कार वौरे सर्व नाहींसे होतील. 
लोक नांबें ठेऊं लागतील व तुमचें लक्ष ध्यान, पूजन, स्वाष्याय, शुभचिंतनामष्यें क्षणभर देखील 
रहाणार नाहीं. सारांश उत्पन्नापेक्षां कमी खर्च करणें हाच गृहस्थांचा खरा धर्म आहे, अभिमानाला 
पेटून अधिक खचे करणाराला, इतरांनीं आपणास न दिलेल्या द्ब्याकडे चौर्यदंडीनें पाहण्याची 
इच्छा उत्पन्न होते. तर्सेंच अनेक प्रकारचीं खोटीं कमें, खोव्या कल्पना लढघून येन केन प्रकारेण 
कोणास तरी फसबून, पापप्रवृत्तीनें अधिक द्रव्य संपादन केले पाद्विजे असें बादूं छागतें. व्यामुल्े 
सतोषदत्ति नाहींशी होते 
शंका ;--- कोणी यावर असें म्हणेल की आजीविका अथवा लाभ ह। पूवे कर्माच्या स्वाघीन 
आहे. पण धमंसेवन करण हैं. तर आपल्या हवातचें आह ना! आम्द्ांस लाभ ज्ञाला नाहीं तरी आम्ही 
धम पराइमुख होणार नाढीं. 
समाधान :-त्याचें असें उत्तर आहे कीं, छाम अथवा आजीविका जरी पुण्यकर्माष्या अधीन 
असली ठरी धर्मप्रहण होणें यासह्दी पुण्यकर्माचे सहाय छागतेंच. त्या शिवाय ते होऊं शकत नाहीं. 
धर्म म्हणजे अहिंसा ही उत्तम कुलांत जन्म झाल्यानें पाव्ठता येईल, चांडा्, भील बगैरे नीच कुलांत 
जन्म झाला तर ती पालनकरितां येणार नाहीं. चांगल्या देशांत जन्म होणें, इंद्रियांची पूर्णता असणें, 
रोगरद्वित शरीर प्राप्त होणें, चांगली संतति श्रात्त होणें, उपजीक्षिकेची काछजी नसणें, धर्माचा उप- 
देश मिल्क बगैरे साम्री परण्योदयाशिव्राय सहजा-सहज्जीं प्राप्त होत नाहीं. ज्याला पूर्व पुण्याच्या 
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उदयानें उदर्रे-निर्वादांची काछूजी नसेल, त्याढा धर्माचरण स्थिर चित्तानें करितां येईल, अैयाला सर्वे 
इंद्वियें प्रण असून शरीर निरोगी असेल, न्याय-अन्यायाचा विवेक करण्याइतकी बुद्धि अंसेल, धर्म- 
अधमे, योग्य-अयोग्य यांचा विवेक असेल, अप्रियकचन, अधिनय, परद्वव्य, परख्रीपांसूम परौडमुखता, 
व सतत कार्यग्रेवणता, पैये, समयानुसार भाषण करण्याची शैली बगैरे गुण असतील त्यास द्रब्यछाभ 
व धर्मछाभ दोन्द्दी होऊं शकतात. गरुणवान्‌, निर्लोभी, उद्योगी ब॑ विनयशाली पुरुषात उपजीबिका 
दुलेभ नाहीं. ज्याला आपल्या अंगांतील गुणांची व पुरुषार्थाची खात्री असते त्याछा आपल्या उप- 
जीविकेची मुर्छींच काव्ठजी बाठत नाहीं. लाभांतराय कर्माच्या क्षयोपशमाप्रमाणें व्याला थोडी बहुत पण 
आजीविका खात्रीनें प्राप्त द्वोतेोच. म्हणून प्राप्त होईल तेबक्यांत संतोष मानून, अधिक इच्छा न करितां 
परिग्रहप्रमाण त्रत धारण करणें योग्य आह. 
पुण्योदयानें उपजीबिकेचें साधन प्राप्त ज्लालें असतांना अनीतीनें वागून ती नाहींशी करूं: 
नये. ती नष्ट झाली की त्यातरोबर धर्मही नष्ट होईल, तुम्ही आपल्या मनानें जर नीति सोडणार 
नाहीं, व न्यायमार्गानें वागण्याचा निश्चय कायम ठेवाल, तर कदाचित्‌ 
अनातीनें बागूं नका असाताकर्माच्या उदयामुक्कें अम्निप्र्यानें, जलप्रल्यानें, चोरी होण्पानें, 
राजाच्या उपद्रवानें, आघात होऊन उपजीविका नाहींशी होण्याचा 
प्रसंग प्राप्त ज्ञाका तरी परम विघडणार नाहीं, तुमची अपकीर्ति होणार नाहीं व तुप्रच्या बरील अस- 
लेला छोकांचा विश्वास नाहींसा होणार नाहीं. म्हणून स्वप्नांत देखील अन्यायानें द्रव्योपाजेन कर- 
ण्याचा विचार मनांत आणूं नका. न्‍्यायानें वागत असतांनाही प्रबल लछाभांतरायाचे उदयानें, जर 
लाभ होत नसेल तरी मनाची समता ठेवा, त्यांत चलब्रिचल होऊं देऊं नका. 
कर्माच्या शक्तीचा आयुकर्म शेष असेल तर तें भोजनसामग्री आपोआप आणून देईल. कमे 
विचार कया बलवान आहे. रानांत, बनांत, पहाडांत, पाण्यांत शहरांत कोठेंढ्ी असा, 
अंतरायकर्माच्या क्षयोपशमाप्रमाणें सर्वाला छाम होश्ठच. कित्येक लोक पुण्य- 
कर्माच्या उदयानें अनेकांना अन्न देऊन नंतर आपण भोजन करितात, तर कित्येकांना अंतराय कर्माच्या 
उदयानें स्वतःचें पोट भरण्याइतकें देखीछ अन्न प्राप्त होत नादीं. कित्येकांना अर्थ पोट भरण्या- 
इतकें तर कित्येकांन एका दिवसापुरतें, कित्येकांना दोन दिवसाआड, तर किन्येकांना तीन दिवसांनी 
एकवेद व तेंही कसलें तरी नीरस अन्न मिव्ठ्ते | अशा स्थितींतही धर्मात्मा 
संकटकालीं मनाची पुरुषानें आपल्या मनाची समता सोइह्ड नये. व्या त्रेछी बिचार करावा कीं, 
समता. ठेवाबी * पूर्वी आपण कधीं तरी पश्चुयोनीत जन्मलों होतो. त्याब्रेढ्ली की पोट 
भरून जेवण मिव्यलें : त्या स्थितीत क्षुधातृषेच्या बंदनेनें अनेक वेव्यां मरण 
पावलों, आतां घैयैधारण करून ज्या योगें आपला धरम सुटणार नाहीं व आपण नीतीच्या शिखरापासून 
केंसभर ढब्ठणार नाहीं असा प्रयत्न करावा. ” याप्रमाणें त्रिपन्न स्थितीत ज्यांच परिणाम इढ राहतात 
त्याला स्वगैलोकी महद्विंक देवाची पदवी प्राप्त होते. 


र्‌, 


१०६ रत्नकरंइ-भावकाचार चत्र ६१ 


झंंका- कोणी यावर असे महणेल की, स्वतःचे परिणाम कदाचित्‌ इतके इढ ठेषतां येतील, 
पण कुदुंबांतील सब माणसांना अंसे वाठणें कसें शक्य आदि ! 

समाधान- स्यावेद्ी कुठुंबांतीठ माणसांना असा उपदेश करावा, “ हे कुटुंबिजनहो, आपण 
भूत जन्मी कोणास दान दिलें नाडीं, त्रत उपोषणे बगैरे केलीं नाहींत, मनास वादेल ते अमक््य 
भक्षण केलें, अन्यायानें दुसन्याचें धन ग्रहण केलें, त्या पापाध्या उदयानें आता इतकें दरिद्री झ्ञालों 
की, पोटास पुरतें अन्न व बसद्दी मित्ठण्याची पंचाईत पढ्ढू छागली. हैं आपण केलेल्या पापाचें फल 
भाहे. आतां जर इतर पुण्यवान्‌ जीवांष्या वल्लामरण-ऐश्वर्याकड़े पाहुन दुःखी व्हाल तर पुढें याटूनद्दी 
अधिक अशा पश्चुगतीच्या दुःखाच कारण असा व कोटिभवापय॑त दारिश्य उत्पन्न होण्यासारखा पाप- 
बंध होईल, दुसन्याची संपत्ति आपल्याला प्राप्त होणार नाहीं. शोक, दुर्ध्यान, तृष्णा बगैरे केल्पानें 
दुःख नाहींसें द्वोणार नाहीं. उछट दुःख वाढेल. म्दृणून संतोष धारण करून निर्वाकक बनाल तर 
दुःख भासणार नाहीं व सब पापकर्माची अशी निजेरा होईछ की, तशी घोर तपश्चण करूनह्ी 
होणार नाहीं. बाबांनो, यावेर्ली अस्पमोजन मिलछालें, व मनाजोगी शरीर आष्छादन करण्यापुरती 
बल्लें जरी न मित्ठार्ली, तरी परिणामामध्यें ब्याकुलता उत्पन्न न द्वोऊं देतां मोत्या शांतपणानें रह्मल 
तर अशा स्थितीतही हैं मोर्ठे तपश्चणच होईल. कर्मानें मल तुमच्यामध्यें उत्पन्न केले आदि. मी 
दैव आणि पुरुषार्थ या दोहोंब्याही अनुकूलतेनें द्ृब्य उपाजन करण्याचा प्रयत्न करीत आह. यांत 
लाभांतरायाचा क्षयोपशम अप्तेछ तितकेंच न्यायमार्गानें मित्ठेल तें तुमध्या जबत्ठ आणून देतो. त्यांवून 
मान्े वाठ्यावें असेल ते मलछा देऊन बाकीचें तुम्ही बिभागून ष्या. मी आता भगवंतानीं उपदेशिलेल्या 
धम्माचा अंगीकार केला आदे त्याअर्थी तुमध्याकरितां अन्याय, कपट वैरे पाप करून द्रव्य मित्ठवि- 

णार नाहीं. न्‍्यायनीतीने व ज्या योग धमाला बाधा पोहोंचणार नाहीं अशा तज्हेने उद्योग करून 
धनसंपादन करीन. तुम्हीही माझ्ना धम विधडणार नाहीं असे बागा. आपल्या पुण्यपापाचें फल 
भोगा. व्याकुलता सोहून मित्ठेल तेबद्थांत संतोष मानून सुखानें रहा. ” याप्रमाणे ज्याचा नीतीवर 
व धमावर इृढ विश्वास असेल त्यालाच स्थूल परिग्रहप्रमाण नांबचें. ब्रत घढतें. जे कुदुंब-पोषणा 
करितां पापक्रिया करण्याविषयीं प्रदत्त होतात व असत्य, हिंसा, चोरी इत्यादि पाप उपाजन करितात 
त्यांना तीत्र पापाचा बंध होतो ब त्यामुक्ें ते दुगतीला जातात.याकरितां आतां जें तुमचें थोडेसें आयुष्य 
उरलें आहे त्यामध्यें त्रत, शील, संयम वगैरे जीं घारण केलीं असतील तीं इृढ ठेवण्याचा प्रयत्न करा. 
किल्वेक लोक म्हणतात कीं, द्रन्य पापापासून प्राप्त होतें. पाप केल्याशिवाय तें प्राप्त होत 

नाहीं. मग आगम्दी जर त्यागी अथवा ब्रती बनलों तर द्वब्य कोठून प्राप्त दोणार ! “ पापाशिवाय 
घन मिव्य्त नाद्दी असे म्हणणें ” हा निवछ जम आहे. जर पापापासूनच 

पापाशिवाय धन द्रव्य प्राप्त द्वोतें असे म्हणावें तर जगांत भिक्छल, चांडाल, चोर, चुगलखोर, 
मित्ठत नादीं हैं मनुष्यांचा वध करणोरे, गांवे जालूणारे, रसता छुटणोरे छाखो जीव 
म्द्ृणणें खोटें आह आहेत. याचप्रमाणें से ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य, चझूद्ध जातींत पापकर्म 
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करणारे जीव मरलेले आद्वित. ते सप्रे पुरुष-स्ली-बालकादि हिंसा करण्यास, असत्य भाषण करण्यास, 
चोरी करण्यास तयार आद्वित. त्या सर्वाजवढू धन कां नाहीं ? पण यांतवूनही किश्येकांजबलछ धन 
आहे असें दिसून येतें यार्वे कारण त्यांनीं पूर्वजन्मी- कुपात्रदान दिलें आहे, अथबा कुतपशथ्चरण 
करून जें खोटें पुण्य बांधिलें आह, त्यामुत्ठें त्यांना या जन्मीं धन प्राप्त होत आदे. पुण्यद्दीन जो 
असेल त्याला कांहींच प्राप्त द्वोणार नाहीं. पूर्व पुण्याईशिवाय केबत्ठ पापापासून कभीढी धनग्राति 
होत नसते. ज्यांनीं पूर्बीं पुण्य केलें असेल त्यांना या जन्मीं चोरी-चुगली केल्याशिवाय देखील 
संपत्ति प्राप्त होते. ते राजकुछांत जन्म घेतात अथवा कोव्यधिपति सावकाराच्या घरी जन्मतात. हें 
सर्व पत्र पुण्याईचें फल आदे. या खोव्या पुण्यापासून प्राप्त झ्लालेल्या लक्ष्मीचा उपभोग धेणारे शेवर्टी 
नरकतियच योनीत अनंतकाल श्रमण करितीलछ. 
परिग्रहप्रमाण ब्रताच पांच भतियार 


अतिवाहनातिसंग्रहविस्मयली भातिभारवहनानि । 
परिमितपरिग्रहस्य च विध्षेपाः पञ्च लक्ष्यन्त ॥ ६२ ॥ 

अथे- अतिवाहन, अतिसंग्रह, विस्मय, छोम आणि अतिभारबहन हे पांचव्या परिप्रहृप्रमाण 
ब्रताचे पांच अतिचार आहत. 

१ उंट, घोडा, बैल इत्यादि तियचांना व आपल्या दासी-दास सेबकादिकांना अतिलोभाष्या 
वश होऊन अमर्याद मजल करविणें हा अतिवाहनातिचार म्द्ृणतात. 

२ ज्यांची जरूरी पडणार नाहीं अशा वस्तूंचा आपल्या घरांत संग्रह करणें. जसें मोजन- 
पात्रें, बर्लें बगैरे थोडीं असलीं तरी चालेल, अथवा धान्य, औषधि, काप्ठ, पाषाणादि धातू बगेर 
थीड्या असल्या तरी चाल्तील, अशी स्थिति असतांनाददी ल्या जया वस्तूंचा विनाकारण फाजील 
संग्रह करणें हा अतिसंग्रह्मतिचार म्हणावा. 

३ दुसन्‍्याची अतुल संपत्ति, पुष्क» परिग्रह्न व अनेक देशच्या वस्तु ज्या कधीही पाहिल्‍या 
नाहींत, अशा गोष्टी पाहुन अथबा अशा गोष्टींचें वर्णन ऐकून आश्चर्य करणें द्वा ब्रिस्मयातिचार होय. 

9 कोणपस्याही ब्यापारांत, कोणाचीही सेवा करण्यांत, कोणत्याहि कलेंत आपल्या अंतराय 
कर्माच्या क्षयोपशमाग्रमाणें छाभ ज्ञाछा असतांड्ठी तृत्त न होणें, अथवा तेब्रद्यांत संतोष न मानणें हा 
अतिलोभातिचार म्दणावा. 

५ बेल, धोडे वगैरे पद्चूवर त्यांच्या शक्तीपेक्षां अधिक ओश्ेें लादणें हा अतिभारबाहनातिचार हो य. 

ज्यांना परिग्रहप्रमाण त्रत घारण करावयार्ें असेल त्यानीं हा पांच दोषांचा त्याग करावा. 
याग्रमा्णे गृहस्थांनीं धारण करण्यास योग्य अशीं पांच अणुब्नतें सांगितलीं. 


अणुवताचें फक 
पंचाणुवतनिधयों निरतिक्रमणाः फलन्ति सुरलोकम्‌ । 
यत्रावधिरष्टगुणा दिव्यश्वरीरं व लम्यन्ते ॥ ३३ ॥ 
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अथ- अतिचाररद्वित पांच अणुव्रतरूपी निधीपासून खर्गलोकरूपी फलाच्री प्राप्ति दोते. 
तेयें अबधिज्ञान आणि अणिमा, मद्दिमा, लधिमा, मरिमा, श्राति, प्राकाम्य, ईशित्व, ब्रशित्त या आठ 
ऋद्धि व धातु-उपधातुरद्वित तेज:पुंज शरीर प्राप्त ढ़ोतें. 
भावाथे- अणुव्रतें घारण करणारा मरणानंतर स्व्र्गलोकी महान्‌ ऋद्धि धारक देव होऊनच 
जन्मतो. अन्य पर्याय व्याल्ा प्राप्त होत नाहीं असा नियम आह. त्याठिकाणीं त्यालछा दिव्य शरीर 
प्रात होऊन असंख्यात वर्षे सुखसंपदेचा यथेच्छ भोग घेतां येतो, 
पांच अणुत्रतें धारण करून या लोकीं कोण प्रसिद्ध झ्ााले त्यांचीं नांबें-- 
अणुमतें धारण करणारांखीं मांवें 
मातदगो धनदेवअ वारिषेणस्ततः परः | 
नीली जयश् संप्राप्ताः पूजातिशयमुत्तमम्‌ । ६४ ॥ 
अथ- अहिंसा अणुन्नतांत मातंग नामक चांडाल, सत्य अणुब्रतांत धनदेत् नांवचा व्यापारी, 
अचौर्याणुत्रतांत वारिषेण नामक राजपुत्र, ब्रह्मचय व्रतांत नीली नांवाची एका सावकाराची मुलगी 
आणि परिम्रह्ठप्रमाणब्रतांत जयकुमार, है जीव ब्रताध्या महात्म्यानें जगांत पूजनीय ठरले. व त्याच 
जन्मांत देवांनाही त्यांचा सन्‍मान केला. ज्तांच्या प्रभावानें अनेक भव्य जीब्र या जगांत कीर्तिमान्‌ 
होऊन देवलोकी गेले तथापि शास्रांत यांचीच कथा प्रसिद्ध आह. 
पंचपापें करून दुःख प्राप्त करून बेणारे 
धनभीसतल्यघोषो च तापसारक्षकावपि | 
उपाख्येयास्तथा इमश्रुनवनीतो यथाक्रमम्‌ ॥ ६५ ॥ 
अथ-हिंसेच्या योगानें धनश्री, असत्यानें सत्यधोष, चोरी करण्यानें तापसी चोर, व्यभिचारानें 
कोतबाल आणि परिग्रहामुकें इमश्ननवनीत यांना इह॒लोकी तीव्र राजदंड भोगावा छागला व शेबटीं 
दुर्गतीछा जांबे लागलें. 
भश्सूलगुण 
मद्यमांसमधुत्यागेः सहाणुत्रतपश्चकम्‌ | 
अष्टी मूलगुणानाइग्रेहिणां श्रमणोत्तमाः ॥ ६६ ॥ 
अथे- श्रमणोत्तम म्हणजे गणघर ब श्रतकेवली यांनीं, मद्य, मांस, मधु या तिहींचा त्याग करून 
पांच अणुब्रतांचें ग्रहण करणें यास गृहस्थांचें आठ मृल्ठयुण म्हटलें आहे, 
विशेषाधे- श्रातरकानें मूल्युण अवश्य धारण केले पाहिजेत ते असे:- 
१ कोणाही श्रस जीबांचा संकल्पप्रवंक घात न करण, द्वा अद्विंसा नामक पहिला मूलगुण. 
२ दुसन्याला व स्वतांला दुःख उत्पन्न करणारें, व सत्य-श्रद्धान, ज्ञान बर सदाचरणाचे धात 
करणारें बचन बोलण्याचा ल्याम करणें, हवा सत्य नांवचा दुसरा मृत्गुण. 


सत्र ६९ आरित्राधिकार !्ण्९्‌ 


३ कोणीही दिल्याक्षिवाय पढलेल्या, टाकलेल्या, विसरलेल्या परधनाचें भ्रहण करेण्याला 
त्याग, दा अचौये नांक्चा तिसरा मूत्ठगुण, ' 
३ आपसल्या कुलाला योग्य अशा विवाहित ख्रीशिवाय इतर स्रीध्या ठिकाणी कामभाव उत्पन्न 
होऊ न देणें, हा अह्मचर्य नांवचा चौथा मृत्ठगुण 
७ न्यायानें उपाजन केलेल्या द्रब्यादिक परिग्रहांची मर्यादा करून त्याहून अधिक परिग्रह 
ठेवण्याचा त्याग करणें, हा परिगप्रहप्रमाण नांवचा पांचवा मूतगुण 
६ ज्यापासून आपल्या परिणामांत मोह उत्पन्न होऊन द्विताहित विचार नाहींसा होतो अशा 
प्रकारध्या मग्माचा त्याग करणें, हा सहावा मत्यगुण 
७ द्वींद्रियादिक जीवांष्या शरीरापासून उत्पन्न होणाय्या मांसाचा त्याग करणें, हः सातवा 
मृत्य्गुण, 
८ मधमाशांनीं साठबिलेल्या पोर्ींतून उत्पन्न होणान्या मधाचा त्याग हा आठवा 
मृत्ठगुण होय. ज्या गृहस्थाचा, पांच ग्रकारब्या पापांचा व मद्य, मांस, मधु या तीन्‍्हींचा त्याग 
करण्याचा पक्का निश्चय असतो, त्यानें गुणरूप महाल्ाचा पाया घातलछा असे 
ब्रताचा पाया समजावें. अनादि कालापासून संसारपरिश्रमणा्चे कारण मिथ्यात्व, अन्याय 
व अभक्ष्य यांचा अभाव ज्ञाल्यामुर्छं, अनेक गुणग्रहण करण्याची पात्नता 
जीवाछा प्राप्त द्वोते. म्हणून बरील आठ गुणांचा अंगीकार करणें अवश्य आदि. 
दुसम्या कित्येक प्रंथांत पांच उदुंत्र फर्क व तीन मकारांचा त्याग करणें यालाही मूछगुण 
म्हटलें आहे. पांच उदुंबर म्हणजे, उंबर, बड़, पिंपछ, पाकर आणि कहुंबर ( अंजीर ). या फलामर्थ्ये 
पुष्कव्ठसे त्रस जीव प्रत्यक्ष दिसून येतात. म्हणून या फब्यंचें भक्षण करणें 
पंचोदुंबर फकाचा. मांसभक्षणासारखें अहे. याशिवाय दुसरींही कित्येक फर्)ें आहित ज्यांमध्ये 
त्याग बरेच त्रस॒ जीब मेलेले आइकून येतात. अशा प्रकारचीं फर्क भक्षण 
* करण्याची इच्छा अहिंसा ब्रताची उपेक्षा अथवा जिर्देंद्रियाची लछालसा 
होय. त्यांवूनही आज्ञानानें तीं वाह॒बून खाणें छालसेची पराकाष्टा म्हटली जाते- 
दारु ही मनाठा मोह उत्पन्न करणारी व अचेतन करणारी आहे. मनाला मोह पडला 
म्दणजे धर्माचें व्रिस्मरण होते. परम विसरणारा पुरुष निःशंकपणें द्विंसा करण्यास तयार होतो. मनाला 
उन्मत्त करून स्वस्वरूपाची सावधानता त्रिसरविणारा व विषयामध्यें आसक्ति 
मदत्याग उत्पन्न करून रसनेंद्रिय व इतर उपस्थ इंद्रियांच्या विषयाच्या ठिकाणीं तीज 
बासना उत्पन्न करणारा जो पदार्थ त्याला मद्य म्हणावें, याप्रमाणें भांग 
पिणें, अक्ू खार्णे अथवा निशा येईछ अशी कोणतीही वस्तु भक्षण करणें, अथबा निशा येणान्या 
पदार्थाच्या संयोगानें उत्पन्न होणान्या माजूम औौरे वस्तूंचें भक्षण करणें, यापासन धर्मबुद्दि रहमात 
नाहीं, सदैव अभक्ष्य भक्षणामष्यें अनुरक्त होण्यानें बुद्धीची निर्मेलता व परमार्थाचा विचार नाहींसा' 
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होतो. महृणून जिनेश्रराची आज्ञा पालन करूं इष्छिणारानीं अम्मल ( घुंदी ) उत्पन्न करणाय्या सबे 
पदार्थांचा अवश्य त्याग करावा. भांगेमध्यें श्रस जीबांची उत्पत्ति फार होते व दाढुमध्यें ती अप्र- 
माण ढ्वोते, जेवतांना उत्तम कुलांतील पुरुषांच्या इश्ीस दारूचा थेंब पडतांच ते भोजनाचा त्याग 
करितात, कदाचित्‌ दारूचा स्पर झाल्य तर स्नान करितात. दारूः पिऊन उन्मत्त झालेला पुरुष 
आईला बायको, ब्रायकोला आई समजून त्याप्रमाणंं आचरण करण्यास तयार द्वोतो, भय, ग्लानि, 
क्रोध, काम, छोभ, द्वास्य, रति, अरति, शोक हे सब दोष ट्विंसपासून उत्पन्न होणारे आद्वत. पण हे 
सबे मथपी मनुष्यांतदी असतात. त्याअर्थी धर्म ग्रहण व्हाें म्दणून मद्षपानाचा त्याग करणें 
अवश्य आहे, ;ल्‍ 
मांस हे द्वींद्रियादि प्राण्यांचा घात करण्यापासून उत्पन्न होतें. तें प्रत्यक्ष पाहिलें असतां 
अतिशय घृणा ( चित्व्स ) उत्पन्न द्वोते. मांसाचा स्पर्श व दुर्गंधी यांच्या नामोश्वारणानेंद्ी परिणामा- 
मध्यें भयंकर चित्ठस उत्पन्न द्वोते, जे धर्माचरणाचा तिरस्कार करण्यामुल्ें 
मांसत्याग नरकाला जाणोरे आह्वेत व ज्यांचे मनांत दया नसते तेच मांस भक्षण 
करितात. स्वयं मरण पावलेले बैल, रेडा, हरिण बगैरे पशुंच्या मांसामध्ये 
अनंत बादर ( स्थूल ) निगोदी जीव व असंख्यात त्रस जीब असतात. हा सर्वाचा मक्षणामुद्रे घात 
होतो. कच्च्या मांसांत व शिजविलेल्या मांसाभष्यें देखील अनंत जीब निरंतर उत्पन्न होत असतात. 
याचप्रमाणें प्रत्येक समयाला त्रस-जातीचे जीव उत्पन्न होत असतात. याकरितां कर्थें, पककें अथवा 
पक्ष द्वोत असलेलें किंवा वाव्यलेलें मांस जो खातो किंवा मांसाच्या पेशीना (तुकड्यांना) स्पशी करिता, 
तो मनुष्य निरंतर संचय होत असलेल्या हजारों जीबांचा घात करितो असे समजांबे. मांस भक्षण 
करणाय्याला दया नसते, आचार नसतो, त्याचे जाति, कुल, धम, दया, क्षमा इत्यादि सर्व गुण नाहींसे 
द्वोतात, त्यामुक्रें त्याला दुगति ठरलेली. मांस भक्षण करण्यांत धर्म होतो, मांसानें देवता व पितर 
संतुष्ट होतात, देव मांसभक्षण करणारे आहत, श्राद्धामब्यें ्राह्मणांना मांसपिंड भक्षण करबिल्‍्यानि 
देव व पितर ठृप्त ढ्वोतात बगरे सर्वे शाञ्रांत लिन ठेवणोरे महान्‌ पापी व निर्दयी आहत. मिथ्या- 
दर्शनाध्या प्रभावानें त्यांना अशी बुद्धि दोत असते. 
मघ भक्षण करणें हेँंही महान्‌ पाप आहे. मधाची उत्पत्ति कशी होते व तो कोण घेऊन 
येतो ! मध हैं मधमाशांचें बमन आंढे. तो भिल्ठ, चांडाल बगैरे लोक विकण्यासाठीं आणतात. पोछी- 
वन तो काढतांना त्याचा स्वाद ते घेतात. त्यावेत्ीं व्यांचे उच्छिष्ट त्यांत 
मघ-त्याग पडतें यामुर्ं तो खाण्यास योग्य नब्हे. मधांत नहमीं अनंत जीव उत्पन्न 
होत असतात, मधमाशांची पोव्ठी पिद्दन मध काढलें जातें. अशाप्रकारच्या 
मधाला पवित्र मानून स्याला पंचाम्रृत ग्हणणें व तें शुद्ध आहे अरे म्हणणें यापेक्षां शब्दबिपर्यास 
सांपडणें कठिण ! मधाचा एक बिंदु जर कोणी औषधाकरितां ग्रहण करील, अथवा रोग दूर 
होण्याकरितां भक्षण करील, तर त्याछ्ा नरकांतील भयंकर दुःख भोगावें छागून असंख्यात नब्दे पण 
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अनंत जन्म रोगप्रात्ति द्वोते. मद्य, मांस, मध व लोणी हा चार महान्‌ विकृति आदेत असे परमा- 
गमांत म्हटरें आंदे. म्दृणून जिनधर्म प्रद्ण करूं: इच्छिणारांनी या चोड़ोंचा त्याग केला पादिजे, 
त्याशिक्ाय धर्माचरंण करण्याची पात्रता यत नाहीं. 
घमं हा अदिसारूप आहे अशी जिनेश्वराची आज्ञा वरचेवर श्रवण करीत असूनदी, ज्यांगा 
स्थावर हिंसेचा त्याग करबत नाहीं, त्यांनीं त्रस हिंसेचा तरी निदान त्याग करावयास पादिजे, 
हिंसेचा त्याग नऊ ग्रकारांनीं करितां येतो. मनानें जे हिंसा करीत नाहींत, 
श्रसहिंसा-न्याग करवीत नाहींत, करणाय्यास अनुमोदन देत नाद्वीत; बचनानें हिंसा करा 
म्हृणून कोणास सांगत नाहींत, सांगबीत नाहींत, व सांगणान्यास अनुमोदन 
देत नाहींत, व शरीरानें हिंसा करीत नाहींत, करवीत नाह्टीत, अथवा करणान्यास प्रोत्सादन देत नाहींत. 
याप्रमा मनवचनकायेच्या व कृतकारित अनुमोदनाच्या योगानें हिंसेचा त्याग करावा, अशा प्रका- 
रानें ज्याला त्याग करिता येतो त्याचा तो औत्सर्गिक म्हणजे उत्कृष्ट त्याग आहे. या नऊ प्रकारा- 
शिवाय जो त्याग आद्वि त्याला आपवादिक त्याग म्हणतात. त्याचे अनेक प्रकार आहेत. अहिसा 
धर्म मोक्षाला कारण व संपूर्ण संसार परिश्रमणा्चें दुःखरूपी रोग मिटविण्यास अम्ृतासारखा आह. 
तो प्राप्त ज्वाला असूनह्दी अज्ञानी अशा मिथ्यादृष्टि छोकांचे अयोग्य आचरण पाहून आपण सदू- 
सद्विचार सोइ नये. संसारांत कर्माच्या प्रेरणेमुढें वेगवेगढठ विचार घारण करणारे जीव दिसून येतात. 
कित्येक हिंसा करणारे, कित्येक अभक्ष्य भक्षण करणारे, कित्येक क्रेपी, मानी, मायावी, लोभी, 
महाआरंभी, महापरिप्रही, अन्यायमार्गी आहेत. त्या सर्वांची वेगवेगर्की इत्ये पाहुन आपण आपके 
चित्त बिघडूं देऊं नये. मिथ्यात्व कर्माच्या उदयानें त्यांना आपण कोण याचा विसर पडला 
आहे. म्हणून आपण ग्यांजविषयीं मनांत तटस्थवृत्ति ठेवावी, जिनप्रतिपादित धम सूक्ष्म भह्टे त्याचें 
रहस्य न समजून थेतां धर्माकरितां हिंसा घडल्यास त्यांत दोष नाहीं, असे कोणी मूटलें म्हृणून 
आपण हिंसा करण्यास उद्युक्त होऊं नये. देव-गुरु किंत्रा इतर कोणाही 
देव-देवतेकरितां करितां केलेल्या हिंसेपासून पुण्य उत्पन्न होणार नसून पापच उत्पन्न 
हिंसा करूं. नये होणार. धर्म म्हणजे सर्व प्राणिमात्रांवर दया, जर देवगुरूच्या कार्यानिमित्त 
हिंसेत धरम होतो असें मानलें तर “हिंसा हा धर्म नब्ददे ” हें जिनवाक्य 
असत्य ठरेल, हिंसेपासून धर्म होतो अशा विपरीत समजुतीने प्राण्यांची हिंसा करणें योग्य नाहीं, 
कात्यायनी, चंडिका, भवानी, दुर्गा, पार्वती बगैरे नावांनीं प्रसिद्ध असलेल्या देवींना बकरा, रेडा 
बगैरे ब्ही दिल्यानें त्या प्रसन्न होतात म्हणून दिंसा घडल्यास त्यांत दोष नाहीं. अशा मिथ्याइष्टीच्या 
भाषणाला मुदझून आपण आपल्या “ अहिंसा परमो धर्म:” या तस्त्वापासून पराड्मुख होऊं नये, 
जर देवीला मांस भक्षण करांवें असें वाटत असेल तर ती स्वतः आपल्या ह्वातांत शाल्न घेऊन मयं- 
कर रूप धारण करून उभी राहिलेली आंहे. तिला स्वतःछा बाठेल त्या जीवाचा वध करून मांस 
भक्षण करितां येत नाहीं काय ? जर येत असेक तर ती याग्रमां करून मांस मक्षण कां करीत 
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मा्दी ! आपसल्याच भक्तांकइन दीन-अनाथ थ भयभीत जीबांना कां मारविते ?! आपके स्वत:च 
सिह-बाघ बौरे भयंकर प्राण्यांना मारून कां खांत नाहीं! हैं असो.. आपण स्वतः देवता म्हंणज 
मोठी शक्ति धारण करणारी व्यक्ति समजून कावब्ठा, कुतरा, भिल्ल, चांडालाप्रमाणें क्लुधाब्याकुल 
बनून मांस भक्षणाची इच्छा करिते त्याअर्थी ती देवता कशी म्हणावी : जी स्वतःच दुःखी व मांस 
मक्षणांत आसक्त झालेली ती आपल्या भक्तांना तरी कशी सुखी करणार ! अतिशय दुर्गधीनें भर- 
छेल्या तियैचाच्या मांसाची इच्छा करणाज्या महापापी जीवाछा देवषणा कसा असूं शकेल याचा 
थोडा तरी विचार आपल्था मनाशीं करात्रा. पापी छोकांनीं खोटीं शाल्रें रचून, आपण स्वतः मांस 
भक्षण कराबें व मृढ़ लोकांनींढी देवाचा प्रसाद म्हणून मांस खाण्यास प्रवृत्त ब्हार्वे म्हणून हा 
सगकव्ठा ब्यूह रचिलेला आह. याग्रमाणें भोव्या लछोकांना या धूते व स्वतःचीं इंदियें पुष्ट करूं 
इच्छिणाज्या लोकांनीं विनाकारण नरकांच्या मार्गकडे नेलें आहे. भगवान्‌ 
भवनवासी देव जिनेश्रराच्या परमागमांत भवनवासी, व्यन्तर ज्योतिष आणि कल्पवासी चार 
कवलादारी नाहींत प्रकारचे देव मुरीं कबलाहार ( आपणासारखा आह्वार ) घेत नाहींत. ते 
मानसिक आह्वार घेत असतात, असें सांगितलें आह. त्यांना क्षुधेची इच्छा 
झाली तर त्यांभ्या कंठांत अमृत झ्रूं छागतें व त्यामुद्ठें त्यांना लबमात्रद्वी क्षुधेची वेदना रहात 
नाहीं. देवांचें शरीर वैक्रेयिक असून ते सप्ततातु-रह्तित असतें. अशा देवांना. मांसमक्षक म्हृणणें हें 
विपरीत बुद्धिचें लक्षण आहे. जर देव मांसभक्षक आहत असे मानलें तर कुतरा, गिधाड वमैरे 
पश्चपेक्षांद्दी त्यांची पायरी इलकी ठरेल, म्हणून देव-देवतकरिता हिंसा करणें योग्य नाहीं. 
आतां कोणी मांसभक्षी गुरु असला तरी त्याला मांसाचें दान करूं: नये. जो पापी मांसा- 
दिक अभक्ष्य भक्षण करितो, दारू पिता तो गुरू कसचा ? तो मांसभक्षण 
मांस-भक्षक गुरू नन्हे करवून नरकाला पोंचविणारा गुरू झाछा. अशा गुरूलछा स्पर्श केल्यानें 
अथवा पाहण्यानें देखी भयंकर पापाचा बंध होईल. 
शंका-- कोणी म्हणेल कीं, आपण अन्न भक्षण करितों यांत हजारों जीवाचा घात ह्वोतो 
त्यापेक्षां एका जीवाला मारून खाणें बरें नन्हे कां : 
समाधान-एकेंद्रिय प्रत्येक बनस्पति, पृथ्वी, जल अप्लनि, पवन हे सत्र त्रैलोक्यांत भरलेल आहत. 
ते सब व विकलत्नय, देव, मनुष्य, तियच यांना एकत्र करून गणना केली असतां ते असंख्यात- 
प्रमाण भरतील, पण मनुष्य तियैचांच्या मांसाच्या एका कणांत इतके बादर निगोदी जीव भरलेढे 
आहेत कीं, त्रैलोक्यांतील वरीछ सब प्राणी, एकेंद्रियापासून पंचेंद्रिय, मनुष्य, देव, नारकी ह जरी 
एकत्र केले तरी त्याहून अनंतपटीनें जास्त भरतील असें सवज्ञांनीं प्रत्यक्ष ज्ञानानें अव्रछोकन 
करून परमागमांत म्दटर्ले आह. अन-पाणी हें असंख्यात वर्षपर्यत भक्षण करीत असतां त्यांत जी 
एकेंद्रियांची हिंसा होते त्याहून अनेतपर्टानें अधिक हिंसा सूईैच्या अम्राइतकें मांस्रमक्षण केल्यानें 
होतें. एकेंद्रियांची हिंसा आणि त्रसजीबांची हिंसा हीं दोन्ही सारखी नाहींत. यांभ्या दुःछांत व 
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ज्ञानांत फार मोर्ठे अंतर आहे. एकेंद्रियाचे शरीर रस, रक्त, दाडमांस, चर्मादिक धातूनीं बनलेलें नाडीं. 
दुसरी गोष्ट अशी कीं, मांसभक्षण करण्यामध्यें जितके परिणाम कठोर अथवा निर्देय होतात तितके 
अन्नभक्षण करण्यांत होत नाह्ींत. आपत्या स्लीला स्पश करण्यांतव आई-बहिणीला स्पशे करण्पांत 
परिणामामध्यें जसें मोठें अंतर असते तद्बत्‌ मांसभक्षण करण्यांत व अन्नभक्षण करण्यांत आह. 
सारांश, त्रस जीवांचा घात करण्यांत घोर पातकाचा बंध होतो. 
शेका- सिंह, वाघ, सर्प वगैरे जे दुष्ट व घात करणाोरे प्राणी आहत त्यांचा घात केस्‍्यानें 
अनेक जीचांर्चे रक्षण होणार आह, म्दृणून त्यांना मारण्यांत काय दोष आहे ? 
समाधान - वरील समजुतीप्रमाणें कोणत्याददी श्राण्याची हिंसा करणें पाप आहे, म्हणून दिंसा 
करण्यास्त प्रवृत्त होऊं नये. विचार करा. तुम्ही कोणकोणत्या हिंसक ग्राण्यांचा धात कराल हैं सांगा 
पॉहू. चिमणी, काबढा, पोपट, मैना, तितर हे सर्व पक्षी दिंसक आदत. सर्प, ब्िंचू, मुंगी, अब्ही, 
उंदीर, कु, मांजर, कोल्द्ा वगेरे सब तियँच व मनुष्य देखीछ आपापल्या पापकर्माष्या उदयामुक्े 
हिंसकच आह्वित. या पैकीं तुम्ही किती जणाला मारूं शकाल : दुसेरें असें की तुम्ही हिंसक जीवांना 
मारण्याचा विचार मनांत आणला त्याअर्थी तुम्ही सर्तर हिंसक प्राण्यांचा घात करणारे म्हणून महा 
हिंसक बनछा नाहीं काय ? मग तुमच्या इतका पापी कोण राहिला ! या करितां हिंसक जीवांची 
हिंसा कराबी असा विचार तुम्ही मनांत आणूं नका. यापेक्षां थोडा अधिक विचार केला असतां 
असा प्रश्न उत्पन्न होतो की, जीबांना हिंसक कोणी बनविलें / याचें उत्तर असे येतें कीं, सब जीब 
पूर्वी उपाजन केलेल्या कर्माच्या स्त्राधीन आहत. पापाची परंपरा अनंत कालापासून चालत आली 
आहे ती कोण दूर करूं शकणार ? पापी जीत्र कोणी केले ब पुण्यवान्‌ तरी कोणी केले ? ही सब 
कर्माची विचित्रता आदे. कालाच्या ग्रभावानें पापी जीबांना पापाचें फल देण्याकरितां अनेक पापी 
जीव उत्पन्न होतात. त्यांना नाहींस करण्याचें कोणांतही सामथ्ये नाहीं. या सब गोष्टीचा विचार 
करून दया धारण करण्याचा प्रयत्न कराबा, मनांत असा त्रिचार येऊं देऊे नये कीं, हा पापी 
जीव फार दिवस जगेल तर पापाचा बंध करील, त्यापेक्षां याला या पर्यायांतून मुक्त केलें तर निदान 
त्याला पुष्कब्)ठ पापाचा बंध तरी होणार नाढीं, अशी करुणा करून पापी जीवाछा मारण्यास उद्युक्त 
होऊं नका. तुम्ही सबोवर दयाच ठेवा. 
हा जीत्र दुःखानें फार व्याकुछ झाला आहे, आतां मरेल तर या दुःखापासून तरी- झुटेल; 
असा मिथ्याविचारही तुम्ही मनांत आणू नका. जरी तो मरण पावला तरी त्याचा य्रेथील वर्तमान 
पयौय घुटला एचढेंच झ्लालें. त्यांचे असाता कमे तर नाहींसें झ्ालें नाहीं ना: 
वेदनापीडित जीव येथून सुद्दन अन्य तियच मनुष्यादिकांचा पर्याय त्याहा प्राप्त होतो. त्या 
माण्यांने दुःःखमुक्त ठिकाणीं यापेक्षां अनंतपठ रोग, दारिद्य प्राप्त दोऊन पुष्कव्ठ कार दुःख 
होत नाहीं..._ भोगावें छागणार आहे. फार काय सांग, जरी कदाचित्‌ सूये पश्चिमेस 
| उगवला, अप्नि शीतल झाला, चेद्रांच किरण उष्ण झाले, दी पृथ्वी पालथी 
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उछ्थी न्लाली, पाषाण पाण्यांत तरंगु छागछे, अप्रिमष्यें कमछाची उत्पत्ति ज्लाली, सूर्याचा अस्त 
. होप्याध्या समयीं जरी दिवस उगबू छागला, सपोष्या मुखांवून अमृत बाहूँ 
अकल्पित गोडटी . छाग्लें, कलद्वापासून कीर्ति होऊं लागली, अजीणौपासून रोग नाहीसे 
कदाचित्‌ घद्टन येतील . होऊं छागले, कालकूट विष भक्षण करण्यापासून आयुष्य वादूं छागलें, 
पण हिंसा दा धम॑ विवादापासून प्रीति वाढढी, या व अशाच कत्पांतींढी न घडन येणान्या 
होऊं शकणार नाहीं. गोष्टी जरी घडून आल्या तरी हिंसेपासून धमम हा कधीही, कोणत्याहि 
देशांत उत्पन्न ज्ञाा नाहीं व होणार नाहीं, हैं पक्के लक्ष्यांत ठेवावें, 
शुका- यावर कोणी शंका करितो की, जे गृहस्थ जिनमंदिर बांधवितात, जिनप्रुजा करितात 
त्यांनाही त्या क्रिया करण्यांत आरंभ होतो असे आपणांस कबूल कराबें छागेल. व जेथें आरंभ आला 
तेथें हिंसा ही सुरू: झालीच. मग तुम्ही जिनमंदिरादिक कार्ये करविण्यांत धरम घडतो असें कैसें 
प्रतिपादन करितां ? 
समाधान- याचें उत्तर असे की ज्या गृहस्थाला आरंभादिकांचा त्याग असेल व ज्याचे 
परिणामांत वैराग्य उलन्न ज्लाल्यानें धनोपाजनादिक कार्यापासून जो विरक्त ज्लाछा असेल व्यानें 
मंदिरादिकांचा आरंभ करणें योग्य नाहीं हैं आम्हांस ही कबूल आद्वे. पण अधद्यापि ज्याचें प्रेम धन, 
परिभ्रह आरंभादिकांवरून कमी ज्ञा्े नाहीं. ज्याचा अभिमान अझ्यून नाहींसा ज्ञाला नाहीं, आपल्या 
जातिकुलादिकामध्यें उच्चता प्राप्त होण्याकरितां, कीर्तिसाठी व उपभोग घेतां यावा म्हणून अनेक 
प्रकारच्या हवेल्या, महाल, चित्रशाला बगैरे बांधविण्यांत व बागबगीच बनविण्यांत व आपणांस 
विहार करण्याची रम्य स्थानें करविण्यांत व आपल्या मुलामुलींची विंवाहादि 
जिनमंदिर बांधविण्यांत काय करण्यांत तो अतोनात द्रव्य खचे करीत आह. याचप्रमाणें जो 
पुण्यसंचय दोतो. नेहमी आपल्या जातीला, कुछांतील छोकांना व नगरवासी लोकांना मेज- 
वान्या देण्यांत पुष्कछ खर्च करिता, त्याला कोणी धर्मात्मा पुरुषानें पुढील 
उपदेश केला, “ अद्दो तुमची प्रीति आरंभादिकावरून कमी होत नाहीं व ज्याअर्थी हा 
पासून केव्ठ पापबंध दोतो, अभिमान वाढतो त्याअर्थी याचा त्याग करून तुम्दी एखादें जिनमं- 
दिर बांधविण्याचा आरंभ करा. त्याष्या प्रभावानें तुमचा अशुभ राग कम्ती होऊकन -तुमचे परिणाम 
बीतरागतेच्या सन्मुख होतील व अद्दिसा धर्माकडे मनाची पभ्रद्त्ति बरचेवर वाढत जाईल. जिनमंदि- 
रांत, अनेक जीव स्वाध्याय करून, शाख श्रवण करून, वीतराग ग्रभूचें दर्शन धेऊन, षोडशकारण 
भावनांष्या चिंतनानें पापाचार सोडतील व शील, संयम, ध्यान बगैरे काये करूल धर्माची दृद्धि 
करितील, जिनमंदिर हें अहिंसा धर्माचें आयतन ( स्थान ) आहे. जिनमंदिराध्या निमित्तानें अनेक 
जीब पापक्रिया सोहन त्या ठिकाणी येतात, शाज्रश्रवण करितात व ब्यमुव्ठें त्यांन आपण कोण, पर 
कोण यात्रे ज्ञान प्राप्त होतें. यामुद्कें मिथ्यादेव, मिथ्यागुरु, मिध्याधर्माची उपासना सोहून सर्वक्ष 
बीतरागाघ्या धर्माकड़े ल्यांची प्रवृत्ति होते. दिंसादि पंचपापापासून, सप्त व्यसनापासून, अन्याया 
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पासून, अभक्ष्य मक्षणापासून विरक्तता प्राप्त हेऊन, वीतराग भगवंताच्या ध्यानाम्यें, पूजेमष्यें, कायो- 
त्सर्गांत, सामायिक, संयम, उपवास, शील, दान, ब्रतप्रभावनादिक कार्यात तल्लीनता प्राप्त होऊन 
मोक्षमा्गकडे प्रवृत्ति द्वोते.जिनमंदिराचें निमित्त असल्याशिवाय मोक्षमार्गाची प्रवृत्ति होऊं शकणार नाहीं. 
ज्या पुरुषानें जिनमंदिर बनबिलें त्यानें पुष्कठ जीवांवर उपकार केला, एवढेंच नब्दें पण आपणा 
स्वत/वरही पुष्कठ उपकार करून घेतला आहे. कारण देऊत बांधविणारा असा विचार करीत 
असते की, “ मी आतां जिनमंदिर बांवबिलें आंहे, आतां जर अन्याय्य 

मंदिर निर्माण मार्गानें बागेन तर जगांत लोक माक्नी निंदा करितील. आतां मी खोंट करे 
करणाज्याची भावना बोछू? अभक्ष्य भक्षण करसे करूं ? ब्यसनप्रवृत्ति कशी ठेऊं ! ” कलड्ढ 
करणें, शिवीगारू करणें व छोकनिंच कर्म करणें योग्य नाहीं. या गोष्टी 

लोकल्ज्जेनें नाहींशा होतातच. पण ल्याछा असा विचार उत्पन्न होतो कीं, “ या मंदिरांत मी स्वत/च 
नित्यशः येणार नाहीं तर इतर कोण येईल !” म्हणून तो मंदिरांत येऊं छागतो व नित्य अभिषेक, 
पूजन, शाल्रश्रवण, जपजाप्य, ब्रत आचरण, मजनादिक क्रिया करूं: छागतो. व्यामुक्ें त्याची धर्मो- 
वरील श्रद्धा इढ होत जाऊन, शात्र बांचणान्या, श्रवण करणाय्या, धर्माबर प्रीति करणाज्या इतर 
सहृधर्मी लोकांवर व सिद्धांताची चर्चा करणान्या विद्वानांवर व्यात्ें प्रेम वाढत जातें. कोणी शात्र 
वाचतांना पाहून त्याला आनंद उत्पन्न होतो, आज देवव्यंत कोणा्चा पूजा आहे, आज दर्शना- 
करितां कोण कोण आले होते, आज धर्मव्याख्यान ऐकण्यास कोण कोण बसले होते, आज कोणा- 
कोणाला उपोषणें आह्वत, या वर्षी बेलें तकें (दोन, तीन उपवास ) कोणी कोणी केलें, प्रोषधोपवास 
करणाोरे किती आह्वेत, जागरण करण्यास किती छोक मंदिरांत आले होते बगैरे गोष्टी सब दिवस 
त्याच्या मनांत घोव्ठत असतात. आज देवव्हांत भजन, गायन फार गोड झज्ार्ले त्यामुकें फार आनंद 
झाला. या ब अशाच प्रकारच्या धर्माच्या अनेक प्रवृत्ति पाहुन त्याचा आनंद दिवसेंदिवस बाढतो. 
सर्व सहधर्मी लोकांवर त्याचें वात्सल्य ( प्रेम ) प्रतिदिवर्शी बाढत जातें. हजारों लोकांमध्यें त्याचा 
प्रभाव जसजसा प्रगट होत जातो, त्या त्या मानानें त्याचा धर्मानुरागही वाढत जाते. तसेंच गृहस्था- 
श्रमांतील विवाहकार्यामध्यें, अनेक प्रकारचीं मौल्यवान्‌ वस्नाभरणें करविण्यामध्यें, आपल्या राहण्याध्या 
जागेमष्यें, घरेदारें बनविण्यामध्यें, अनेक प्रकारचीं चित्रे काहून आपकलें घर चित्रविचित्र रंगातें 
सुशोभित करण्यामध्यें वगैरे पापकार्यामरध्ये त्याची प्रधृत्ति कमी होत जाते. तो मग विचार करूं: 
लागतो की, “ या घरादारादिकांना घेऊन काय करावयाचें आहे ? हीं कोणाला दाखवाबयाची 
आहत ! हीं सब पापाचीं कारणें असून नि आदत, अशी बिरक्तता त्याव्य उत्पन्न होते.” आपण केलेल्या 
अनेक पापकर्माबइल त्याचें मनांत पश्चात्ताप उत्पन्न होतो. एवढें धन जर मी मंदिरांत छावीन तर 
पुष्कछ जीवांचा धर्माबर अनुराग वाढेल, अशा विचारानें तो आपकें द्रव्य मंदिरांत सिंदासन, छत्र, 
चामर, भामंडल, घंटा, स्थापना, कलश, पितन्या, तबक, झारी, धूपावली, समवसरण हत्यादि चांदी 
, सोन्‍्याची अथवा पितत्लेचीं उपकरणें तयार करविण्याकडे खचूँ छागतो. यामुद्रें त्याचा व धर्मात्मा 
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जीवांचा धर्मावर अनुसग बाढतो. चांदवे, पढदे, वगेरे सामानामुद्ें धमंसेवन करणात्या यृहस्थाला 
उपयोग द्वोतो. जिनमंदिरांत द्रव्य खच केल्यानें जशी कीर्ति होते तशी लप्माकायाँत खर्च केल्यानें 
होत नाहीं, सारांश मंदिर बांधबिलें म्हणजे सब लोक प्रूजाप्रभावना, दशेन, धर्मश्रवण करून महान्‌ 
पुण्यसंपादन करितात. याप्रमाणें के्रव्ू व्यवद्वारोन्मुखी जीवानें जर मंदिर बांधविें तर वर वर्णि- 
ल्वाप्रमाणे चिंतन झ्ााल्यानें त्याचे परिणाम झुघरतात व त्याचें कल्पाण होतें. 

शंका- देऊछ वांधवून त्यांत उपकरणें ठेवल्यानें अन्य जीवांतर उपकार हवोतो हैं खरें. पण 
तें देऊछ बांधवितांना षटक्ाय जीवांची धर्माचा घात करणारी हिंसा घडते त्याची काय वाठ ! 

समाधान- दिंसा दी आपले मनांत इतरांचा घात करण्याचे विचार आले तरच होते. 
देऊत् बांधविष्यांत आपण कोणाची हिंसा कराबी असे परिणाम करीत नाहीं. उलट अहिंसा धर्मा- 
कड़े आपलेंव लोकांचें लक्ष्य छागावे अशीच आपली इच्छा असते. जशी यत्नाचारपूर्वक मुनीशरांना 
आइार देणान्या गृहस्थाछा ड्रिंसा घडत नाहीं; अथवा साधूंचें दशन घेण्याकरितां किंवा धमश्रवण 
करण्याकरितां जात असणान्या गृहस्थाला हिंसा घडत नाहीं; अथवा आपसल्या पुटील साडेतीन हात 
प्रमाण जमिनीकडे पाहुन मोठ्या सावधगिरीनं गमन करणातन्या मुनीशरांना हिंसा घडत नाहीं; 
अथवा नित्य धर्मोपदेश करणाज्या व धर्मकार्याकरितां गमन, शयन, आहार, नीहार, वंदना, 
कायोत्सग कौरे क्रिया करित असणान्या, तीथबंदना अथवा गुरुवंदनेकरितां जाणास्या मु्नींना या 
सर्व कार्यामष्य जीवांची विराषना होत असूनही हिंसा घडत नाहीं, त्याप्रमाणेंच देऊ्ठ बांधविणा- 
न्याचे परिणाम धर्ममय असल्याने त्यांत हिंसेचा दोष येत नाहीं. संपूर्ण आकाश व जमीन हीं सूक्ष्म 
जीबांनीं भरलछेली आह. या ठिकाणीं जो रागद्वेषाध्या अधीन होऊन दयाभाव मनांत न ठेवतां वागेल 
त्यास, जीव प्रत्यक्ष ध्याकड्ून मरो वा न मरो, हिंसा घड़तेच. हिंसाभाव व अहिसाभात्र हे जीवाचे 
परिणाम आह्वत, ते बाह्य जीचांच्या घात आधाताच्या स्वाधीन नाहींत. बाह्य जीबांच्या हिंसेनेंच 
हिंसा घडते असे नाहीं. ती आपापल्या परिणामाप्रमाणें घडत असते म्हणून आपले परिणाम नेहमीं 
दयाद व निमेत्ठ ठेवले पाहिजेत. याविषयीं पूर्वी अद्षिंसा अणुत्रताचें वर्णन करितांना पुष्कव्ठ लिह्िलें 
आहे, या ढिकाणी आपणांस देऊत्ठ बांधविणाय्याच्या परिणामाविषयीं व्रिचार करणें आह. ज्याला घर 
दार, बंगले, बाग-बगीचे, विहिरी वंगेरे करविण्यांत आपल्याकट्टन अतिशय हिंसा धडतें असें वाटतें व 
ज्याचा लोभ कमी प्नाल्यानें धनावरील प्रेम नाहींसे ज्ञालें आहे व ज्याव्य पापाचें भय वाह छागलें 
आहे तोच मनुष्य देऊद् बांधविण्पास तयार होतो. प्रथमतः गृहस्थाश्रमांत ज्यापारादिक कार्यामर्ध्य 
तह्लीन असल्यानें त्याला त्याबेकी धर्माची आठबण द्वोत नब्हती. आतां त्याचे परिणाम धर्मकार्याकडे 
बल्ले आदत, तो जरी देवव्वाचें काम चालबीत असला तरी त्ररचेवर कामावरील माणसांना सांगत 
असतो की, “ बाबानो, हैं धर्माचें काम आह. मोत्या सात्रधानतेनें करा. तुम्हांस छागणारे पाणी 
दुह्ेरी बल्ानें गाकून ध्या. कछीचा चुना वगेरे द्रोत दिवसापेक्षां जास्त दिवस ठेवण्या इतका तयार 
करूं नका. तुम्दास ज्या वस्तु इकट्ून तिकडे उचछन ठेवाबयाच्या असतील त्या दिबसाच ठेबीत 
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जा ब प्रत्येक वें प्रत्येक काये करण्यांत तुमच्या हवन कोणाहदी जीवाची बिराधना होणार नाहीं 
याची काव्यजी घ्या. ” या प्रमाण तो गृहस्थ वरचेवर सांगत असस्यानें त्याच परिणाम ते कार्य 
करविण्यांत हिंसा करण्यार्चे नसतात हैं उधड होतें. त्याचे परिणाम, हें काय करविण्यानें धर्माचे 
स्थान तें बनेल व याच्या निमित्तानें अखंड अर्दिंसा धमोची प्रवृत्ति बेल असेच असतात, मंदिर 
हैं धर्माचें महान्‌ आयतन आह. या ठिकाणीं गृद्दसंत्रंधीं अनेक हिंसेचीं पापकार्ये नाहींशी होण्याने 
परिणामाची अवस्था बददछून णाते. देवत्यंंत पाय ठेवतांच हर्यापथ-समिति पाद्वून चाला. हैं मंदिर 
आहे, यांत कोणाचीद्वि विराधना न होवो असा त्रिचार मनांत आणा. देबव्यांत प्रवेश केल्पानंतर जैन 
असेल त्यानें भोजनाचा त्याग, पाणी पिण्याचा त्याग, विकयेचा ( ख्लीकथा, राजकथा, चौरकथा, 
भोजनकयचा) त्याग, शिवीगा््वटींचा त्याग, शयनाचा त्याग, वारा घेण्याचा त्याग व व्यापाराचा त्याग 
कराबा, या शिवाय पापबंधाची जीं कारणें असतील त्या सर्वाचा त्याग केला पाहिजे. कारण जिन- 
मंदिर हैं सर ग्रकोरें अहिंसा घम्मा्चे प्रबतेक आहे. त्या ठिकाणी आरंभ विषयकषायांचा उद्बेक 
होईल अश्ा क्रिया करूं: नये. 


याप्रमाण मग्ममांसमधत्यागरूप मूत्ठणुणाचें वर्णन करून पुढ़ें ग्ुणबताचें स्वरूप सांगतात- 
गुणब्ता्चे छक्षण ह 
दिग्खतमनरेद॒ण्डब्रतं च भोगोपभोगपरिमाणम्‌ | 
अनुबृंहणाद्ुणानामाख्यान्ति गुणवतान्यायों; ॥ ६७ 
अथे- भगवान्‌ गणधर देवांनीं दिखत, अनथदंडब्रत, आणि भोगोपभोग-परिमाण या तीन 
ब्रतांना गुणव्रत म्हटलें आहे. हीं तीन ब्रतें अणुब्रताछा गुणाकार-रूपारने बाढविणारी आहेत म्द्ृणून 
यांना गुणब्रत अशी संज्ञा आहे. 
१ दहा दिशांना जाण्याची मर्यादा ठरबिणें याला दिग्बत म्हणतात. 
२ ज्यापासून कोणतीहि कार्यसिद्धि होत नाहीं पण पापाचा मात्र बंध होत राहतो, ध्यामुद्ें 
बिनाकारण दुःख भोगार्रें छागतें, अशा कार्याला अनयैदेड म्हृणतात- 

३ एक वेव्यं ज्याचा उपभोग थैतां येतो व्यास भोग, व वरचेबर ज्याचा उपभोग घेतां येतो 
त्यास उपभोग म्हणतात. या भोगोपभोगांची मर्यादा करणें यास भोगोपभोगपरिमाण ब्रत म्हणतात- 
दिग्बताच छक्षण 

दिग्लय परिगणितं रृत्वातो5हं बहिने यास्यामि । 
इति संकल्पो दिखतमासत्यणुपापविनिदवस्ये ॥॥ ६८ ॥ 
अथे- दाही दिशांचें प्रमाण करून त्या बाहर आपण जाणार नाहीं. मर्यादित क्षेत्राबाहेरील 
थोई देखील पाप छागूं नये ग्हुणून भरणापर्यत दिशांचा संकल्प करणें याला दिखत म्हणतात, 
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विश्वेषार्थ- गद॒स्थानें अगोदर अमुक दिशेला आपणाला अमुक मर्यादेपेक्षां अधिक क्षेत्रांत 
जाऊन व्यापार धंदा करण्याचें कारण पडणार नाहीं व अमुक दिशेला अमुक क्षेत्राशिवाय इतर 
ठिकार्णी व्यवद्गार करावयाचा की नाहीं याचा आपल्या मनाशी विचार करावा. नंतर छोभ नाहींसा 
ब्हावा व अहिसाधर्माची दृद्धि व्हात्री म्हणून आपल्या मरण अवस्थेपयंत दह्दा दिशांची मर्यादा 
करूल त्या बाहर जाण्याचा अथवा च्या क्षेत्रांतत कोणास बोलविण्याचा, वस्तु पाठविण्याचा अर्थवा 
मागविण्याचा त्याग कराबा, अशा तद्डेनें छोम जिंकर्णे यास दिखत म्हटलें आहे. 
दाही दिशांठला असणाय्या कोणकोणत्या देशाशीं आपण व्यबद्वार करूं: शकूं याचा गृहस्थानें 
विचार करून व्यांतून ज्या दिशेतील क्षेत्राशीं आपछा विशेषसंबंध येईठ अथवा जितक्या देशाशीं 
संबंध ठेवावयाचा असेल त्याचा विचार करून मर्यादा बांधाव्री व तदितर देश अथवा क्षेत्राच्या 
बाहेरील प्रदेशांत व क्षेत्रांत व्यवहार करणार नाहीं असा नियम करावा. म्हणजे नियमित क्षेत्राबाहेरील 
क्षेत्रांतून निष्कारण होणारा पापब्ंध टव्ठतो. द नियम अपरिमित छोभाला आव्ठा धालण्यासाठीं करणें 
योग्य आहे. 
दिशांची मयाोदा। 
मकराकरसरिदटवीगिरिजनपदयोजनानि मर्यादाः । 
प्राहुदिशां दशानां प्रतिसंहारे प्रसिद्धानि॥ ६९ ॥ 
अथु-दहा दिशांचें प्रमाण करितांना, समुद्र, नदी, वन, पर्बत, देश आणि योजन या ज्या 
लोकप्रसिद्ध मर्यादा आह्वेत ह्मात्राहेर न जाण्याचा नियम करावा. 
दिशांच्या मयदिपासून फायदे 
अवधेबेहिरणुपापं प्रतिविरतेर्दिग्त्रतानि धारयताम्‌ | 
पंचमहाव्रतपरिणतिमणुव्रतानि प्रपद्चन्ते ॥| ७० ॥ 
अधे- दिंखत धारण करणस्यांना मर्यादा केलेल्या ग्रदेशाबाहेरचें थोडेंढी पाप घडत नाहीं, 
म्हणून त्यांचीं अणुत्रतें महत्रतांसारखी होतात. 
भावाथ-ज्या गृहस्थानें दाही दिशांची मर्यादा केली आहे त्याला स्या ग्रदेशांत अणुब्रत असतेंच. 
पण मर्यदेच्या बाद्देरील प्रदेशांत घडणात्या ऋसस्थावर हिंसादि पंच पापांचा त्याग ज्ञाल्यानें त्याची 
तीं अणुव्नतें मद्दाब्रतांसारखी होतात. 
मयोदेच्या बाहेरची अणुत्रतें मद्दात्रतांसारखी असतात असें कां म्हणतात १ मयोदेच्या बादेर 
त्याला मुल्ठींच हिंसा घडत नसल्यानें तो साक्षात्‌ महाबती आहे असें कां मदृणूं नये! याचें समाधान 
करण्याकरितां सूत्र सांगतात 
प्रत्माख्यानतसुत्वान्मन्दतराधरणमोहपरिणामाः । 
सच्वेन दुरवधारा महात्रताय प्रकल्प्यन्ते ॥ ७१ ॥ 


श्रत्र ७२-७२३-७४ चारित्राषिकार ११९ 


अथै-- अणुब्नती यृहस्थाला सकलसंयम होऊं देण्यास विरोध करणाय्या प्रत्यास्यानाबरण 
कर्माचा उदय मंद असतो, त्यामु्ें चारित्रमोद्दाच परिणाम मंदतर म्हृणजे अधिक मंद असतात, 
व ते “ सक्तेन दुखधार ” आद्वित, म्दणजे अतिमंदत्वामुद्“ें त्यांच्या अस्तित्वाची जाणीब होत नाहीं, 
म्हणून अशा गृहस्थाविषयीं महात्रतांची कल्पना केली जाते. 

भावार्थ- चरिन्नमोहनीय कर्माच्या उदयाचे परिणाम जेव्हां संज्बलन कषायरूप होतात तेब्हां 
महात्रत धडतें, देशब्रती गृहस्थाल्ा प्रत्याख्यानावरण कर्माचा उदय विद्यमान असला तरी संज्वलन 
कषायपरिणाम मंद होऊं शकत नाहींत, म्हणून गृह्वस्थावस्थेंत संपूर्ण पापाचा त्याग केला तरी तें 
मदह्त्रत होऊं शकत नाहीं. त्याचे ठिकाणीं फक्त महाब्रताची कल्पनाच करावीं छागते. मद्दात्रतें ही 
प्रत्याख्यानावरण कषायांचा अभाव ज्लाल्यानेंच होत असतात. 

महाब्रताची उत्पसि 


पंचानां पापानां हिंसादीनां मनोवचःकायेः । 
कृतकारितानुमोदेस्त्यागस्तु महमत्रतं महताम्‌॥ ७२ ॥ 
अथे- हिंसादिक पांच पातकांचा मनवचनकायेनें व कृत, कारित, अजुमोदना अशा नऊ 
भेदांनीं त्याग करणें हैं महंत पुरुषांचें महात्रत होय. 
दिग्ताचे पांच अतिचार 
उर्ध्वाधस्तात्तियेग्व्यतिपाताः क्षेत्रवृद्धिरवधीनाम्‌ । 
विस्मरणं दिग्विरतेरत्याशाः पंच कथ्यन्ते॥ ७३ ॥ 
अथे- अज्ञानामुल्ठें किंवा प्रमादामु्ें केलेल्या मयदिपेक्षां पर्वतादिकावर उंच चढणें, विद्वीर, 
आड, खाण इत्यादि खोल जागेंत उतरणें, व्रिदिशत असणान्या गुद्दादिकामध्यें प्रवेश करणें, अज्ञानानें 
किंवा प्रमादानें केलेल्या मर्यादा अधिक वाढाबिणें आणि केलेल्या मर्यादा विसरणें, हें पांच दिखताचे 
अतिचार ( दोष ) समजावे. 


अनर्थदेड-व्यागबतार्चे लक्षण 
अभ्यन्तर॑ दिगवधेरपा्थकेम्यः सपापयोगेम्यः । 
विरमणमनथेदण्डब्रतं विदुश्नत्धराग्रण्यः॥ ७४ ॥ 
अथे- दिशांच्या ज्या मर्यादा केल्पा असतील, त्यांष्या आंतील बिनाकारण मन, वचन, 
कायेकडून घडणाज्या पातकांचा त्याग करणें यास गणधरदेव अनर्थदंडब्रत म्हणतात. 
भावार्थ- मर्यादा केल्यानंतर पुनः ज्यापासून आपके प्रयोजन न साधतां विनाकारण 
पापाचा बंध दोऊन त्याबदल दुःख भोगावें छागणार असे काम करणें हा अनथदंड आहे. याचा 
त्याग करणें योग्य आहे. कारण ज्या क्रियेपासन आपकें कोणतेंदी विष्योपभोगार्चे कार्य साधत 
नाहीं, कांदी लाभ द्वोत नादीं, कीति बाढत नाहीं व घमसाधनही होत नाहीं, उलट पापाचा बंध 
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मात्र होतो व त्याचें कट्ट फल दुर्गतीत जाऊन भोगादें छागतें म्हणून अनर्थदंडाचा त्याग करणें हें 
ब्रत मानलें गेले आदे. 
अनरंदेंडाले भेद 
पापोदेशहिंसादानापध्यानदुःभ्रुतीः पंच | 
प्राहु! प्रमादचर्यामनर्थदण्डानदण्डघराः ॥ ७५ ॥| 
अथे- पापोपदेश, हिंसादान, अपध्यान, दुःश्रति आणि प्रमादचर्या असे पांच अनर्थदंडाचे 
भेद दंडधरांनीं ( गणधरदेवांनीं ) सांगितले आहित. 
भावारथ- अश्युभ मन, वचन कायेच्या ब्रवृत्तीछा दंड असें म्हणतात. सब जीबांना आपा- 
पल्या अशुभ मन, वचन, कायेची प्रइत्तिच् दुगैतीमन्यें अनेक प्रकारचें दुःख देवबिते. अशा प्रकारची 
अशुभ प्रवृत्ति गणधरदेवांना नसते म्हणून त्यांगा अदंडघधर अशी संज्ञा आहे. त्यांनीं याचे पांच 
प्रकार सांगितले आहेत. 
१ पापाचा उपदेश करणें हा पापोपदेश. 
२ हिंसा घडेल अशा प्रकारध्या उपकरणाचें दान देणें हें दिसादान- 
३ खोटें चितन करणें हें अपध्यान. 
४ खोटें शाशत्र श्रवण करणें ही दुःश्रृति. 
५ रागदरेषांनी युक्त बनून आचरण करणें ही प्रमाद्चर्या. 
पापोपदेशार्च रुक्षण 
तियेकक्लेशवणिज्याहिंसारम्भप्रलम्भनादीनाम्‌ । 
प्रसव! कभाप्रसंगः स्मतेव्यः पाप उपदेशः ॥ ७६ ॥ 
अर्थ-पशपक्ष्यांना दुःख उत्पन्न होईछ असा उपदेश करणें, त्यांच्या व्यापाराचा उपदेश करणें, 
ज्यापासून दिसा व आरंभ उत्पन्न द्ोईेठ असा उपदेश करणें, कपठाचा आणि फसविण्याचा उपदेश 
करणें बगैरेना पापोपदेञ्ञ म्हणतात. 
विश्वेषा्े-तियैचांना मारण्याचा उपदेश करणें. जसें अमुक पश्चूछा अमक्या ठिकार्णी मारा, 
त्यास अमुक ठिकाणीं डाग द्या, त्यास कोंडून घाला, त्याच्या ममेस्थानी घाव धाला, त्यावर अधिक 
ओझे लादा, त्याचे नाक व कान कापा, अमुक पक्ष्याला धरून पिंजन्यांत ठेवा बगैरे उपदेश देणें 
याला तियेकुछ्ेश पापोपदेश म्हणतात. 
अनेक वस्तुमध्यें पाप उत्पन्न करणारा व्यापार करण्याचा उपदेश करणें. ज्या व्यापार कर- 
ण्यापासून षटकाय जीवांची हिंसा घडेल अशा उपदेशाला हिंसेपदेश म्हणतात- 
बागबगीचे बनविणें, विवाह करणें बगेरे पापारंभाचा उपदेश करणें यात्य आरंभोपदेश 
म्हणतात, 
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कपट करणें व मायाचारानें लोकांस ठुकषिणें यास प्रलंभनोपदेश म्हणतात. 
अनेक प्रकारध्या पापरूप उपदेशाष्या गोष्टी बोद्न पापाची प्रेरणा करणें. हा पापोपदेश 
अनर्थदंड आहे. 
(दिंसादान अनर्थदंढानें क्षण 
परश्षकुपाणखनित्रज्वलनायुधन्तरूगशब्खलादीनां । 
वर्धहेतूनां दान हिंसादानं ब्ुुवन्ति चुधा! ॥ ७७ ॥ 
अर्थ- दिंसेला कारण अशा परश, तरवार, फाबडे, अग्नि, शत्र, विष, बेडी, साखत्ही इत्यादि 
प्राणहरण करणात्या वस्तूँचें दान करणें याला ज्ञानी लोकांनीं हिंसादान म्हटलें आहे. 
भावाथे- ज्यापासून दिंसाच होणार अशा वरील वस्तुशिवाय खुरपें, हतोडा, सुरी, कब्घार, 
तमंचा, भाला, धनुष्य, बाण, बंदूक, तोफ, दारूगोल्ठा, चाबुक वगैरे बस्तु देणें, बिकणें किंबा 
दुसय्याकड्ून मागून देणें, भाड्यानें देणें या सर्वांचा हिंसादानांत अंतर्भाव होतो. 
तिसच्या जपध्यानाचें लक्षण 
बंधवधच्छेदादेद्ेपाद्रागाद परकलत्रादेः । 
आध्यानमपध्यानं ज्ञासति जिनशासने विशदाः॥ ७८ ॥ 
अथे- कोणाही प्राण्याला द्वेषबुद्धिनें बंधांत धालण्याचें, मारण्याचें अथब्रा त्याचे अवयव 
तोडण्या्चें चिंतन करणें आणि कामबुद्वीनें परश्नी वगैरेचें चिंतन करणें यांस जैनधर्मांतील विद्वा- 
नांनीं अपब्यान म्हटलें आहे. 
भावार्थ- रागद्वेषाच्या वश ज्ञाल्यामुक्कें आपल्या मनांत नेहमीं “ अमक्याचा पुत्र मरो, अम- 
क्याची स्री मरो, अमक्याला दंड होवो, अमक्याचे द्वात, पाय, कान, नाक छेदिले जावो, अमक्याचें 
धन लुटिलें जाबे,, अमक्याची उपजीविका नादींशी दोषों, अमक्याचों इंद्रियें नाहींशी होबोत, अम- 
क्याची जगांत अपकीर्ति होवा, अमका स्थानश्रष्ट अथवा बुद्धिश्नष्ट होगा. ” असे बिचार वारंवार 
येत असतात. दुसच्याचें बरें बाईट द्वोण्यानें आपणांस कोणताह्यी छाभ होत नाह्ी, व आपसल्या 
चिंतन करण्पानें दुसन्याचेंही कांदीं नुकसान द्वोत नाहीं. अशी वास्तविक स्थिति असतांना 
विनाकारण वाईट विचारांचें मनांत चिंतन करून पापाचा बंध कां करून ध्यावा! दुसय्याचें बरें 
बाईट होणें हूं त्याष्या पापपुण्यावर अवल्बून आदे. त्याबदक आपण विनाकारण दुर्ध्यान करीत 
राहणें याला अपध्यान अनर्थदंड म्हटलें आदे. 
दुःभुति अनर्थवंडायें रक्षण 
आरम्भसंगसाहसमिध्यात्वदेषराममदमदनेः । 
चेतः कलुषयतां भुतिरवभीनां.दुः्भुतिमंबति॥ ७९ ॥ 
अथ- आरंभ म्दृणजे असि, मसि, कृषि, विद्या, वाणिज्य व शिल्प, संग म्दणजे धनधान्यादि 
परिप्रद्द, साइस ग्हणजे आश्चर्य उत्पन्न करणारी शौर्याँचीं कामें, मिध्यात्व म्हणजे अश्षादैव, हानादैत, 


ह | है 
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क्षणिक, याह्षिकादि किद॒द्धा प्रतिपादक शाझ्लें, राग ग्हणजे आसक्ति, द्वेष ग्ह॒णजे वर, आठ मद, 
आणि मदन महणजे कामबेदनेपासून उत्पन्न द्वोणारा विकार यांचे योगानें मनाछा कलुषित करणान्या 
अशा अवधि मणजे शाल्रांचें श्रवण करणें यावा दुःश्रुतिनामक अनर्यदंढ म्हणतात. . 
आवा्थ- मिध्यात व रागद्ेष वगैरे उत्पन्न करणारें, व पदार्थांचें विपरीत स्वरूप भासविणोरें 
असें जें शात् अथवा विकथा, तसेंच शुंगार, वीर, हास्य प्ररूपण करणान्या व जारण, मारण॑, उश्चाटण, 
व वशीकरण करणास्या कामोत्पादक शाक्रांचें श्रवण करणें, जंगलांत असणान्या सर्पादिकांचें, भूता- 
प्रेतांचें ब रसकरम इंद्रजालरसायन बगैरे मायाचार प्ररूपक व यह्ययागादि हिंसा-प्ररूपक दुष्टशाल, दुष्कया, 
दुश्चेश, दृष्टराग, दुश्क्रिया व दुष्टक्म यांचें श्रवण करणें, या सर्वास दुःश्रुति अन्थेदंड म्हणतात, 
प्रमादर्र्या अनर्थदृडबताचें लक्षण---- 
क्षितिसलिलद्दनपवनारम्म विफ् बनस्पतिच्छेदस । 
सरणं सारणमपि च प्रमादचर्यों प्रभाषन्ते | ८० ॥ 
अर्थ- जमीन खोदणें व दगड फोडणें, पाणी शिंपडणें, पाण्यांत बुद्न क्रिया करणें, प्रयो- 
जनाशिवाय अस्नि प्रज्बलित करणें, तो मालविर्णे, वारा धेणें अथवा वाज्यात्य प्रतिबंध करणाय्या यंत्राचा 
उपयोग करणें, विनाकारण अभ्निवर चारा घाछून पेटविणें, निष्प्रयोजन वनस्पति तोडणें, प्रयोजना- 
शिवाय गमन करणें, करविणें वगैरे क्रिया करणें याला प्रमादचर्या अनर्थदंड म्हणतात. 
विशेषार्थ- गृहस्थाला गृद्गाचारांत अनेक प्रकारचीं पापाचरणें कराबीं छागतात, त्या सर्व 
पापाचरणाचा त्याग करणें ह्वा उत्तम पक्ष आदे. पण ज्याला तसें होत नसेल त्यानें ज्यांत आपलें 
मुर्ठींच प्रयोजन साधत नसेल अशा विनाकारण घडणात्या पापबंधाचा 
पापक्रियिचा._ ज्यापासून असंख्यात अनंतकाल पावेतों दुर्गतीत दुःख भोगावें छागतें अशा 
दुसत्यास उपदेश निद्चकर्माचा तरी त्याग कराबा. अयाला सध्या उत्तम कुछ, जिनेंद्राचा उप- 
देऊं नये देश व उत्तमधम या सब अतिदुर्लभ वस्तूंची प्राप्ति झ्वाली आहि, त्यानें 
प्रयोजनाशिवाय घडणाय्या पापबंधाची भीति बाव्य्गाबी हैं योग्य आहट. 
पद्ुप्रमाणें व्यथ जन्म घालविणें योग्य नाहीं. ज्याला स्वत; धरच्या पापाचा त्याग होंत नसेल त्यानें 
निदान दुसन्याला “मजग्रमाणेंच करीत रहा, तुम्हांस पापत्याग दोणें फार कठिण आहे ” असा 
उपदेश तरी करूं नये. बरेंदारें ब्रांधविण्यांत अतिशय हिंसा घडते म्हृणून तीं: बांधविण्याचा त्यांना 
सफेदी देण्याचा, त्याची दुरस्ती करविण्याचा, बागबगीचे बनविप़्याचा, खडी फोडबिण्याचा; 
विद्विर खणण्याचा, तलाव खणण्याचा, : पाणी काढण्याचा, .तलावाला बांध घालण्याचा, तलावाचा| 
बांध फोडण्याचा, नदीला पंले, आंध्रण्यांचा; -आंधलेली मेरे: व ब्रोगबर्मीचे जात्ठण्याचा, झाडें तोड 
ण्याचा, बनकटाई करंण्यावा, ::कीव्स्से बत्रिण्पादा;। यज़्त:तोडबरिष्योचा, आग लावण्याचा, मिथ्या- 
देवांची देवके बायतिण्पानवा, व, ती. पाडफ्यात्रा। अथवा भूर्ति-विघडब्िण्याचा शेती:करसप्क्रान्ना, सुंदर 
शराधां' निधाड' करण्पाच्म 'उपदेश-कपधीदी कौरूँ: संतरे, धावप्रमाशें पश्‌मा, हुएल-देण्याचा:-सारए्यात्यी: 
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धह बांधून धालण्याचा, डाम देण्याचा, नाकांत वेंसन धालण्याचा उपदेंश पण देऊं नये.” मनुष्य- 
तियचा्ें आद्वारास प्रतिबंध करण्याचा, त्यांना कैदेंत ठेबण्याचा, त्यांष्या संततीचा बियोग कर- 
ण्याचा, पक्ष्यांना पिंजन्यांत कोंडण्पाचा, साप, विचू, [सैंद, वाघ, उंदीर, मुंगुस, कुत्ना इत्यादि 
हिंसक प्राण्यांचा धात करण्याचा, उबा, लिखा, ढेकृूण मारण्याचा, बाज, पलंग, 'चौफब्ठा उन्हांत 
उेबण्याचा, रस्त्यावर पाणी शिंपडण्याचा, जीवाला धरणारीं यंत्रें बनविण्याचा, उपदेश पण देऊं 
नये. ज्या शाज्रांत, शृंगाराचें मुख्यत्वें वर्णन असेल, ज्यांत जारण-मारण-उच्चाटण, वशीकरण, मंत्र- 
तंत्र, इंद्रजालादि अनेक कपटक्रियांचा उपदेश असेल, ज्यांत रस, भस्‍्में. रसायनें यांचा विधि 
वर्णिका असेल, ज्यांत वीररस उत्पन्न होईल असें वर्णन असेल, ज्यांत हिंसेचें मुख्यत्वें प्रतिपादन 
केलें असेल, अशा शाज्ञार्चे अध्ययन करण्याचा उपदेश करूं नये. अभक्ष्य भक्षण करण्याचा, 
शत्रिभोजन करण्याचा, खोटें बोलण्याचा, चह्ाडी करण्याचा, चोरी करण्याचा, खोटी साक्ष देण्याचा, 
व्यभिचार करण्याचा, व्यवहारादिकांत महा आरंभ करण्याचा, रोषनाई करण्याचा, दारु उडविण्याचा 
आपणि बागबगीचे पाहण्यास जाण्याचाद्दी उपदेश करूं नये. याचग्रमाणें “या देशापेक्षां दुसन्‍्या 
देशांत ब्यापारधंदा फार चालठतो तिकड़े जा ”, असा उपदेश पण करूं: नये. परिणामांत दुर्ध्यान 
उत्पन्न करविण्यास कारण असे मेरे, नाच, तमाशे, नाटक, बगैरे पाहण्याचा व व्यभिचारादि कर्मे 
करण्याचा आणि परस्परामध्यें कलह लावण्याचा उपदेश करूं नये. युद्ध करण्याचा, दुसस्याला 
शिवी देण्याचा, दुसय्याची उपजीविका बिघडविण्याचा उपदेश करूं; नये. वाईट बीभत्स अशीं गाणीं 
नृत्य, वादित्र, कलह, विसंवाद श्रवण करण्याचा उपदेश करूं नये' 

परदुःखदायक  स्वदेशांतून अथवा परदेशांतून मुलें-भाणसें व ल्लियांना फसवून आणून 
व्यापार करूं. नये त्यांना गुलाम म्हणून विकण्याचा उपदेश करणें यास क्लेशबणिज्या म्हण- 
तात; गाय, म्हैस, घोड़े वगैरे अमुक देशांतून खरेदी करून अमुक देशांत 

नेऊन बिकलें असतां पुष्कक नफा होईछ असा उपदेश करणें याला तियकूवणिज्या म्हणतात; 
शिकार करणारे व पारधी यांना “ अमुक देशांत दरिण, सूकर बगैरे पुष्कछ आह्वित तथें गेल्यास 
तुम्हांस शिकार चांगली करतां येईल ” असा उपदेश देणें ही बधवणिज्या होय. शेती करणान्याला 
जमीन खोदण्याचा व वनस्पति छेदनाचा उपदेंश देणें हा आरंभोपदेश होय. हे सर्ब पापोपदेश 
आहेत. यांचा त्याग करणें योग्य आह. तंबाखू खाणें, हुक्का पिणें, भांग पिणें, अंमल खार्णे, धोटा 
पिणें बगैरे सत्र मह्ान्‌ पापाला उत्पन्न करणारें आहे, म्हणून याचा उपदेश करूं नये. तंबाखू ही 
उत्तम कुलांत उत्पन्न झालेल्या पुरुषांस खाणें योग्य नाहीं. हुक्का पिण्यांतही अनेक दोष घड़तात, 
धूर आणि पाण्याच्या संयोगानें गुडगुडीतील पाण्यांत त्रस जीवांची उत्पत्ति होते, त्या पाण्यास दुर्गंध 
येतो व तें जेथें टाकार्वे तेषील षट्काय जीवांची हिंसा होते. चुन्याची अथवा बिटा तयार करण्याची 
भट्ठी बांधविण्याचा उपदेश करूं: नये. ज्यांत अत्यंत पाप उत्पन्न होते असे माहित असर असा 
आ्यापार करण्याचा उपदेश करूं नये. गाडी, घोडा, बैल, गाय, म्हैस वगैरे पशु पाव्ठण्याचा उपदेश 
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करूं नये, कोणीं दाता, मनुष्य तियचांना भोजन, वल्ल, धन देत असेल त्यास अडथव्ठा आण॑ नये. 
कुपात्रदानाचा उपदेश करूं नये. कोणी दान करीत असेल त्यांत विष्न आणूं नये. अ्तभंग 
करण्याचा उपदेश करूं नये. याग्रमां अनेक गोष्टी पाप उत्पन्न होण्याच्या आहदेत, त्या्चे 
कोठवर वर्णन करात्रें; सारांश, ज्यापासून आपल्या घम, अथ व काम यापैकीं एकाचीही सिद्ध द्वोत 
नसून केबछ पापाचाच बंध होत असेल असा उपदेश कोणालाही करूं; नये. 
व्यापासून हिंसा घड़ेल अज्ञी उपकरणें कोणाला छोभानें व प्रीतीनेंही पण देऊं नये. तीं 
दिल्यापामून थोडासा लाभ जरी होत असेल तरी त्यापासून मह्ान्‌ पाप उत्पन्न होतें. जीं शर्खे 
हातांत घेतांच मनांत दुष्ट विचार उत्पन्न होतात तीं तरवार, भाला, सुरी, 
हिंसक उपकरणें. बाण, धनुष्य, बंदूक, कटयार वगैरे कोणालाही देऊं नये. जमीन खोदण्यास 
देऊ॑ नयेत. छागणारीं हत्यारें ज्यापासून भूमीत राहणारे मोठमोठे सप, विंचू, किडे, 
उंदीर बगैरे अनेक प्राणी मारले जातात व कोटथवधि जीवांची हिंसा होते 
अशीं खोरीं, कुद७, खुरपी, नांगर, हतोडा, मुद्गर हीं कोणासही देऊं नयेत. याचगश्रमार्णे अनेक 
त्रसस्थावर जीवाना चिरून टठाकणारीं परशु, ( कुद्धाड ) वाकस, करवत बगैरे हिंसक हत्यारें पण 
कोणाप्तहदी देऊं नये. मनुष्यतियचाना मारण्यास उपयोगी पडणारी काठी, चाबूक, छडी, कातडीं तर 
लोखंड हैं| कोणालाही देऊं नये. विस्तव, विष, बेडी, सांखल्ी, पिंजरा, जाछें व पशुपक्ष्यांना 
धरणारीं थंत्रे कोणाछा देऊं नये. कुत्री, मांजर वगैरे हिंसक प्राणी पाकूं नये. पोपठ, मैना॥ 
तीतर, बुलबुल, कोंबडा, कबूतर बगैरे पक्ष्यांना पिंजम्यांत अडकाबून ठेऊं नये. याशिवाय दूसरीं 
अनेक पापाची उपकरणें घरांत पण ठेऊं नये. कारण तीं धरांत असलेली पाहून कर्धीतरी चुकून 
कामांत आणण्याची बुद्धि होण्याचा संभव आहे. 
खालीं दाखविलेले व्यापार महान्‌ पाप उत्पन्न करणारे आहत. त्यामध्यें जरी थोडा छाभ 
होत असका तरी पापाध्या भयानें त्यांचा त्याग करणें योग्य आह. ते व्यापार हे---- लोखंड, नील, 
मेण, मीठ, छाकडें, ताग, सात्रण, छाख, कांतडीं, लोंकर, केश, कुसुंबा, 
कोणते व्यापार गूछ, साखर, तांदूछ, शिंगाडे, शत्र, दारूगोछा, शिसें, लसूण, कांदा, 
करूं: नये आद्रक, फासे, गांजा, चरस, दासी, दास, छुरण, तप, तेल, आंबे, लिंबू 
बगैरे वनस्पतिकाय, भांग, तंबाखु, जरद्रा, तिल, पेंड, पिंजरे, घोडा, उंठ, 
बैठ, गाड्या, विटा बगैरे वस्तूचा क्रयविक्रय करण्यांत व संचय करण्यांत हिंसा होते म्हणून हे 
व्यापार करूं: नयेत. या सर्बाँचा त्याग करणें शक्‍्य नसेल तर त्यांतूनही ज्यांत अधिक पाप हवोत 
अप्वे ते सोइन, धान्याचा संग्रह करण्याचें प्रमाण करून बाकी सर्वाचा त्याग करावा. ज्या कित्येक 
खोव्या आजीविकेच्या साधनापासून मोठा पापबंध होऊन दुर्गति प्राप्त होते अशा आजीबिकेचा त्याग 
करावा. कोतत्रालाचा बंद, कोतवालाच्या द्वाताखालीं शिपायाचा घंदा, बनकटाई करण्याचा धंदा 
व गाडी, धोडे, उंट, बैल भाड्यानें देवविण्याचा व दछालीचा धंदा करूं: नये. 
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दलालीच्या घंद्यांत मनुष्य, बैलाला खांदा आला आह, त्याची नाकपुडी नासून गेली आहे, 
घोड्याच्या पाठीवर नाव पड्ून त्यांत किडे पडके आदत, त्यांचे पाय इतका वेठ चादन दरें 
अहित, जनाबर बृद्ध किंवा रोगी अस्ल्यानें त्याछा गाडी ओढवणार नाहीं वगैरे गोशीचा विचार 
मनांत आणीत नाहीं. तो पावसान्यांतही त्यावर अतिशय ओझें लादबून गांडी ओढण्यास भाग पाडतो. 
म्हणून भाड्यावर उपजीविका अथवा भाड्याची दलाली हे दोन्ही व्यापार करणें महान्‌ पापबंधाचें 
कारण आदि. 
याचप्रमाणें लोभाष्या वश होऊन म्हणजे कोणी आपणांस लांच म्हणून पुष्कछ द्रब्य देऊं 
करून बृद्धाचा विवाह करण्यास उद्युक्त करबिलें तती आपण तो जमबून 
रांच घेणें किवा देणें देऊं नये. राज्याची जकात चुकबून कोणतीहि वस्तु आणूं नये. दुसन्याची 
पाप आहे चहाडी करूं नये. खोटी साक्ष भरूं नये. कोणाछा जामीन होऊं नये, 
वैद्यकी करून पोट भरूं नये. मंत्र-तंत्र-येत्र भूत-भूतिणी-डाकिणी यांचे 
इलाज करू पैसे मिव्ठवूं नये. रसायनादि श्लिया धूतपणानें दाखबून छोकाला ठकबूं नये. या सबवे 
क्रिया दुगतीला नेणास्या आहत. 
नीच कृर्त्पे करणास्याल्य रुपये व्याजानें देकन त्यावर आपली उपजीविका चालवूं नये, 
वाकूडविक्या, दारू कमरून विकणारा कलछाल, कसाई, परीट, चांभार, विठा 
हलके धंदे भाजणारा, चुना करणारा, नीलगर, जुवा खेछणारा, घिसाडी, गवत कापणारे 
करणास्याला बौरे लछोकांना व्यापार करण्याकरितां व्याजानें द्रव्य देऊं नये. मांसभक्षण 
पैसे देके नये. करणाोरे, वेश्या बगैरे निंद्य कम करून उपजीविका करणास्याला व्याजीं 
रुपये देऊं नये. 
आपकें घर भाड्यानें देऊं नये. अज्युभ परिणाम घारण करणोरे, अन्यायमार्गी, मांसभक्षी, 
मद्यपानी, वेश्यासक्त, परख्लीरंपट व अन्यधर्मानुयायी छोकांशीं मैत्री ठेऊं नये. दुसम्यांच्या दोषांचे 
ग्रहण करूं नये. दुसन्याचें धन घेण्याची इच्छा करूं: नये. दुसन्याचें धन ऐश्वर्य 
इतरांचे दोष. पाहून आश्चर्य करूं: नये. आपकें दैन्‍्य मनांत आणून त्याचें चिंतन करीत 
पाहूं नये बसूं नये. दूसय्याच्या स्लीकड़े कामबुद्धीनें पाहूं नये. इतर मनुष्यतियैचाचे 
कलह छावू नये. दुसम्याध्या पुत्र-मित्र-त्रीचा वियोग व्हावा असें चिंतन 
करूं: नये. दुसरे सुरस भोजन व मौल्यत्रान्‌ वस्त-प्रात्रणें धारण करितात तें पाहून आपल्या परि- 
णामांत “ते आपणास नाहींत ” म्हणून दृःग्व उत्पन्न होऊं देऊं नये. आपणाला दारिश्व, रोग, वियोग 
प्राप्त झ्ञाका असतां परिणामांत दुःख उत्पन्न होऊ देऊं नये. धनवान पुरुषांशीं ईर्षा करूं नये. 
सिंह, वाघ वगैरे प्राण्याची शिकार कराबी असें मनांत चिंतू नये. युद्धांत अमक्याचा पराभव 
ज्वावा अशी इच्छा धरूं नये. परख्रीशीं संसगे व संभाषण करूं: नये. बेहयेचें गाणें, नाच, दवावमाव 
, विलास पादण्याची इच्छा करूं: नये. शिव्यागात्ठी बीमत्स शब्द ऐकूं नये. नठनाव्यादिकांचीं गार्णी 
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व कौठुक उत्पन्न करणारे पदार्थ परिणाम बिघडविण्यास कारण आहित म्हणून त्यांचें श्रवण करण्याचा 
व्‌ पाहण्याचा त्याग करावा. दारिद्व प्राप्त झ्ालें तरी नीच प्रदृत्तीनें उपजीबिका करूं; नये. 
' कोणालाही याचना करूं; नये. दैन्य दाखवूं नये. निर्धनपणा प्राप्त क्षाला ग्दणून आपस्या 
स्वमावांत विकार उत्पन्न हों देऊं नये. नीच कुछांत उत्पन्न झालेल्या छोकांनीं करण्यायोग्य काम 
महणजे रंग देणें, धुणें वगेरे निश् कर्मे करण्याचा त्याग करावा. जिनालया- 
मंदिरांत विकषा. सारख्या पविन्न धर्माच्या स्थानीं त्रीकपा, राजकथा, चोरक॒था, देशकथा या 
करूं नयेत.. पापबंध करणात्या आदत म्हृणून कधीदी बोछूं नयेत. याचप्रमाणें देवव्ंत 
देणें-बेणें, लप्न-विवाह्माचें भांडण व न्‍्याय-पंचायत व जातिकुलाचा बिसं- 
वाद करूं; नये. अशा गोष्टी त्याठिकाणी केल्यानें धर्मस्थानाची मर्यादा भंग केल्यामुल्ठें नरक- 
निगोदा्चे कारण असा घोर कर्माचा बंध होतो, रद्वणून धर्मायतनामष्यें पाप वाढविणारें कोणतेंही 
कमे न दोईल अशी खबरदारी ध्यावी. जिनमंदिरांत जेब्रणखाण, पानखुपारी, गंधपुष्प परिधान, 
इयन, उच्चासन, व्यापार, विवाह, भांडण, शिवीगात्ल, थद्टा, अविनया्चें भाषण, आरंभ उत्पन्न 
होणारें भाषण बगैरे करण्याविषयीं प्रवृत्त होऊं नये. खोट्या शाह्मांचें श्रत्रण करूं; नये. त्यापासून 
बिषयलालसा व द्वास्य, कौतुक व कामपीडा जागृत होते. भोजनाच्या अनेक स्वादामध्यें 
प्रीति उत्पन्न होते. ख्री-पुरुषांच्या पापी दूराचरणाच्या गोष्टी, भूतप्रेताच्या खोटथा गोष्टी, हिंसा 
करण्याचें मुख्यत्वे करून प्रतिपादन करणारे बेद, स्मृति वगैरेच्चा' कथा, कल्पित अनेक कादंबय्या, 
फारसी पुस्तकावरून छिह्विलेले प्रंथ ज्यास किस्सा म्दृणतात ते, दे सबे दुर्ध्यान उत्पन्न करणारे 
आह्वेत, यांचें श्रवण करूं: नये. भारत-रामायणाच्या कल्पित कथा पण ऐकूं नयेत. कषाय उत्पन्न 
करणारी रागीट पुरुषांचीं बोलणीं, अभिमानी पुरुषांचीं गर्बानें भरकेली भाषण, मायाचारी पुरुषांची 
कुटिल बचने, लोभी पुरुषांचीं छोभ उत्पन्न करणारी संभाषणें, मथ्रमांसादि अभक्ष्य भक्षकांचीं रसा- 
स्वादांची प्रशंसा करणारी वचनें, मय, अंमल, भांग, तंत्राख़ु, हक्‍्का वगैरे पदार्था्ची स्तुति करंणारी 
वाक्यें श्रवण करूं नयेत. धमम नाहीं, परछोक नाहीं, कांहींहीं नाहीं असें प्रतिपादन करणान्या 
नास्तिकांचीं बचने पापबंधाला कारण म्हणून तीं श्रतरण करूं नयेत. विनाकारण आरंभ करूं नये. 
बिसंबाद करूं: नये. 
केरकचरा, चिखल, कांटे, ठिकय्या, मर, मूत्र, कफ, उच्छिष्ठ, पाणी, अप्लि, दित्रा बमेरे 
पदार्थ भूमि पाहिल्याशिवाय एकदम टाकूं नये. धाईधाईनें दगड, लांकूड, आसन, आंधरूण, पलंग, 
घादयें पात्र, तबला, चौरंग, पाठ, बरज्ञ बगेरे जमिनीला खरइन उचढूं 
जमिनीवर पदार्थ नयेत किंवा सरकावूं नयेत. असें करण्यांत पुष्कल् जीवांची विनाकारण 
ढेबतां, उचलतांना . ढिंसा होते, ती आपण सावधानतेनें क्रिया न केल्यानें घडत असते. म्हणून 
सावधानता ठेवाबी नेहमी कोणतीढी वस्तु ठेवतांना अथवा थेतांना यत्नाचारपूर्वक क्रिया कर- 
ण्याची काव्जी ध्यावी. विनाकारण जमीन कुरतडीत बसणर्णे, झाडाची 
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डह्वाव्दी तोडणें, हिरने गबत उपठणें अथवा कुचलणे, श्लाडाची पानें फ् तोडणें, चिरणें, पाणी 
शिंपडणें बगैरे क्रिया पापातें मय बात्थ्यून करण्याची खबरदारी ध्यावी. गृहाचारांत जितक्या 
वस्तु, पात्र वगरे आपणाला उपयोगांत आणाबी छागतात तितक्या सब वस्तु पाहृन, शोधून मोत्या 
सावधगिरीनें ध्याव्या. व ठेवाव्या. सारांश ज्यापासून आपणाकहून हिंसा घढ़णार नाहीं, थर्थात्‌ 
कोणपव्याही जीवास दुःख होणार नाहीं अशी वागणुक ठेवावी, 
मोजनपान, औषध, पकान्नादिकांचें आपल्या डोब्य्यांनीं प्रत्यक्ष पाहुन शोधून मक्षण करावें, 
गड़बड़ीने व आत्यसानें पदार्थ नीट पाहिल्‍्याशिवाय जेऊे नये. गमनागमन क्रिया करीत असतां 
आपले पायाखालील जमीन पाहून इल्ुदक्ु जावें. यामुद्ठं दयेचें रक्षण होऊन 
भोजनांत व आपल्या शरीराला कोणतीही पीडा होत नादीं. द्विताहिताचा विचार न 
बोल्ण्यांत करितां, सुपात्र-कुपात्राचा विचार न करितां कोणाशीही एकदम बोहू नये- 
सावधानी ठेवावी . बोलण्याचा प्रसंग आलाच तर ह्यांतील गुणदोषांचा बिचार करून बोलावें. 
कोणी आपणांस कांहीं विचारिलें तरी त्याचें एकदम उत्तर देऊं नये, यावबर 
विचार करून आपणास जबाब देईन असें सांगाबें. नंतर आपल्या फुरसतीग्रमाणं निशश्चितवेद्दीं धम- 
अर्थ-कामाला विरुद्ध दहोणार नाहीं असा विचार करून नम्रतेनें ह्याच्या प्रश्नाचें उत्तर बावें. शीघ्र- 
तेनें उत्तर देण्यांत त्याबेव्तीं आपल्या मुखांतून काय शब्द निधेल याचा भरवंसा नसतो व कषायाष्या 
, उदयानें योग्यायोग्य विचारही रहात नाहीं, म्हणून विचारणाराला पूर्णप्णे बोद दावें व तें शांत- 
पणानें ऐकून घ्याें, बोलणाराचा सब अभिप्राय लक्ष्यांत ध्यावा व मग त्याला उत्तर दावे. केव्हांढी 
एकांतवादी म्हणजे एकाच गोष्टीचा हड्ट धरून राहूं नये. यामुके अथवा पक्षपात केल्यानें दोष 
येतो, यात्रमाण इहपरलोकाच्या सुखाकरितां प्रमादचर्या नामक अनर्थदंडाचा त्याग केला .पाहिजे. 
अनर्थदंडांत किती गोष्टीचा समावेश होतो याची वर लिहिल्यावरून कांहींशी कल्पना येईल. अर्थात्‌ 
त्या किंवा तत्सम निरर्थक घडणान्या क्रियांचा त्याग करणाराला हें अनर्थैदंड ब्रत घडतें. 
अनर्थदंडामध्यें सर्वांत मोठा अनर्थ उंत्पन्न करणारी झतत्रीडा आहे. जूबा द्वी सब व्यसनांत 
मुख्य आद्दे. ती सर पापांचें संकेत- स्थान आद्वे. यापासून अतिशुय आपत्ति प्राप्त होते. ही सब 
अनीतींत मोठी अनीति आहि. याचा परिणामही फार वाईट होतो. . आपकड़ें 
जूवेचा त्याग सब घरदार जूबा खेल्ण्यांत धालवूनही दुसप्याचें धन धेण्याची ,इच्छा उत्पन 
दोते. जुमारी पुरुषाछा असा: जबरदस्त ,छोभ उत्पन्न होते की, .कोणत्याही 
प्रक्तारानें. कां होईना प्रण दुसन्‍्याचें घन आप्रणाला शप्राप्त कसे होईछ यादें शत्रंद्रिवस्त.तो चिंतन क़रीठ 
असतो. आपडकें श्रन -गेल़ें तर जात्ो,, अपकीर्नि प्राप्त श्ञाली- तर होवो, दरपशित्न प्राप्त क्ञार्ले तरी बेहेत्तर 
पण ग्री:जरः दुसन्यात्रें धन धन्य  जिंकेत तरचः प्राझे जन्माला:'येणें-सकल जाके, अशीः त्याघी 
चितमा असते, छोभकप्ायाची तीज्रता असंणें ही श्रद्धान: ढिंसा आदे. जुगाय्माचे प्रणिणाम ज्षर्दग्र:अंस- 
ताल, ते नेंहमी दुसन्यावें नुकसान शष्छित असततो; ज॒च्यांतः धनः्हेसलें"लरःतो चोरी करण्यास प्रदत्त 
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होतो. एवड्यानेंच थांबत नाहीं. याही पुढें त्याच्री मज़ल वादते, चोरी करूनड्डी मनाइतकें द्ृब्य न 
मिव्दार्ले तर तो मनुष्याल्ा ठार मारून तें प्राप्त करून घेतो. जुगारी पुरुष परस्पराला फार दुःख 
देतात. त्यांची परस्परांत मारामारी ढ्वोते. ते एकमेकांडा कपट करून फसबितात. ज्यावर अति प्रीति 
करीत असतील त्याडाह्दी कपटानें फसबून त्यापासून द्रव्य काढून घेतात. जुबा हें कपटाचें अप्र- 
स्थान आहे. यांत इजारों युक्तया रचून परस्पराला फसविण्याचा क्रम एकसारखा चाललेला असतो. 
जुगार व्यसनांत तल्लीन झ्ालेला मनुष्य आपला पुत्र, त्री, मुछगी पण पैजेला छाबतो व ॒त्यांत द्वार 
झाली म्दृणजे मुलगी, त्री अथवा पुत्र पण देऊन ठाकतो. जुगारी मनुष्य आपल्यथा मुलीचा दरिद्वरी 
व व्यसवी पुरुषाशी विवाद्द करून देतो. जुबेच्या नादांत आपकें राह्मण्याचें धर विकून ठाकतो 
किंबा गद्गाण ठेवतो, लक्षाधीश असला तरी या ब्यसनानें ता मिकारी बनतो. यामुक्ठें त्यांस भयंकर 
आतंरौद्रध्यान घडतें व त्यापासून मरणानंतर दुर्गति प्राप्त द्वोते. कदाचित्‌ जुगारीत धन मिव्ठालें तर 
त्याला आपल्या शद्बाणपणाचा गर्व होतो. त्याचें धन कुमार्गातच खर्च ढ्ोतें, त्याला महान्‌ रौद- 
ध्यानाध्या श्रभावानें मरणोत्तर कुयोनिमध्यें श्रमण करावें छागतें. जुगारी मनुष्य भांग, दारु वगैरे 
पितो. बेश्यासक्त होतो. त्याचें द्रव्य सत्कार्यांत खर्च होत नाहीं. जुगारी पुरुषाला न्यायानें धन 
उपाजन करून आपली उपजीविका करितां येत नाहीं. जुगारी माणसाचा विश्वास जगांत कोणीदी 
धरीत नाहीं. त्याची पत रहात नाहीं. त्याला कोणी घन देत नाहदीं. जुगारी कधींदी सत्य भाषण 
करीत नाहीं. त्याध्या मनांत कथीढी झुभपरिणाम उत्पन्न होत नाहींत. आपल्या प्रूर्वोपार्जित कर्मा- 
प्रमाणें न्‍्यायानें प्राप्त द्वोणास्या धनांत त्या्ा कीदी संतोष प्राप्त द्वोत नाहीं. तो एखाद्या एकटया 
मनुष्याला मारून त्याचें द्रव्य हरण करितो. आपले जबत्णचे आप्तव्ग असले तरी त्यांनाही एकटेच 
गांदून मारहाण करून त्याजपासून अलंकार बगैरे उपटून नेता. जुगारी माणसाचा विश्वास मूर्ख 
मनुष्यद्यी धरीत नादीं. परधन प्राप्त करून घेण्याच्या तीव्र इच्छेनें तो कुदेवाला नवस करितो, 
मिध्याधम घारण करितो, संतोष, शील, निराकुछता बगैरे सदूगुणांवर पाणी सोडतो. अतिलोभामुद्रें 
त्याची बुद्धि विपरीत होते. परमार्थाची त्याछा ओछख रहात नाहीं. धर्माबर श्रद्धा स्वप्नांतही असूं 
शकत नाहीं. याप्रमाणें सब पापाचें मूल अशा हा जुगाराचा त्याग करावा. कोटबवधि उपाय केले 
तरी जुगाय्याध्या बुद्धीला प्राप्त ज्छेला विपरीत-पणा नाह्ींसा होत नाहीं. त्याला परलोकीं दुर्गति 
प्राप्त न्हावयावी यांत शंका नको. जुगान्यानें तीव्रलोभामुरें आपल्या आत्म्याचा घात केला आह, 
असे समजाबें. 
कित्येक लोक जुन्यावर द्रव्य लछावून ह्वार-जीत करीत असतात. मनुष्यजन्म व्यर्थ घालवूं 
इष्छिणारे ते अहानी लोक धन लावून जुबवा खेत्यत नसले तरी क्रीडा म्हृणून पत्ते, 
गंजीफा, सोंगटब्रा - बगैरे खेब्मत असतात. यांत द्वार-जीत क्ञाली म्हणजे 
गंजीफा, पस्चे बगैरे त्थांना मोदी ईर्षा उत्पल होते. त्यांना त्यांत इषे-विषाद व रागद्रेष फार 
खेलडी जुगार होत. उत्पन्, होतो. - खेत्वत असतांज्ता ते अनेक प्रकारष्या कपटयुक्ति -योजत्ात 
खेकतां बाप-लेक पण आपापसांत कलह करूं: छागतात. व खेद्ड- 
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ण्यांत द्वारजीत झ्ञाली असतां त्यांप्या परिणामांत तीव्रपणा उत्पन्न होतो. हैं असलें बाईट व्यसन 
आदे कीं, यांत मनुष्य तल्लीन ज्ञाला म्हृणजे त्याचीं व्यवह्वारांतील लिट्विणें, व्यापार, सेवा बगैरे सब 
कार्मे दुलेक्ष्य ज्ञास्थानें बिघ्दन जातात. तरीही तो खेब्य्ण्याचें सोडीत नादी. जो झतऋडा करितो 
त्याछा दुसरा कोणताही उद्योग करितां येत नाहीं. त्याछा दारिद्य जब येऊन ठेपलें असें समजाे 
जुवेबाज मनुष्य नीच लोकांशीं संगति करीत असतो. त्यावेद्वीं त्याला, त्या पुरुषाच्या गुणाबगुणांचा 
विचार रहात नाहीं. न्द्वावी, धोबी, कछाल बगैरे स्व लोक द्त खेत्टण्यांत सामील असलेले दिसून 
येतात. ज्यांभ्या अंगाची अतिशय दुर्गंधी येत आह, ज्यांच्या अंगावरून प्रत्यक्ष उवा खालीं पडत 
आह्वत अशा धाणेरड्या पुरुषाबरोत्र देखील जुगारी मनुष्य खेत अप्ततो, अन्य अधम लोक 
ज्याठिकाणीं बसत असतील त्याठिकाणीं आपण जाऊन बसतो. रस्त्यानें जात असतां कोठे खेल 
चाललेला असेल तर तो पह्ात उभा रहातो. कोणी बसा म्हटलें नाहीं अथबा बसण्यास जागा 
नसली तरी सवारी उभ्या-उभ्यानेंच पह्दात रहते. त्याला या व्यसनाध्या नादांत खार्णे-पिणें, देणें - 
बेणें बगैरे कशा्चेही मान रह्मात नाहीं. तो मांसभक्षी व नीच कर्म करणास्यांत सामील होऊन सब 
खेछ पाहतो. फार काय, पण आपलीं सबब कामें ब्रिघडलीं, प्रत्यक्ष आई-बाप मरण पावले तरी तो 
आपला डाब सोड्ून उठत नाद्दी. अशा या तीत्र परिणामानें नरकतियैच गतीचाच त्याला बंध होतो. 
ज्यांत कांदी लाभ होत नाहीं व त्रिनाकारण खोटा वादविवाद कराबवा छागतो असे खेक खेल्ण्यांत 
द्रब्याची हारजीत द्वोणान्या खेल्लापेक्षांदी तीत्र पापबंध घडतो. खरोखर ज्याच्या द्रन्‍्याची हानि होत 
असेल तो निदान थोडक्यांत उमजेल. पण ज्याला कांहीं द्रर्बे-ध्यावें छागत नाहीं तो मात्र सबे 
दिवस खेव्टण्यांतव मम्न झालेला दिसून येतो. या व्यसनापायीं धर्माचें नांव माद्वित असलें 
तरी तें गोड ागत नाहीं. त्याची बुद्धि विपरीत होते व त्यामुद्लें त्याला पापक्रिया, अन्याय, असत्य 
विकथा यामध्येंच गोडी वाठते. विचार करा, हा मनुष्य जन्म, हें उत्तम कुल, हैं निरोगी शरीर व 
हा अमूल्य धर्म अनंतकाल गेला तरी प्राप्त झ्लाले नाह्वींत. कांहीं अपूर्त पुण्याईनें हा संयोग प्राप्त 
झाला अद्दे त्या अर्थी आतां यांतीछ एकेक क्षण कोव्यवधि रुपये दिल्यानें पुनः प्राप्त द्वोणारा नादीं. 
असा समय सिद्धांताचा स्वाध्याय, जीवादिक द्रव्याची चर्चा, अनित्याशरणादि द्वादश भावना, षोडश- 
कारण भावना, पंचपरमगुरूंचे नमस्कारात्मक जाप्य व व्यांचें स्मरण, या योगानें सफल करावयाचें 
सोइन, जर पत्ते, गंजीफा, सोंगव्या-बुद्धिबत्ठ वगैरे खोत्या मार्गात घाछविला व धर्मपराइमुख 
होऊन महान्‌ पापाचा बंध करून मरण पावला तर तुमचें जिणें व्यर्थ द्वोय. अशा रीतीनें दुर्भाग- 
प्रवतेन केल्यामुल्लें त्याचें फल नरकतियैचादि गतीमध्यें उत्पन्न द्वोणें हें तुम्द्ाला भोगावें छागेल. 
भगवंतांनीं परमागमांत सप्त व्यसनाचा ज्याला त्याग असेल तोच पुरुष धर्म ग्रहण करण्यास 
योग्य द्वोतो असें सांगितलें आहे. ज्याला दीं व्यसनें असतील त्याची बुद्धि स्थिर रद्मात नाढीं. तो 
सदैव पापकार्यात निमझ्न असतो. अन्यायानें आजीविका करण्यांत त्याचा काल जातो. जगांत 
न्यायमार्गनें वायून आपल्या कुलाछा योग्य अशा प्रदकर्मानीं आपली उपजीवबिका कराबी, झुद्ध 


सर ही थृ छ 
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आहार, साथी रहाणी, न्याय्यव्यवद्दार, प्रयोजनाशिवाय परगृहीं अगमन व परलोक-प्राप्तीसाढीं 
धर्माचरण हींच कार्ये मुख्यत्वेकरून गृहस्थाला करणें योग्य आद्वेत. या कार्याशिवाय जी इतर 
प्रदृत्ति त्याला व्यसन म्हणावयाचें. चतक्रीडा, मांसमक्षण, मद्यपान, वेश्यासेवन, शिकार, चोरी, 
परत्लीचा उपभोग हीं सात न्यसनें महान्‌ घोर पापबंध करणारीं आद्वेत. या व्यसनाकडे प्रवृत्ति 
होणें हैं फार सोपें आदे. पण यापासून अलिप्त रादणं फार कठिण आह. या व्यसनापासून श्लाकेला 
पापबंध लौकर नादींसा दोत नादीं. बतब्यसनाचें जें वर्णन केलें त्यांतवव पैज लावणें याचाह्दी 
अंतर्भाव दोतो. याशिवाय या दह्दावीस वर्षामष्यें अक्नचा सद्दा चाद्धू ्लाला आंहे ( अलीकड़े अफ्ूचा 
सट्टा बंद आहे तरी इतर सोने, चांदी, कापूस, जवस वगैरेचे स्े चाढूं आदत. ) यांत कमी 
भेहनतीनें अधिक धन संपादन करण्याचा मोह असस्यानें मनुष्याच्या अंतःकरणांतील संतोषबृत्ति 
नाहीशी होते. याचाही जुगारांतच समावेश होतो. मथ्य, मांस, शिकार या क्रिया जैनाच्या कुलांत 
नाहींतच, पण ज्यांना यांचा नाद लछागतो त्यांना हैं जबरदस्त व्यसन जडतें, 
याशिवाय अभक्ष्य पदार्थोचे भक्षण करूं; नये. विटलेल्या अन्ना्चें भोजन, कातब्याचा 
स्पशै ज्ञालेलें तूप, तेल, पाणी वगैरे, रात्रिमोजन हे सबब अभक्ष्य दोषांसारखे 
अभक्ष्यत्याग आदत म्दृणून यांचाही त्याग करावा. भांग, तंबाखु, जरदा, अफू, हुका 
या सर्वामुद्ठे मनुष्य पराधीन होतो, यापासून ज्ञान नष्ट होतें, परमार्थ-बुद्धि 
नादींशी होते म्दृणून या पदार्थाचे भक्षण करणें हैं दारु पिण्याइतके दोषाह आदि ग्दृणून त्याचा 
त्याग करावा. 
अन्य जीवांवर दया न करितां त्यांचा उपजीबिका बिघडबून टाकणें, त्यांचें द्रव्य लुटविणें, 
त्यांना मोठा दंड करविणें हें सब शिकार करण्यासारखें आहे. दुसन्याचा 
शिकारीचे पर्याय मानभंग करविणें व त्याचें घर छुटबिणें हें पण शिकार करण्याहुन अधिक 
वाईट आह म्दृणून असलीं कर्में करूं: नये. 
वेश्यासमागम करणास्याच्या सर्व क्रिया मनास भ्रष्ट करणान्या आह्ेत. वेश्या, चांडाल, भिल्ल, 
महार, म्लेंच्छ बगैरे सब लोकांकह्नन उपभोगिली जाते. वेश्या मथ-मांसाचें भोजन नेहमी करतें 
अशा नीच अधम द्व॒व्यलोभी वेश्येचें अधरपान करणाज्याची जात, कुछाचार बगैरे सबब भ्रष्ट होतात 
म्हणून वेश्येचा त्याग करावा. वेश्यासमागम करणाराला चोरी, जूबा, 
बेहया त्याग मद्यपान वगैरे सब व्यसने जडतात. व्याच्या द्रव्याची सर्वस्वी हानि होते. 
तो धर्मपराड्मुख ह्वोतो. त्याच्या बुद्धीत पाछठ पडतो. मायाचार, असत्य, 
कपट बगैरे करण्यातिषयीं तो तत्पर होतो. निदश् कर्माची ग्लानि नाहींशी होते. त्याची छाज नष्ट 
होते. वेश्येचें स्वरूप, तिचे हातरभाव, विछास बगैरे पाहण्यांत व तिर्चेच चिंतन करण्यांत व्याचें 
प्रेम अमयौद बाढतें. कुछाची मर्यादा सर्वयैव नाहींशी होते. बेश्यासक्त पुरुष शेंबडांत पडल्ेल्या 
माशीम्रमाणें स्व॒तःछा त्यापासून सोडबिण्यास असमये असतो. 
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चोरी करणें ढेंढ्ी व्ययनच आदे. चोराला रात्र॑दिवस दुसन्याचें भय असतें व दुसंप्यांना 
चोराचें भय असरतें. प्रत्यक्ष आईला देखील आपला पुत्र चोर निधाला असतां त्याचें भय . बाठतें. 
चोराची इद॒लोकीं मान, प्रतिष्ठा व अब्र नाहींशी होते. राजा चोरांना तीज 
चोरी शासन करितो. चोराचे द्वात, पाय, कान, नाक बगैरे अवयव तोड़ले 
जातात. चोराचे परिणाम कधीद्ी शांत नसतात. चोराला योग्यायोग्य 
कृतीचा विचार रद्दात नादीं. यामुदें त्याला धर्मष्यान, स्वाध्याय, धर्मकथेचें श्रवण बगैरे मुल्हींच होत 
नाहीं. कदाचित्‌ तो शालश्रवण करित असला तरी त्याचें मन परद्वब्याकड़े धांव घेत असतें. त्याढा 
धर्माची यर्त्किचितही श्रद्धा नसते. ज्याची जिनधमौवर श्रद्धा असते त्या पुरुषाछा चारित्रमोहनीय 
कर्माष्या उदयामुब्ठें, ब्रत, त्याग, संयम वगैरे क्रिया घडल्या नाहींत तरी अन्यायानें धन प्राप्त करून 
घेण्याची इच्छा होत नाहीं. चोरी करण्यानें दोन्ही लोक भ्रष्ट होतात म्हणून कोणीहदी न दिलेत्या 
दुसय्याच्या धनाची इच्छा करूं नये. 
परल्लीची इच्छा हें व्ययन तर सबे अनर्थाचें मूल आह. परख्लीलंपटाला इहपरलोकी जीं 
घोर संकटें, आपत्ति, अपकीर्ति, अपयश, मरण, रोग, अपवाद, धनहानि, 
परली सेवन राजदंड, जगाचें बैर, दुर्गतिगमन, मारण, ताडन, बंदिगृहबंधन वगैरे 
प्राप्त ह्ोतात, यांचें वर्णन वचनद्वारें करितां येत नाहीं. 
सारांश, याप्रमाें वर्णिलेल्या सात व्यसनापासून अलिप्त राहणें योग्य आहे. यांचा त्याग 
केला म्हणून आपकलें कोणतेंह्दी नुकसान द्वोत नाहीं. उलट या व्यसनांचा ज्यांनीं त्याग केला त्यांची 
से दुःखें नाहींशीं होतात, अपकीर्ति टछते व त्याची नरकादि दुःखापासून सुठका होऊन सुख 
प्राप्त होते. 
अनरथ॑र्दडबताचे अविचार 
कन्दर्प कौत्कुच्यं मौखर्यमतिप्रसाधनं पंच । 
असमीक्ष्य चाधिकरणं व्यतीतयोड्नथेदण्डकृद्धिरतेः ॥ ८१ ॥ 
अर्थ- कंदर्प, कौत्कुच्य, मौखये, अतिप्रसाधन आणि असमीक्ष्याधिकरण हे पांच अनर्थदंड- 
ब्रताचे अतिचार आहत. 
भावारथ- १ चारित्र मोहनीय कर्माच्या उदयानें उत्पन्न होणान्या विशेष रागभावामु्ें हास्य- 
मिश्रित बीभत्स वचन बोलणें यास कंदर्प म्हणतात. २ त्याच कर्माच्या उदयानें प्राप्त होणान्या तीज 
रागामुत्ें बीभत्स शब्द उच्चारून, मनवचनकायेनें बीभत्स ( निंद्य ) क्रिया करणें यास कौत्कुच्य 
म्हणतात, ३ निरर्थक बडबड करणें यास मौखय म्हणतात. 9 अधिक वस्तूचा विनाकारण संग्रह 
करणें यास अतिग्रसाधन म्हणतात. ५ निष्कारण मनबचनकायांची प्रवृत्ति करत रादणें यास 
असमीक्ष्याधिकरण म्हणतात. याचे तीन भेद आहत. रागद्वेष उत्पन्न करणाय्या काबव्य-छोक, 
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गाण्याँचें चिंतन करणें यास मनअसमीक्ष्याधिकरण ग्दृणतात, दुसप्याष्या मनवचनकायेला ब्रिघड- 
विणाय्या खोटबा गोष्ठी सांगणें यास वचनअसमीक्ष्याधिकरण म्हणतात, कांहींढी प्रयोनन नसतां 
जाणें, येणें, उठणें, बसणें, पछणें, आपटरणणे, फेंकणें, फ़लपुष्पपन्नादि तोडणें, विदारण करणें, टाकर्णे 
कौरे यास कायअसमीक्ष्याधिकरण म्हणतात. याप्रमा्णें अनर्थदंड ब्रताचे पांच अतिचार आदित 
ते सोडाबे. 
भमोगोपभोगपरिमाण बत 
अक्षार्थानां परिसंख्यानं भोगोपमोगपरिमाणम्‌ | 
अथेबतामप्यवधो रागरतीनां तनूकृतये ॥ ८२ ॥ 

अथे- पसिद्वाचें जें प्रमाण केढें असेल त्यांत देखील छालसा कमी व्हावी म्हृणून प्रयो- 
जनभूत इंद्रियांष्या व्रिषयांची मोजणी करून ठेवणें याछा मोगोपभोगपरिमाण ब्रत म्हृणावें. 

भावाथै- संसारी जीवांची इंद्रियांच्या विषयांवर अतिशय प्रीति असते. व्यामुद्ें ब्रत, संयम, 
दया, क्षमादिक अनेक गुण त्याला प्राप्त होत नाहींत. अणुब्रत धारण केलेल्या पुरुषानें हिंसा, 
असत्य, चोरी, परखीसेवन, अपरिमाणपरिप्रद्द यापासून उत्पन्न होणारी अन्याय्य-विषयावरील प्रीति 
कमी केलेली, असते. ध्यामुर्ठेच त्याछा ब्रती अशी संज्ञा ग्राप्त द्वोते. न्‍्याव्य विषय देखील तीज रागाला 
कारण आहत अर्से जाणून ज्याला त्या विषयीदी अरुचि उत्पन्न झाली असेल त्यानें ती आपली 
आसक्ति कमी करण्याकरितां म्हृणून प्रयोजनभूत अशा इंद्वियांच्या विषयांचेंही प्रमाण बांधार्वे 
महणजे त्याला भोगोपभोगप्रमाण व्रत घडतें, ब्रती पुरुषाला इंद्वियांष्या विषयामधील निरर्गल प्रबू- 
तीचा निरोध करून भोगोपभोगांचे प्रमाण करण्यानें महान्‌ संबर होतो. म्हणजे संवराला भोगोप- 
भोगाचें प्रमाण हेँही एक कारण आह. 

भोगोपभोगार्ये लक्षण 
श्क्त्वा परिहातव्यों भोगो शक्‍्त्वा पुनश्व भोक्तव्यः । 
उपभोगो5शनवसनप्रभृतिः पांचेन्द्रियो विषय। || ८३ ॥ 

अथेृ- एक वेछ ज्या वस्तूँचा भोग घेतछा असतां पुन्हां त्या भोगण्या योग्य रद्दात नाहींत, 
अर्थात्‌ त्याज्य होतात अशा बस्तूंना भोग म्हणतात, ज्या वस्तु वरचेबर भोगतां येतात त्यास 
उपभोग म्हणतात. अन्न, पान, पुष्प, गंध इत्यादि पंचेंद्रियाचे विषय हे भोग आहत. व वन, डाग- 
डागीने, घर, वाहन वेरे उपभोग आह्वित. 

भावाथे- जे पदार्थ एकवेत्य॑ भोगतां येतात पुनः भोगतां येत नाहींत ते भोग मरहणावें. 
बरचेबर ज्यांचा भोग चेतां येतो त्यांना उपभोग म्हृणावें. जसें जेबण हैं अनेकप्रकारचें असलें तरी 
एकजेकच भोगतां येतें. याचप्रमाणें कपरवंदनाचा लेप शरीराला छावणें, अथबा फुलांचा हार 
गब्यांत धालणें, चमेली, हीना, मोतिया बगैरे सुगंधित अत्तरें वापरणे, नाटक खेल बगैरे पाहणे, 
इंद्रजालांचे खेठ, स्तवनाचे तर गाण्याचे शब्द ऐकर्णे बगैरे सब एकब्रेछ भोगतां येतात. हे पंचेंद्रियांचे 
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विषय भोग म्दणवितात. व वचह्च, आभरण, ख्री, सिंहासन, पलंग, महाल, वादे, चित्रें गगैरे वरचेवर 
वापरता येतात, म्हणून यांना उपभोग म्हृणावयाचें. या दोहोंचें प्रमाण करणान्याला हैं ब्रत॑ घडतें. 

आतां ज्यांचे प्रमाण करणें योग्य नाहीं पण ज्यांचा यावजीब त्याग केला पाहिजें असे 
पदाथे कोणते हें सांगतात. 


तसदतिपरिहरणार्थ क्षौद्रं पिश्चितं प्रमादपरिहतये । 
मध्य॑ च वर्जनीयं जिनचरणों शरणसुपयातेः ॥ ८४॥ 
अथै- जिनेंद्र भगवंताब्या चरणाला शरण गेलेल्या सम्यर्दृष्टि पुरुषांना त्रसदिंसेचा त्याग 
करण्याकरितां मध, मांस व प्रमाद म्हणजे द्विताहित विचाराविषयीं असावधानता न याबी म्हृणून 
मद यांचा त्याग कराता. 
भावाथे- भगवंताच्या आश्लेग्रमाणें बागणाय्या पुरुषानें त्रसजीवांची हिंसा न व्हावी म्हणून 
मध आणि मांसाचा अवहय त्याग करावा. व बेसावधगिरी न उ्ह्ावी म्हणून दारूचा त्याग कराबा- 
ज्याछा या तीन गोष्टीचा त्याग नाहीं तो जिनाज्षापराइमुख असून जैन नब्हे. 
ध्याग करण्यायोग्य पदाथे 


अल्पफलबहुविधातान्मूलकमाद्राणि भृंगबेराणि । 
नवनीतनिंबकुसुमं कैतकमित्येबमबहेयम्‌ || ८५ ॥ 
यदनिष्ट तद्गतयेच्रचानुपसेव्यमेतदपि जद्यात्‌ । 
अभिसन्धिकृता विरतिर्विंषयाद्योग्याद्रत मवति | ८६ ॥ 
अथे- ज्या पदार्थाचें सेवन करण्यापासून फलप्रातति थोडी पण त्यांच मक्षण करण्यानें अनंत 
सीवांचा धान होतो असे पदार्थ कांदे, मुत्ेे, आलें वगैरे कन्दमूछ, व लोणी, लिंबाचीं फुलें, केवडा 
व केतकीचीं फुलें, इन्यादि अनंतकाय आहत. यांचा त्याग करावा. एका शरीरांत अनंत जीब 
असणे याढा अन॑तकाय ग्हणतात. आपकस्या प्रकृतोस मानत्रत नसतील असे पदार्थ भक्षण करूं, 
नयेत. व सेवन करण्यास अयोग्य पदार्थ असतील त्यांचाही त्याग कराता, जरी अनिष्ट आणि 
अनुपसेन्य पदार्थावे सेबन केढें जात नाहीं तरी अभिप्रायपूर्वकक ( समजून उमजून ) योग्य 
विषयांचाही त्याग केला म्हणजे ब्रत घडतें. 
विशेषा्थ- ज्या पदार्थापासून फक्त जिल्लेश रुचि प्राप्त होणें एवढेंच क्षुद्कक फल प्राप्त 
डोणार, पण त्या पदार्थाचा एका केसाइतका सृक्ष्मकण भक्षण करण्यानें अनंतानंत बादर जीबांचा 
धात द्ोतो असे कंदमूलछादि पदाय, लिंबाचीं व केवड्धाची फुलें बगैरे 
अनिष्ट पदार्थ. भक्षण करण्याचा त्याग करणें अवश्य आहे. याचप्रमार्णे दुसरीहीं फुलें त्रस- 
खाऊ नयेत. जीवानी भरलेली प्रत्यक्ष आपण पादह्नतों, त्यांचाद्टी त्याग केला पादिजे, 
कित्येक पदार्थ झुद्ध अंड्वित पण त्यांचें भक्षण केल्थापासून आपल्या शरीरांत 
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बेदना उत्पन्न होतात, अथवा शूल उत्पन्न होतो, उदर उत्पन्न द्वोतो, धातपित्तकफादि दोषांची बृद्धि 
होते, रक्तांत बिकार प्राप्त दोतो असे पदार्थ भक्षण करूं: नयेत. याचप्रमाणें इतर दुःखालछा कारण 
अशा इंद्रियविषयांचें सेवन करूं: नये. ज्याला अत्यंत आसक्ति असेल, जो इंद्रियलम्पट असेल तो 
अनिष्ट बस्तूंचें भक्षण करीलच. आपणाला यापासून तीतज्र बेदना प्राप्त हेऊन कदाचित्‌ मरण 
देखील प्राप्त होणार असें माहीत असूनद्दी, त्या दुःखाला न जुमानतां जो जिद्ेष्या छालचीनें 
अनिष्ट पदार्थ भक्षण करितो, व्यास इंद्रियाच्या तीव्र आसत्तिमुद्ठें मद्दान्‌ पापाचा बंध होतो. अनेक 
प्रकारध्या मोजनांच्या आस्वादाम्यें प्रीति केल्यानें व अनिष्ट भोजन केल्यानें रोग इद्धिंगत होतात 
व आर्तष्यान प्राप्त द्वोजन दुर्गतीका जांबें छागतें. 'याकरितां अनिष्ट पदार्थाचें भक्षण न करणें 
हेंच उत्तम. 

कित्येक पदार्थ आपल्या कुलाला, व्यवहाराला व धर्माछा मल्ििन करणारे अह्ेत. ह्यांचें सेवन 
करूं: नये, ते पदार्थ अनुपसेब्य आह्वेत असें समजावें. शंख, दृस्तिदन्‍त, केश, कस्तूरी, गोरोचन 
इत्यादि पदार्थानीं स्पर्शिलेलें अन्न व पाणी सेवन करूं नये. उंठिणीचें व गाढविणीचें दूध, गाईचें 
मूत्र, कफ, मलमूत्र, लाल, उच्छिष्ट हें सेवन करूं नये. म्लेंच्छ, भिल्ल, 
अनुपसेब्य पदार्थ. अस्पृश्यणूद्र यांनीं स्पर्श केलेलें, अशुद्ध जागेंत पडलेलें, चर्मस्पर्श झ्ालेलें, 
खाऊ नयेत.बुत्रा, मांजरांनीं स्पर्शिलेलें, मांसभक्षी व मथपानी लोकांनीं बनविलेलें असें 
कोणतेंद्दी अन्न भक्षण करूं नये. लोकरनिंच भोजनही ग्रहण करूं: नये. या 

सर्बाता अनुपसेन्य म्हटलें आहे. 
किडके धान्य मक्षण करण्यायोग्य नाहीं. यार्चे भक्षण केल्यापासून बुद्धिमब्यें विपरीत- 
पणा प्राप्त ह्ोतो. सन्‍्मार्ग व धर्म यापासून भ्रष्टता येते. “ राजवार्तिक * ग्रन्थांत छिहिलें आहे कीं, 
भोग पांच प्रकारचा आहे, तो असा-ज्यांत त्रसजीवांचा घात होत असेल, 
किडकें धान्‍्य जो प्रमाद उत्पन्न करणारा असेल, जो अनिष्ट असेल्, अनुपसेव्य असेल ब 
खाऊं नये ज्यांत बहुबंध होत असेल, असे पांच प्रकार आहेत, यांचा यावज्जीब त्याग 
करावा. ज्यांचा यावजीव त्याग करणें शक्‍य नसेल झ्यांचा काछाची मर्यादा 
बांघून त्याग करावा. कित्येक वस्तुमध्यें श्रसजीबांचा घात होतो, किल्मेक बस्तूंत अनंतजीब एकक्र 
होऊन स्यांचा धात द्वोतो. जसे किडलेल्या अन्नांत आब्या; किडे बगैरे हजारों जीव उत्पन्न ह्ोतात. 
किडकेलें अन्न खाण्यांत अगप्रमाण त्रसजीवांचा घात होतो. जो धान्यसंप्रह करून ठेबितो त्याला तर 
किडलेस्पा अन्नांतील हिंसेपेक्षा अगणित पाप लागतें. याकरितां पापाला भिणान्या जैन गृहस्थानें 
चांगले घुद्ध पदार्थ दोन मद्वन्यापुरतें बिकत घ्यावेत. ते संपल्यावर त्याचग्रमाणें पुनः ज्यांत कीड 
लागछी नाहीं असे धानन्‍्य खरेदी कराते. थोर्ड देतत्यानें तें चांगल्यारीतीनें पाहतां व शोधितां येतें. 
थोब्या धान्याचें काव्जीपूर्ततक शोधन करतां येतें. चांगला तपाप्त करून न किडलेलें धान्य ध्यावें, 
अधिक धान्याचा संग्रह केला तर तें काब्ठजीपूषक नीट पाहतां व शोधतां येत नाहीं. ह्यांत कीड 
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छागछी तर ज्यास्त नुकसान होणार ग्दृणून परतद्दी करतां येत नाहीं. मग वरचेवर त्या पदार्धाना 
ज्यास्त कीड छागत जाते. ब आपणास तर खाणें भाग आह. त्यामुक्“ें दररोज ते पदार्थ वरचेवर 
पाह्मवें छागतात. त्यांत असणारे अब्या, किडे बगैरे पालडून कादून स्वच्छ करांवे लागतात. ते 
किडे दररोज एका पात्रांत भरून बाढ़ेर सडकेवर टाकून थ्ावे लागतात. त्याठिकार्णी त्या किब्यांचा 
मनुष्यांच्या अथवा पश्चूंच्या पायाखालीं चेंगरून घात होतो. याप्रमाँ प्रतिदिवर्शी असंरू्यजीवांभ्या 
हिंसेचें पातक मार्थी घ्यावें छागतें. दुसरें; एकदा धान्याला कीड लागली म्हणजे प्रतिदिवशी त्यांत 
पहिल्यादून दुष्पट, चौपट, शंभरपट, हजारपट लहानमोठे किडे उत्पन्न द्वात जातात. ते सब घरांत, 
स्वैपाक घरांत, मिंतीवर, दारावर, खाण्यापिण्याध्या वस्तूंत, जमीनीवर, छतांत वगैरे ठिकाणी पसरू 
लागतात. म्हणून लोभामुक्के, आव्यसामुकें व अभिमानामुत्ठें धान्याचा संग्रह अधिक करूं: नये. 
मूंग, पावटे, उडीद व इतर पदाथ ज्याबर पांढरी फुली उत्पन्न होते, त्यांत त्रसजीव असतात 
म्हणून ते खाऊं नयेत. पावसाब्याचे चार महिन्यांत ज्यांत जीव उत्पन्न होण्याचा संभव असेल 
अशा बस्तूचा संग्रह करूं नये. शहरांत अथवा मनुष्यत्रस्तीमध्यें राहण्यांत 
मोड आलहेलें धान्य या गोष्टीचें सुख होते कीं, आपणास ज॑रूर छागेल त्यावेठीं पांच-चार 
व मर्यादाबाह्यय दिवसांचें धान्‍्य निर्दोष, बिनकिडकें असे दह्मा-पांच जागीं चौकशी करून 
मिठाई त्याज्य त्रिकत घेतां येतें. वर्षाकाछांत ग्रूष्ठ-साखरेंत किडे, मुंग्या बगैरे उत्पन्न 
होतात. सुंढ, अजमोदा-ओवा, बेलदोडा, सुपारी बगैरे पदार्थाना कीड छागते. 
मनुके, पिस्ते, चारोछी, खोबरें बगैरे पदार्थात अप्रमाणजीब उत्पन्न होतात. थंडद्ववेच्या संयोगानें 
गुब्य॑त पुष्कछ जीत्र उत्पन्न होतात. हद, धण्णे, मिर्ची, अमसूल यांतही पुष्फक जीव उत्पन्न 
होतात. पुष्कक दिवसाचे छाड्ट, घेब्र, बर्फी वगैरे मिठाईमध्येंही जीव उत्पन्न होतात. या सब 
गोष्टीचा विचार मनांत आणून नेहमीं वस्तूंचा अल्पसंग्रह करावा. नेहमीं प्रत्येक पदार्थ पाहन शोधून 
ध्यावा, याप्रमाणं काव्जीपूर्वक क्रिया करणें यांतच अहिंसा धर्म साधिछा जातो. 
पीठही पावसाब्यांत तीन दिवस, हिंवाब्यांत सात दिवस व उन्हाब्यांत पांच दिवस, 
यानंतर भक्षण करूं: नये. पीठ कर्धीही साठवून ठेऊं नये. त्यांत पुष्कछ जीत्र उत्पन्न होतात. दाल, 
तांदूछ ज्याबेढ्ीं तुम्हांस शिजवाबयाचे असतील त्याबेत्ठीं दोन तीन वेव्यं ते 
पीठाची मर्यादा शोधून मग शिजवाबेत. प्रश्नोत्तर श्रावकाचारांत “सर्वाशर्न च न ग्राह्म॑ दिन- 
द्ययुतं नरै।।” सब प्रकारचें भोजन ऐक रात्र उल्टल्यानंतर जर दुसरी रात्र 
उलटली तर तें अभक्ष्य द्वोतें असे म्हटलें आहे. यांत पाण्यांचा संसर्ग झालेल्या पकान्नाचाही समावेश 
होतो. याचप्रमाणें पुडी, मालपुवे, शिरा, बडे, कचोरी बगैरे पदार्थद्वी अभक्ष्य अह्वित. यांत पाण्याचा 


4 टीप:--- बरीछ छोकांत दोन दिवसानंतरचें मोजन भक्षण करूँ नये असा अशन शब्दाचा अथ 
दिला आह्े पण तो चुकीचा वाढदतो, दाढ्वभात वगैरे पदार्थ सह्दातालानंतर बहुतेक त्रिटत जातात महणून ते 
अभश््य होतात, श्री सदासुखजीनीही पुढें तशा अन्नाचा निषेध केलेला आईच. पण वरील प्रभोत्तरमाछेच्या 
आोकावरून गैरसमज करून घेऊन दोनदिवसावें आंतील भोजन भक्ष्य समर्जू नये. 
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अधिक संसग असल्यानें त्यांतीड रस चलित होतो. चपाती, खिचड़ी, भाजी वगैरे पदार्थ आधल्या 
दिवशीचे भक्षण करूं: नयेत, पण जर त्याच दिवशी हे पदार्थ बिटले असतील तर तेही भक्षण करूं 
नयेत. रात्रौ तथार केलेलें कोणतेंदी अन्न भधक्षण करूं नये, 


दही पहिल्यादिवर्शी बिरजलेलें दुसज्या दिवसापयंत खाबे. पुर्दे खाऊं नये. द्विदलक दही व 

ताकाशी मिक्कन खाऊं नये. हैं खाण्यांत हिंसेचा दोष लागतो. कारण दे मिश्रपदा्े मुखांत जातांच 

त्यांत लालेच्या संयोगानें सम्मूष्छ॑ंन जीवांची उत्पत्ति होते. दूध धार काढल्या- 

दह्दीदूधाची मर्यादा बरोबर गाकून दोन घटिकांच्या आंत तापबार्बे. दोन घटिकानंतर श्मांत 

संमूछन त्रसजीवांची उत्पत्ति होते. लोणी हेँही ताकांतून काढल्याबरोबर 

तत्काल तापवून त्याचें तूप कराबें व तें शोधून भक्षण करावें. तूप, तेल, पाणी वगैरे कात- 

ड्याध्या बुदलींत ठेवलेले भक्षण करूं नयेत. कारण त्यांत ठेविल्यानें असंख्यात जीबांची उत्पत्ति 

होते. बुदलीं ही पश्चृंव्या शरीरावरीछ चामडें आंतील मांस काइून ठाकून 

बुधरीतील तेल, त्याला बडवून मातीचा साचा बनवून त्यावर तयार करितात, अशाप्रकारध्या 

तूप वज्य कातब्धानं बनविलेल्या भांड्यांतील तेल, तूप बगैरे पदार्थ खाणें हें मांस 

भक्षण केल्याप्रमाणें आद्दे. याची प्रदृत्ति या देशांत मुसलमानांचें राज्य 

झाल्यापासून सुरूं झाली आहे. जर कोठें चमस्पर्शाशिवाय तूप, तेल मिक्रत नसेल तर तुपाशिवाय 

भोजन करांबे. फाल्युन महिन्यानंतर तिव्ठांत व शिंधाड्यांत पुष्कछ त्रसजीब उत्पन्न द्वोतात म्हणून 
त्या मह्न्यानंतर ते भक्षण करूं नयेत. 


पाणी दुद्देरी बनें गाकून प्यावें, दुसस्याछा पण गाद्धन पाजाें, पच्चूछा देखिल गाद्भूनच 
पाजावें. अगाल्तिजलानें स्नान, भोजन, वज्न घुणें बगैरे कोणतीही क्रिया करूं नये. पाण्पाविषयीं 
अतिशय काल्तजी घेतली तरच दया पाढिली जाते. भांड्याचें मुखापेक्षा तिप्पट 
सर्वत्र बल्लगालित लांब व दुढ्देरी नवें कापड घेऊन तें दुसन्या पात्नांत गाठ्वावें व गाछूणें धुवून 
जल वापराबें. तें बिसब्यलेलें अगालित पाणी जेथून आणिलें असेल तेथें नेऊन ठाकातें. 
पाण्याबिषयीं आपण इतकी काव्ठजी बाकूगली म्हणज आपण जलछकाय 
जीवाची दया केली असे म्दृणतां येते. गृहस्थाछा या मर्यदिबाहेर जास्त सावधानी ठेवता येणार 
नाहीं म्हणून पाणी सांडतांना, घेतांना वरील क्रिया सावधानतेनें कराबी.गाव्ठलेल्या पाण्याची दोन घटि- 
कांची मर्यादा आहे, त्यानंतर पुनः तें उपयोगांत आणाबयाचें क्लाल्यास गाललें पाहिजे. तापविलेदें 
पाणी दोन प्रद्दर म्हणजे सहा तासपयंत प्राघ्युक ( झुद्ध ) असतें. उकब्छी फुटेपयत तापबिलेलें आठ 
प्रहरापयेत ( चोवीस तास ) शुद्ध असतें, पुर्दें तें निरषयोगी होतें. 


कित्येक फव्ठामष्यें त्रसजीबांचा घात होतो म्दणून तीं खाऊं नयेत. जसें बोर हैं केव्र्ठ 
किज्यांचें घर आदे. मेंड्यामध्यें पुष्कछ आब्या उत्पन्न होतात. वांगी, टबूज, कोहाव्श, जांभूछ, 
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आई ( पीचफल ), बडवाल, (१) गोल अंजीर, कट्टूमर ( जंगली उंबर ), 
अभक्ष्य फत्ठ उंबराचें फल, पीछू ( औषधी फल ), बढाटे, जामफल ( टींडू ) अज्ञातफल, 
व फुलें किडकें फठ, चलितरस, साराफल, शाकभाजी, कन्दमूल, आलें, सछगम, 
प्याज ( कांदा ) लसूण, गाजर, किशोन्या, कचनारे, महुआ, क्षीरवृध्षाचें 
फल, खिरनी वगैरे, लिंबोल्या, केवडा, केतकी इत्यादिकांचीं फुंलें, यामघील दोष प्रत्यक्ष किता 
शासत्रावरून समजून येतात. शाख्रांत वनस्पति दोन प्रकारची वर्णिली आहे. एक प्रत्येक बनस्पति 
व दुसरी साधारण वनस्पति, एका शरीरांत एक जीब असण्णे, यास प्रत्येक वनस्पति म्द्वणतात. व 
एक शारीर असून ज्यांत अनंतानंत जीव असतात त्यास साधारण वनस्पति म्हणतात. साधारण बन- 
स्पति भक्षण करणें यांत अनंतानंत जीबांचा घात होतो. म्दृणून ती खाबूं नये हें योग्य आह. 
ज्या बनस्पतींत रेषा प्रकट झाली नसेल, ज्याची करी उमलली नसेल, ज्यांत पैली (परे, कांडें) 
प्रकट झाली नसेल व जी तोडिली असतां अगदीं बरोबर तुटली जात, बेडीवांकडी 
साधारण बनस्पति तुठत नाहीं, अथवा जी कापिली जात नाहीं व फुटली जात नाहीं, ज्यांत 
अजून तंतू प्रगट झाला नाहीं तिछा साधारण वनस्पति म्हणावें. यांच्या 
अहछख्यात प्रदेशांत अनंतानंत जीव असतात. 
ज्या वनस्पतीत धारा, रेषा, कल्छी, वेरीं वगेरे फुटलेल्या दिसत असतील तिला प्रत्येक बन- 
स्पति म्द्ृणावें. जी बनस्पति तोडली असतां वांकडी तिकडी तुटते. चाकूनें कापल्यासारखी 
अगदी साफ तुटत नाहीं, व जींत तार रेपा प्रगठ झाले असतील व्या 
प्रत्येक वनस्पति सर प्रत्येक बनस्पति जाणाब्या. कित्येक वनस्पति प्रथमतः साधारण असून 
अंतमुहूर्तात त्याच प्रत्येक होतात व कित्यक साधारणच राषद्यातात. पान, 
फूल, बी, डहाल्ठी, [ कूंपल ] कोंबर्ढी पानें वगैरे सर्वांची साधारण प्रत्येक ओव्खण्याची हवीच खूण 
आहे. पानें जर सारखीं विभागर्ली जातील तर त्यांना साधारण म्हणावें. इतर सब वृक्ष साधारण 
नव्हत, बिया, कूंपछ जर समभंग होत असतीढ, त्यांत रेखा प्रकट ज्लाल्या नसतील तोंपयंत त्यांना 
साधारण म्दणतां येईल. त्याशिवाय इतर साधारण नाह्दींत. याग्रमाणें वनस्पतीमध्यें कोणी साधारण 
कोणी प्रत्येक असतात. म्हणून अशा बनस्पतींचें भक्षण करण्यांत अनेक त्रस जीबांचा धात ढ्वोतो- 
जिनधम धारण करणा्यांनीं पापाष्या भीतीमुद्ठें हरितकाय वनस्पतींचा त्याग करावा. 
कोणी जिह्रालंपट बनूं नये. ज्यांना सर्व तद्देचे हरितकाय त्याग करण्याचें सामर्थ्य नसेल 
त्यांनीं कंदमूछादि अनंतकायाचा तरी यावजीब त्याग करावा. पंचोदुंबर फव्ठामध्यें प्रत्यक्ष त्रस जीव 
भरलेले दिसतात. याचप्रमाणें फल, पुष्प, शाकमात्रांत ही जीब भरलेले दिसून 
: कंदमूलादि अनंत येतील, अशा सबे भाजीपाल्यांचा, दह्यवीस ज्या आपणांस योग्य बाठतील 
काय फलभाजीचा त्या ठेवून, त्याग कराबा. याशिवाय सर्व वनस्पतिकाय अह्डबीस व्ांख 
त्याग कराबा.._ कोटि आदेत, ज्ांचा तरी नियम करून आपल्या डोक्याबरील पापाचा 
र, १८ 
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बोजा कमी करावा. हरितकायांचें प्रमाण करून बारकीचा त्याग करणाय्याला कोव्यवधि 
अभक्ष्यांचा दोष टाव्यतां येतो, हरितकायेत कोणतीही पाने भक्षण करण्या योग्य नाहींत. श्रस 
जीवांची उत्पत्ति ठाव्य्तां येइेठ अशा इतर पुष्कछ पदार्थांचा ह्माग करावा. त्याग केल्याशिवाय 
निरर्गल राहिलयाने असंयमपणाचे आखस्रव होतात. याकरितां दरितकाय भक्षण करण्यामध्य नियम 
करणें जरूर आदे हें आपणांस दिसून आललेंच असेल. 


ज्या अन्नावर बुरसा आला असेल, जें अन्न नासलें असेल, ज्यावर निव्ठा, हिरवा, तांबडा 

बुरसा आला असेल तें अन्न भक्षण करूं नये. त्यांत अनंतानंत जीवांचा घात होतो. मोह्ाला कारण, 

प्रमादाल्ा उत्पन्न करणारी, ज्ञानाठा ब्रिघडविणारी, जिद्धा व उपस्थइंद्रियाला 

बुरसलेलें अन व॒ विकल करणारी भांग, तंबाखु, (छोंतरा ) अम्मछ, हुक्ा, जरदा वगैरे 

अंमलीपदायथ॑ अभक्ष्य पदार्थार्चे खार्णें, पि्णे जिनधर्मानुयायी पुरुषाछा योग्य नाहीं. या 

खाऊं नये. अम्मली पदार्थापासून पराधीनपणा प्राप्त होतो. यांतून अहू खाणास्या मनु- 

ष्याला जर एक क्षणमर ती प्राप्त जाली नाद्ठी तर त्याछा जमिनीवरून पाय 

उचलणें अशक्य होतें. ती न मित्लाल्यास जनावरासारखे पाय कज्नाहूं छागतो, निझेज होऊन वांटेल 

त्याजपाशीं मागूं छागतो. त्याच्या डोन्यांतून अश्रु येऊे लागतात. अछू मिव्ठाली म्हणजे त्याला धुंदी 

चढते, जिभेची तृष्णा वाढते, व स्वाध्याय, धर्मेश्रवण, बत, संयम, उपोषणे तर होण्याचें नांवच नको. 

ह्ाची बुद्धि धर्मापासून पराड्मुख होऊन उत्तम आचरणांचा नाश द्वोतो. सारांश अफू खाण्याची 
संबय इतकी वाईट भआहे म्द्ृणून तिचा त्याग करावा. 


हुकका पिणास्याची अवस्था पहा. हुक्क्याच्या मलिनपणानें व दुर्गधीनें गुडगुडीच्या पाण्यांत 

तंबराखु व धुराध्या संयोगानें जीवांची उत्पत्ति ह्वोते. तें पाणी जेयें टाका्ें तेथीछ षट्काय जीवांची 

हानि होते. सदाचरणी पुरुष हुक्का ओढणान्या पुरुषाध्याजवत्ठ दुर्गैधीमुद्ठे 

हुका पिऊे नये. बसत नाद्वीत. वारंवार हुका ओढणास्या मनुष्याच्या धरांत सदैव तरिस्तत्र पेट- 

लेछा असतो. हुक्का नीच पुरुषांनीं ओढावा. उत्तम पुरुषांनीं ओढणें योग्य 

नाहीं. हुक पीणान्यांना गाडीवान, सैस, मेणेबाले भोई, वगैरे छोकांची संगती आवडते. उत्तम पुरुषांची 

सोबत त्याला आवडत नाहीं. हुक्ेचें ज्यसन असणान्या मनुष्याला ओदण्याची तक॒फ ज्ञाली असतांना 

ती न मिव्ठाल्यास बर वर्णिलेल्या छोकांजबकून चिलीम मायून आणतो, तो ओढल्याबांचून रद्दात नाहीं. 

तो पुढें पुर्दे या व्यसनाध्या इतका स्वाधीन ह्ोतो कीं, व्याछा हुक्का न ओढल्शा तर मोठा रोग उत्पन्न 

होतो असें बाठतें, अथबा पोठांत गोछा उठतो अथवा मलावरोध दोतो असे बाठतें. याप्रमाणें आप- 

ल्‍्याच कृतीमुर्े अनेक मोठमोठी दु:खें व्यसनी पुछ्ष ओढून बेतों व यामुद्रें त्यांस ब्रत, उपोषणादि 
उत्तम कार्यावर पाणी सोडाबें छागतें. .. 

तंबाखू हैं महान्‌ जद्युद्ध द्रन्य आदे. हें तोंढांत धरून अनेक लोक मलमूत्र विसर्जन करीत 
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असतात. ही बहुतेक नागवेलाच्या पानावरोबर खात असतात. प्रसंगीं पान न मिव्ठस्यास ती 
तशीच तोंडांतून॒चघव्ठल्याशिवाय त्याला चैन पडत नाहीं. कोणी पुरुष 
तंबाखूचे दुष्परिणाम रस्त्यांतून मोठा डौलदार पोषाख घादन जात असतां तोंडांत पानम्रुपाराष्या 
विड्यावरोबर तंबाखु चघव्हीत पिचकान्या थुंकीत जाण्यांत त्यांना फार 
अभिमान वाटतो. व्याबेव्ीं त्यांना त्या विड्याबरोबर छावलेला चुना किती दिवसांचा असून त्यांत 
किती घाण असंते याची कल्पनाही मनांत येत नाहीं. नीच जातीचे लोक आपले हात पाय न धूतां 
अंग खाजवीत ख़ाजबीत जरदा तयार करण्याकरितां तंबाखु मत्ठीत असतात. त्यांना उष्टभाची ग्लानि 
नसते. जरदा खाणारे लोक आपफल्या घरांतील प्रत्येक जागा थुंकून धाण करितात. रस्त्यानें जात 
असतां पशुदेखील आपकें तोंड हलवीत नाद्वीत. परंतु हे व्यसनी पुरुष पश्चपेक्षां देखी कनिष्ठ 
बनून रस्त्यानें तंबाखु खात जात असतात. यांच्या तोंडाची दुर्गधी येते. यांच्या तंबाखूची पिचकारी 
जेथें पडेल तेथीछ माशा, डांस, किडे, मुंग्या बगैरे मोठमोठे त्रस जीव मरण पावतात व पंचस्थाव- 
रांचा घात द्वोतो. त्रत, संयम, उपवास, खाध्याय, जपजाप्य, शुभभावना अशा पुरुषाला घडत नाढ्ीींत- 
जरदा भक्षण करणान्याची बुद्धि आत्मद्वित करण्याकडे वत्ठत नाह्ीं. ते संयम धारण करण्यास अयोग्य 
होतात. त्यांचे ठिकाणी दया, क्षमा, शील, सतोष, इंद्रियत्रिजय व्गैर उत्तम गुण कर्धीद्वि उत्पन्न द्ोत 
नाहींत.ते नेहमीं पापक्रिया, मायाचार, कपटक्रिया यामध्येंच तह्लीन असतात. त्यांची अनेक व्यसनाकड़े 
प्रद्कत्ति होते. तंबाखु खाणाराला दुसम्यापुदें ह्वात पसरण्याची लाज वाटत नाहीं. तो नीच पुरुषापाशी- 
देखील याचना करून पण तंबाखु खातो. मद्यमांस खाणारे ज्याबेत्यीं मथ पीत असतात तब हक्का पीत 
असतात त्याबेरी देखील व्याजपासून जरदा अथवा बिडी मागून ओदण्यास त्यास शरम बाठत नाहीं- 
जर्दा खाणान्या पुष्कछ माणसांना निरखून पाहतां त्यांतून एकालाहि परमार्थबुद्धि अथवा परलोकासाढी 
निमेल आचरणाची बुद्धि होत नाहीं. या तंत्राखृच्या भक्षणापासून द्वीनाचाराची बृद्धि होते. 
व्यसनी पुरुषाची अशी स्थिति होते कीं नाहीं याबददल तुम्हीं आपल्या मनांत विचार करून पहा 
जर याचा अनुभव तुमच्या मनास वाटल्य तर जरदा किंवा तंबाखु खाण्याचा त्याग करा. तंबाखूचें 
व्यसन असणाराला जर एक दिवस तंबाखू नसली तर ततब्ठमछ होते, पोटांत दुखूं छागत व अनेक 
रोग उत्पन्न होतात. सारांश, तंबाखू खाणें म्हणजे अनेक ग्रकारध्या मोठमोठ्या रोगाला आमंत्रण 
करणें आंहे. याकरितां याचा त्याग करावा. 
भांग पिणें हें पण आपल्या मोठेपणाचा नाश करणारें आहे. भंगड मनुष्याचा दर्जा कमी 
होतो. त्याची जिह्लेंद्रियाची लुँपटता बाढत जाते. त्याचीं इंद्वियें शियिल द्वोतात. प्रमाद उत्पन्न होतो- 
पुष्कल वेछ झोंप ध्यावी, पुष्कठ्ठ गोड पदार्थ भक्षण कराबे अशी इच्छा 
भांग पिऊे नये. उत्पन्न होते. तो पापी इंद्रियांच्या विषयांचे स्वाधीन होतो. त्याचें ज्ञान 
शियिल होते. तो वह्मी बनतो, भांग पिणान्या मनुष्याला गोड भोजनाची 
अतिशय इच्छा होते व तें मिछालें म्हणजे आपण छुखी ज्ञालरों असें वाटतें, त्याला आत्ज्ञन 
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जयवा धर्माचें ज्ञान मुल्हींच असत नाहीं. बाह्य आचरणहि त्याचें भ्रष्ट होते. भांगिमध्यें हजारों त्रस 
जीव उत्पन्न द्वोतात. पावसाब्यांत ज्ञांत अपरिमित श्रस॒जीवांची उत्पत्ति होते. मंगड लोक तयार 
क्लेलेली मांग न गाव्वतां तशीच घोटल्यॉबरोबर पितात. 
याचप्रमाणें अर खाणें, हैं ही शरीराला अपायकारक आह त्यामुल्ठ शरीराचा आकार बिध- 
हन जातो व सदाचार नासा द्वोतो असा नियम आह. निशा (धुंदी) सम्यग्ज्ञान, सम्यक्चारित्राचा 
घात करणारी आहे. हे सबे अंमली पदार्थ अनर्थदंडांत येतात व ब्यसनांत 
अफु खाऊं नये. मोडतात, व अभक्ष्यामन्येंहि यांचा अंतर्भाव आहे. याकरितां ज्याला मनुष्य- 
जन्म, जिनधर्म व उत्तमकुल प्राप्त ब्ला्लें आहे व त्याची सफलता कराबी असें 
बाटत असेल व्यानें वर वर्णन केलेल्या व्यसनांचा व निशा येणाय्या अम्मली पदार्थाचा त्याग कराबा. 
रात्री भोजन करण्याचाही त्याग करणें क्ां योग्य आहे या विषयी थोडा विचार 
करूं या. रात्रीं भोजन करणान्याला प्रथमतः यत्नाचारपृ्षक क्रिया करितां येत नाहींत ब व्यामुद्ें 
व्याछा जीवहिंसा घडतेच. रात्रीं किडे, मुंग्या, माशा, चिलटे, मुंगल्ठे, बौरे 
रात्रीं जेऊे नये. जीव अन्नांत येजऊन पडतात. दिवा छावून भोजन करूँ म्हटलें तर 
दिव्याध्या संयोगानें दूर दूरचे जीव येजकन अल्लावर पडतात. दुसरें असे 
कीं, जिनधर्मी पुरुषांनीं जर रात्री जेबण्याचा प्रधात पाडला तर पुढच्या पिढीचा सन्मार्ग विघड- 
विल्यासारखें होगार आहे. जैनांनींहि जर इतर लोकांप्रमाणें रात्री चूल पेठबिणें, स्ववंपाकाची 
जागा सारबून अथवा घुघून साफ करणें वगरे हिंसा होणारीं कमें केलीं तर त्या कृत्यापासून 
प्रत्यहीं अनिवार्य हिंसा उत्पन्न होऊन अनेक जीवांचा घात होत राहील. मग अशा प्रकारची 
क्यों करणान्याला जैन नांव तरी कसे शोमेल ? ब त्याजकट्टन जैनधम तरी कसा पाछिला जाईल! 
यावर कोणी म्हणेल कीं, आम्ही रात्रीं आरंभ करणार नाहीं पण कोरंडे फराव्ठ, लाड्ू, पेढे, भर्फी, 
जिलबी, पोढे, दूध बगरे भक्षण करूं. यांत तर आरंभ होत नाहीं ना! यार्चें समाघान असें, 
दिबसा भोजन कराबयाचें सोइन रात्रौ भोजन करणाराध्या मनांत तीज राग उत्पन्न होतो व भोजना- 
बिषयीं इतकी उत्कट इच्छा उत्पन्न होणें हीच महान्‌ हिंसा आहे. जसें अन्नाच्या घासाविषयीं प्रीति 
व मांसाध्या घासानिषयीं प्रीति या दोन्द्दी जरी प्रीतीच खज्या पण त्या समान नब्हेत, याचप्रमाणें 
दिबसा भोजनाचा अनुराग हा रात्रीं भोजनाच्या अनुरागासारखा नाहीं. रात्रिमोजन करणान्याला 
पशूप्रमाणें हिंसा-अर्दिसेचा विचार राहत नाहीं. त्याला त्रत तपश्चण ह्ोऊं शकत नाहीं. 
अनादि कालापासन बिदेह क्षेत्रामध्यें व भारत क्षेत्रांत चौथ्या काछापासून जैन दिवसांच भोजन 
करीत आले आहत. दिवसांतून एक वेत्ठ किंत्रा फार तर दोन वेव्ं जेवण्याचा त्यांचा क्रम चाल्त 
आलेला आह. ते रात्रीं मोजन कर्धीहि करीत नसत. असे असून आतां जर ते रात्रिभोजन करूं 
डागले, रात्रीं चूल पेटविण्याचा आरंम करूं छागले, जमीन सारबूं छागले, रात्रो पाणी सांदू छागले व 
जागा ज्लाइन काहूं छागले तर त्यांना मोजन करण्यांत, शाक्रभाजी तयार करण्यांत, पुरुषात्य जेऊं 
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घालण्यांत, मागाह्न बायका-पोरें, गडी-माणसें जेबण्यांत, घृण्यांत, सारबण्यांत, ल्लाडण्यांत व मांडी 
स्वच्छ करण्यांत दोन प्रहर रात्र उल्टून जाईल. या सब क्रिया करण्यांत अनेक जीवांचा संद्वार 
होईल, अशा स्थितींत जैनांनीं यत्नाचारपूतेक क्रिया करावी म्हणून आचार्यानीं सांगितलेलें ब्यथे 
झालें. रात्रो क्रिया करण्यांत किडे, मुंग्या, मुंगढे बगैरे ताठांत येजऊन पडतात. चूलींत पडतात, शाक- 
भाजीत पडतात व पाणी भरून ठेवलेल्या भांड्यांतही पडतात, दिव्याच्या अथवा चुलींतील विस्त- 
वाध्या निमित्तानें माशा, मच्छर, चिलटे, पतंग बौरे अनेक जीवांचा दररोज होम होऊं लागतो. 
दिवसांहि आरंभ ब रात्रींदि घोर आरंभ या योगानें सतत पापक्रिया घडत राहते व॒व्याध्या उदया- 
मुल्ें कुटुंबांतील सब जीवांवर विविध संकटें प्राप्त होतात. रात्रींदेखीछ ज्याला, मोठमोठ्या धंच्या- 
रोजगारापासून क्षणभर जर बिश्रांति मित्ठत नाहीं त्याला धर्मसेवन, शाख्रपठण, तत्त्वचर्चा, शंका- 
समाधान, सामायिक, जपजाप्य, शुभध्यान बगैरे क्रिया कशा साधणार ? या सब कारणांकरितां 
जिनेंद्रमार्गला अनुसरून वागणारीं माणसे रात्रीं भोजन करीत नाहींत, अशी ही सनातन व उत्तम 
अशी आजपयत चालत आलेली रीत आंहे. जैन छोक रात्रीं मोजन कधींद्वी करीत नाह्टीत अशी सर्व 
इतर छोकांत प्रसिद्विही आहे. अशा प्रकारची उत्तम परंपरा, आपली कीति, व भोजनाची चुद्धता 
सोहन कोणी क्षुबापीडित होऊन रात्रीं दूध, पेढे, बर्फी, वगैरे पदार्थ फराव्ठ म्हणून अथवा औषध पाणी 
घेईछ तर त्यानें आपल्या उत्तम जैनपणाला, उत्तम आचाराला, उत्तम धर्माला जढ़ांजलि दिली असे 
म्हणाबरें, तो सन्‍्मार्गापासून भ्रष्ट व उन्‍्मत्त आह असें समजावें, त्याच्या बाह्य अभ्यंतर सर्व क्रिया 
अधर्माकडे प्रवृत्ति कराविणाय्या अहित असे समजोर्बे. 
खय्या जैनानें रात्रीं तयार केलेलें अन्न दिवसां भक्षण करू नये. याचश्रमा्णे त्यानें मिष्या 
धर्म धारण करणा्या मांसभक्षी छोकांबरोबर भोजन करूं नये. नीच जातीशीं मैत्री ठेऊं नये. देव« 
तेला अर्पण केलेलें अन्न भक्षण करूं नये. हस्तिदंताचे चुडे व लोंकरीचें 
हिंसक लोकाबरोबर_ बख्र नेसून तयार केलेलें अन्न ग्रहण करूं नये. मांसभक्षण करणास्याचें 


अननव्यवहार घरीं आपण स्वतः स्वयंपाक करून जेऊं नये. नीच जातीचें घरीं पण जेऊं 
करूं: नये नये. अताराचे घरचा अके, माजूम, सरबत ब इतर कोणतेद्ि पदार्थ भक्षण 
करूं: नये. 


जलचर, स्थरूचर, नभश्वर पंचेंद्रियादिक जीबांच्या मांसाचेढी अर्क काढले जातात. पुष्कल् प्रका- 

रची दारू बनवून त्याला अर्क अ्से नांव दिलेलें असतें; पुष्कन्ठ जीवांच्या अंड्यांतीछ रसानें पण अनेक 
बाटल्या भरलेल्या असतात, म्हणून कोणतेद्दि अर घेऊं नयेत, अतार छोक 

कोणताद्दी अर्क॑ मध, सरबत, मुरब्बा, माजूम, रसायने व अनेक जीबांचीं इंद्रियें, जीभ, काव्दीज 
घेऊं नये व शुष्कमांस पण बिकत असतात. अशा नीच पुरुषांष्या येथी८ल कोणतीढ्दी 

बस्तु उत्तम कुलांत उत्पन्न झालेल्या माणसाची बुद्धि ब्रष्ट करते. म््लेच्छांनीं 

हिंदुस्थानांतील सत्र लोकांस आपलें उच्छिष्ट सेवन करवून भ्रष्ट करण्याकरितांच की काय हीं 
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दुकानें चालबिली असाबीत अससें वाठतें. कोव्यावाधि कसायांच्या दुकानाइतके एका आअताराचें 
( निषिद्ध औषधे बिकणात्याचें ) दुकान आहे असे समजाबें. 
या देशांतील राजे लोकांनीं हिंदू धर्माच्या रक्षणाकरितां संवत्‌ १८२२ पर्येत अताराचीं 
दुकानें धादूं दिलीं नाह्वींत. पण पुर्दे काल्वशात्‌ पापप्रबृर्ता फैलाबत चालली, आतां तर उत्तम 
कुलांतील लोक पण यांचेकद्न अर्क, इंजेक्शन व औषधादिक घेऊन खाऊं 
मदमांसयुक्त इंग्रेजी लागले आहत, उच्च लोक म्लेंच्छाचें उच्छिष्ट व मांस, मदिरा भक्षण करूं 
औषणें घेऊं नये... लागले, आतां ब्राह्मणपणा, वैश्यपणा, महाजनत्व कोठें राहिलें ! सब कुलें 
भ्रष्ट झालीं. व या अभक्ष्य भक्षणाच्या प्रभावानें लोकांची बुद्धि सत्यधर्म- 
पराइ्मुख बनली. डाक्टरांध्या औषधानेंच रोग नाहींसा द्वोतो असा तरी नियम कुठें आहे ! 
यांचीं वाईंट औषधे पीत असूनदि लोक धर्मश्रष्ट होऊन मरण पावतात असें दिसून येतें, ज्याला 
दुर्गंतीचा बंध झाला असेल व्यालाच त्यांच्या औषधापासून आराम ज्लाला आहे असे समजावें. 
राजा अरविंदाला दाहज्बर झाला असतां अनेक उपाय केले असतांही तो नाहींसा ब्नाला 
नाहदीं. अखेर ल्याच्या राजवाड्यान्या छतावर लढ़णात्या पार्लीच्या शरीरांतील रक्ताचा थेंब शरीरावर 
पडल्ा त्यावेक्रींच त्याछा समाधान वाटलें. तेब्दां त्या दुष्टनें आपल्या 
राजा अरविंदाचें मुल्ंस सांगितलें की, मछा रक्ताची एक विहीर भरून दया म्हणज मी त्यांत 
उदाहरण. क्रीडा करीन व त्या योगानें माज्ञा सब्र ज्वर नाहींसा होईल. तेव्हां त्याच्या 
मुलांनीं पापाला भिऊन लाखेच्या रंगानें एक विहीर भरून दिली. राजाला 
विद्वीर पाहुन फार संतोष ज्ञाला. ब तींत तो दररोज क्रीडा करूं: छागला, जेव्हां मुलानें कपटबुद्विनें 
आपणास रक्ताची म्हणून ल्ाखेब्या रसाची विहीर भरून दिली असें राजाला समजलें त्यावेद्ठीं 
त्याछा अतिशय क्रोधष आला व आपसल्या हातीं सुरी घेऊन मुलांचा वध करण्यास तो पछत निधाला 
असतां रस्त्यांत पडछा व आपसल्याच ह्वातांतील सुरीच्या घावानें मरण पावून नरकास गेला. याच प्रमाणें 
 ज्याची दुर्गति ब्हावयात्री असेल त्यालाच डॉक्टराच्या औषधापासून आराम बाठेल ब ॒त्याचौीच 
प्रदृत्ति तें औषध घेण्याची होईल. याकरितां प्राण गेल्य तरी बेहेत्तर ! पण सहा महिन्याब्या बराल- 
काला देखील डाक्टराचें औषध देणें योग्य नाहीं. एकदां घर्मविधात झाला म्हणजे अनंतकाल 
गेला तरी पुनः धर्म प्रात होणार नाहीं. याकरितां जिनधर्म धारण करणाज्यांनीं आपल्या शरीराचे शतझाः 
तुकडे तुकडे झाले तरी अभक्य मक्षण करणें योग्य नाहीं. 
बाजारांतीछ दुकानचें पीठ ( चून ) कधीहि मक्षण करूं नये. कारण दुकानदार लोक तें 
पीठ चांभार, खाटीक वगैरे लोकांकट्टन दवल्तवितात. शिवाय तें तशाच माणसाकडे तयार केलेलेंद्री 
मिलते, दुकानदार विकत चेतात. त्यामध्यें दीषकाल राहिल्‍यानें अनंत जीव 
बाजारी पीठ उत्पन्न ह्वोतात. याचप्रमाणें अतिशय नासलेलें व किडकेंदेखील अन्न विकत 
खाऊं नये घेऊन दुकानदार दव्य्बीत असतात. दुकानदाराकइून अस्पृश्य व इतर 
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लोक ते नेत असतांना आपले हात त्यांत घालतात. की की छम्मकार्यात नेेलें पीठ उरस्यानें 
तें दुकानदारास परत बिकतात. दुकानदार तें पुनः पिठांत मित्ययून बिकतात. म्दणून तें खाणें 
थोग्य नाहीं. 
धमशा््ठेतील अथवा दुकानदारांच्या येयील भांडीकुंडी पितकेचीं, कांशाची व तांन्यालोखंडाची 
खय॑पाकजेवणालछा घेऊं नये. कारण दुकानदार लोक भाड्याध्या आशेनें 
भाडोत्री भांडी. कोणाही मांसभक्षी अथवा दुराचारी लोकांना ती देत असतात. ज्याला आपकें 
पैक नये आचरण निमेल ठेवावयाचें असेल त्यानें दोनचार भांडीं प्रवासांत नेद्मीं 
आपसल्याबरोबर ठेवाबीं. व जेयें जाणें पडेल तेथें पैसा अधिक देऊन पीठ 
ताजें तयार करवून ध्यावें. जर दब्ठण्याचें साधन कोठें उपलब्ध नसलें तर खिचड़ी अथवा गब्दाची 
खीर करून खावी. 
बाजारची मेवामिठाई पण भक्षण करूं नये. त्यांत असलेल्या तूप-साखरेला कांदीं मर्यादाच 
नसतें. छोभी व निद्य कम करणान्याला आचरणाची मर्यादा रहात नादीं. 
बाजारची मिठाई दे हलवाई मैदा भिजवून सडबितात त्यामुद्ठें तो आंब्रट होतो. न्यांत अनंत 
खाऊं नये जीव उत्पन्न द्वोतात. त्याची जिलेबी केली जाते. या वस्तु भक्षण करण्या- 
योग्य नाहींत. 
दक्यांत साखर बगैरे मिव्ठवून पुष्कर वेत्ठ ठेऊं नये. त्याची दोन मुहूर्ताची मर्यादा आहे. 
त्यानंतर खाऊं नये. आपल्या भाऊबंद आप्तमित्राबरोबर एका ताटांत बसून जेबूं नये. कुतरा, मांजर, 
मनुष्य बगैरे कोणाचेंद्वी उच्छिष्ट भक्षण करूं: नये. गाई, बैल, म्हैस बगैरे 
सबेसामान्य पश्नूंच्या उश्टया पाण्पानें स्नान करूं; नये. मग तें पाणी पिण्याचें तर छांत्र 
वर्ज्यावज्ये विचार राहो. अन्नाची, साखरेची, छापशीची बनविलेलीं मनुष्यतियैचाची आकृति 
भक्षण करूं नये. देवदेवी, व्यंतर, क्षेत्रपाठ बगैरेच्या पूजेध्या संकल्पानें 
तयार केलेलें अन्न ग्रहण करूं: नये. मांसभक्षण करणान्याच्या पात्रांत भोजन करूं: नये. आपलडी 
भांडी मांसमक्षण करणाय्याला देऊं नये. न्हाव्याच्या पात्रांतीछ पाण्पानें श्मश्र॒ करवूं नये. रजस्वछा 
ख्रीनें स्‍्पश केलेलें भांडें जेबण्यास बेऊं नये. विकार उत्पन्न होतील अशी वसद्भाभरणें अनुपसेन्य 
जाणून ग्रहण करूं: नये. उत्तम कुछामधील पुरुषांस योग्य नव्द्देत अशीं वेश्येचीं अथवा विटपुरुषांचीं 
वापरण्याचीं बल्ले, शिपाई अथवा इतर म्लेंच्छ लोकांनीं घालण्याये पोषाख, खामी, योगी, फकीर, 
भांड बगैरे लोकांचे पेह्वराव परिणाम बिघडविणोरे आहत. त्यापासून आप- 
वन्नप्रावरणांचा. णांस व इतरास विकार उत्पन्न द्वोतात, म्द्ृणून अश्ञीं बसग्रावरणें न बापरतां 
विचार आपस्या पदबीस योग्य व जगांत संभावितपणाला शोभणारी अशीच वस्त्र 


प्रावरणें वापरणें योग्य आढ्वे. सारांश, हवा कीं, संसार-परिन्रमणाला कारण 
पैचेंद्रियांच विषयावरील छालसा -ही मुख्य आहे. त्यांतही जिद्वाइंद्रिय व उपस्थइंद्रिय या दोह्दोंची 
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छालसा इह्परलोकांतय बिघडविणारी आहे. या दोन इंद्रियांची छालसा ज्याला अधिक आहे तो 

संसारांत मनुष्यजन्मांत असूनढी पश्ुसारखा आहे- कारण पशु याच दोन 

इंद्रियनिग्रद्लाचा. इंद्रियांच्या छालसेनें परस्पर भांइन मरण पावतात. मनुष्य जन्मांतदी कलह 

विचार करणें, मारणें, मरणें, निलंज्ज होणें, उच्छिष्ट मक्षण करणें, दीन भाषण 

करणें, दान चेणें, अभक्ष्य मंक्षण करणें, इत्यादिक सर्व नीच कर्माठायीं 

प्रवृत्ति रसनेंद्रियांच्या लालसेनेंच द्ोत असते. बिचार करा भोगभूमीतील व देवलोकांतील नाना- 

प्रकारच्या भोगांनीं जर की तृत्ति झाली नाद्दी तर आतां ह्याला यत्किचित्‌ जिह्चा स्पशमात्र 

स्वाद फारच थोडावेछू टिकणारा आह, यापासून तृत्ति कशी द्वोईल : हवा स्वाद घास गिव्लल्यानंतर 

रहात नाढीं व पदिल्यांदाद्दी नसतो. अशा प्रकारच्या तृष्णेला वाढविणाज्या आह्वारांतील हुब्धतेचा 

त्याग करावा. इंद्रियांवर नियंत्रण ठेऊन सरस, नीरस भोजन जरसें कर्मानें प्राप्त दोईछ त्यांत संतोष धारण 

करावा. जे अभक्ष्याचा त्याग करितात व फक्त धर्मप्राप्तीसाठीं शरीराचें रक्षण व्हावें याच छवेतूनें भोजन 

करितात ते सब, पापांचा त्याग केल्यानें देवलोकाछा पात्र होतात. 

ज्याला भोगोपभोगांचें प्रमाण करावयाचें असेल त्यानें अगोदर आपले परिणाम दइढ राहतील 

किंवा नादीं याचा प्रण विचार करावा. आपल्यांतील रागद्वेषांचा अंश इतका कमी झाला आह, 

याहुन जास्त घटण्याचा सध्यां संभव नाहीं. तसेंच आपलें सामर्थ्थ अमुक प्रकारचा संयोग, 

दुःख, वियोग, प्राप्त ज्ञालें असतांना सहन करण्याइतकें आह, यापेक्षां अधिक दुःख सहन करणारे 

आहे कीं नाहीं / या स्व गोष्टीचा विचार करून व्रत ध्यात्रें. देशाची परि- 

शक्त्यनुसार स्थिति आपस्या निर्वाह्ाठा योग्य अशी आह किंवा नाहीं ? काल बेल 

ब्रतग्रहण अनुकूल आदि कीं नाहीं: आपली अवस्था ब्रत धारण करण्यायोग्य आदि 

कीं नाहीं? आपणाला कोणी प्रसंगीं सहाय होण्यासारखें आद्वे कां £ आपकलें 

ब्रत कोणी बिघडबिण्यास कारण होईछ काय £ याचाह्वी विचार करावा. शरीर निरोगी आह काय ! 

झुद्ध आद्ार मिक्केल किया नाहीं ः भोजन बगैरे आपल्या स्वाधीन आह किंत्रा पराधीन आहे: 

अशा प्रकारचें ब्रत करण्यापासून अथवा अमुक प्रकारचा त्याग केल्यापासून आपल्या स््ली-पुत्र-धनी 

वगैरे छोकांना दुःख होईल कीं काय ः आपण स्वतंत्र आहोंत किंवा परतंत्र आह्ोंत ? याद्दी पण 

गोष्टीचा विचार करून ज्यायोंगें आपलें परिणाम निर्मल राहुन ब्रत सांभाव्लें जाईल असाच 
मर्यादित कालापुरता नियमरूप त्याग करावा अथवा यमरूप म्हणजे यात्रजीब त्याग करावा. 

कित्येक पदार्थ यावजीव त्याग करण्यासारखे आद्वित. जसें- ज्यांत त्रस जीवांचा उधड उघड 

घात ह्योत असेल, अनंत जीवांचा नाश होऊन आपसल्या कुलांत ते पदार्थ सेवन करण्यायोग्य 

नसतील, ज्यापासून मद उत्पन्न होत असेल, मद्य, मांस, मध, छोणी या 

यमरूप त्यागाचे चार मद्दाविक्ृति, व रात्रिभोजन, झतक्रीडादि सद्तब्यसनें, कोणीह्ी न 


पदार्ष दिलेल्या परदन्यांचें प्रहण, त्रसहिंसा, स्थूल असत्य, अन्याग्य परिग्रदद, 
अनगल पाणी, आणि अनर्थदंड दे यावजीब त्याग करण्यायोग्य आदित- 
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यांचा विय्रम करिता येत नाहीं. या सर्व क्षिग्रांपाधून सुदैच प्रापबंध होतो. याचा त्याग केला म्हणून 
शरीराब कोणताहि त्रास् उत्पन्न होईछ अरे नाड़ी, किंवा मोठें संकट प्राप्त दोतें भशांतलादी भाग 
नाही. यांचा त्याग क्रण्यासाटी धनाची जरूरी लागत नादी. मोठी शक्ति अंगांव असली पादिजे 
असें नाह्ही. यजमान अथवा ख््री, मित्र, पुत्र, कुटुंबादिकांच्या सहाय्याचीद्दी अपेक्षा छागत नाहीं 
यांचा त्याग करण्थ्राकरितां कोणाची सल्ठा ष्यावी व्यगत नाढीं. यांचा त्याग करण्यांत शीत, उष्ण, 
क्षुधा, तृषा वगैरेची बाधा, पीडा सोसावी छागत नाहीं, दे सब आपत्या स्वाधीन आदे. यांचा त्याग 
करण्यापासून परिणाम शुद्ध होऊन मनाला आनंद होतो. याक्ररितां अशी दुल्लभ सामग्री प्राप्त ज्रालीं 

असतां भोगोपभोगांचें प्रमाण बांधे हैँ श्रेष्ठटम कर्तव्य आदे. 
प्रबछ कर्माच्या उदयानें मनुष्य प्राण्याछा कदाचित्‌ परदेशांत पराधीन ह्वोऊन राह्रण्याचा 
प्रसंग आला, भयंकर रोग प्राप्त ज्ञाल्यानें पराधीन व्द्यावे लागरलें, म्हातारपण प्राप्त झाल्यानें उठण्या 
बसण्याची शक्ति कप्री झाली, पुत्र, मित्र, बंधुबग यापैकीं कोणाचेंही सहाय्य 
संकटाकाली.. न मिल्ठालें, डोव्ठे आंधल्े झाले, कान बहिरे झाले, फार दिवस लांबणारा 
घावरू नये. रोग येऊन प्राप्त ज्लाला, कैदखान्यांत दुष्टंंच्या स्वाधीन होऊन रहावें लागलें, 
दुष्ट लोकांनीं शुद्ध आह्वार बिघडबून टाकछा व जबरदर्स्तीनें आपल्या- 
बरोबर जेऊं घातलें, तरी अंतरंगांत त्यानें अ॒तसंयमाचे परिणाम सोईं नयेत. बाह्यतः अशा संकट 
प्रसंगीं पंचनमस्कार-मंत्राचा जप चाढूं करावा, म्हणजे तोया मंत्राच्या ध्यानग्रभावामु्ठे शुद्ध 
होतो. कारण बाह्य शरीरादिक पवित्र अथवा अपाबित्र असो. तें मलमूत्र रक्तानें भरलेलें असो, 
अशाही स्थितीछा न जुमानतां जो मनुष्य परमात्म्याचें एक सारखें स्मरण करीत असतो तो बाह्मतः 
व अंतरंग दोन्ददी बाजुंनीं पवित्रच आहे असे समज़ावें. कारण दरीर हें सात धातु, मलमूत्नांनीं भर- 
छेलें अनेक रोगांचें घर आदि, दें एका क्षणांत कुध्रोगानें व्यापून जातें, यावर हजारों फोड उत्पन्न 
होतात, त्यांतून मलमूत्र, रक्त वाह छागतें, अशा अवर्स्थेत व्यवद्वारशुद्धि कशी रहद्दाबी ? व निर्धन 
एकट्या पुरुषाला सद्दाव्य तरी कोण ह्ोणार ! याकरितां धर्मबान्‌ पुरुषांनी अश्ुभ कर्माच्या उदयानें 
प्राप्त द्योणाज्या संकटाला व रोगाछा चैये धारण करून तोंड यातें. घावरून दुःख करीत बसूं नये. * 
अशुभ कर्माचा उदय द्वी एक प्रकारची निजरा आदे असे समजून अंतरंगांत बीतराग भाबानें 
संसारदंद्दभोगांचें स्वरूप चिंतन करावें, द्वादशभावनांच्या चिंतनानें कर्माच्या उदयाहून आत्मस्वरूप 
बेगकें आंदे अशी जाणीब होते. आणि आत्मा हा ज्ञाता द्रश शुद्ध आदे असे समजूं छागते. राग 
देष, हर्ष, विषाद, ग्लानि, भय, लोभ, ममता वगैरे आत्म्याचे मल धुबून टाकून आपणांस शुद्ध मानावें 

महणजे ह्याला खरी शुद्धता प्राप्त होते 
भोगोपभोग परिमाण अताले दोन भेद्‌ 
नियमों यमअ विहितों टेघा भोगोपभोगसंहारे । 
नियमः परिमितकालो य्ज्जीई यम्रो त्ियते ॥ ८७॥ 


८ रत्नकरंड-आपेकाॉयार घत्र ८८ 
अर्थ-भगवंतांनी मोग आणि उपभोग कमी करण्याकरितां यम आणि नियम अशा दोन 


प्रकारचें मौगोपमोग परिमाण अत सांगितलें आहे. ह्यांतून काछाची भर्यादा बाँघून स्याग करणें याढा 
नियम, व झरीरांत प्राण आह तोंपयैत त्याग करणें याठा यम असें म्हटलें आहे 


भ्ावाधे-ज्यांचा एक वेठ उपभोग घेतां येतो अशा आहारादिक पदार्थाना भोग म्हणावें. 
अ्याँचा बारंबार भोग थेतां येतो अशा बल्धमरणादिकांना उपभोग म्हृणावें. या भोगोपभोगांचे यम 
आणि नियम असे दोन भेद आह्वित. त्यांतून ज्या भोगोपभोगांचे एक मुह, दोन मुह, एक प्रद्दर, 
दोन प्रदर, एक दिवस, दोन दिवस, पांच, दह्य, पंधरा दिवस, एक, दोन, चार, सदा मदिने, 
एक वर्ष, दोन बर्ष याप्रमाणें काछाची मर्यादा करून त्याग करणें त्याा नियमप्रमाण म्दृणतात. 
जी वस्तु आपल्या नित्य उपयोगाची असून शुद्ध असेल तिची मर्यादा बांधूनच नियमरूप त्याग 
करावा, पण जी वस्तु आपत्या उपयोगाची नाहीं व परिणामद्दि बिघडविणारी असून सदोष असेल 
तिचा यावज्जीब यमप्रमाणरूप त्याग करावा हें योग्य आहे. 
या भोगोपभोगप्रमाण ब्रतापासून अनेक प्रकारध्या पापांचें आज्षव येण्याचें बंद होतें. इंद्ियें 
बश द्वोतात. रागभातव अतिमंद द्वोतो. व्यवहार शुद्ध होतो. मन वश होतें, न्यवहार व परमार्थ दोन्द्दी 
निर्मल द्वोतात. यामुद्ठें हैँ ब्रत आत्म्याचें हित करणारें आहे असें होतें. 
या ब्रताचे विरुद्ध भोग असतील ते तर सोडावेच. पण जे अविरुद्ध असतील ते पण 
फायदे आपकें शक्तिप्रमाण, देश काल पाह्टन कांहीं दिवस सोडाबे. रात्रीची मर्यादा 
करून त्यांतून ही पुनः एक घटका, दोन घटका, चार धटकांची मर्यादा करून 
सोडीत गेल्यानें कर्माची निजरा द्वोते. 
थाच व्रताविषयीं विशेष 
भोजनवाहनशयनस्नानपवित्रागराड्गइुसुमेषु | 
ताम्बूलबसनभूषणमन्मथसंगीतगीतेषु ॥ ८८ ॥ 
अर्थ-भोगोपभोगप्रमाण ब्रतामध्ये दररोज नियम करीत जाबें. मी आज एक बेर, दोन वेल्ठ, 
तीन वेत्ठ, अथवा चार वेछ आह्वार घेईन, याहून अधिक वेत्ठ घेणार नाहीं. किंगा आज सबंध 
दिवसांत अमुक जातीचें अन्न, इतके रस व इतके प्रकार भक्षण करीन, अधिक प्रकार भक्षण कर- 
णार नाहीं. वाहन म्हणजे दची, घोडा, उंठ, पालखी, रथ, गाडी, नांब, जद्वाज यांचें प्रमाण बांधावें, 
पलंग, बाज वगैरेवर शयन करण्याचा नियम करावा. मी पलंगावर शयन करीन अथवा जमिनीवर निजेन, 
आज एक किंवा दोन वेव्ठां स्नान करीन अथवा आज स्नान करणार नाहीं. पवित्र असा अंगराग म्हणजे 
केशरचंदन कपूराची उठी छावीन किंवा छावणार नाहीं. फु्ें किंवा फुलांची माता, डागडागीने बौरे 
परिधान करीन अथवा करणार नाहीं. विडा (तांबूल) बेलदोड़े, छवंग, छुपारी वौरे खाईन किंवा खाणार 
नादीं, बसांचें प्रमाण र्वणजे आज इतकीं वर्ले बापरीन, अधिक वापरणार नाद्दी, कामसेबन कर- 
प्याचा, नाच पाहण्याचा, गाणीं गांण्याचा, वेश्यागीत करविण्पाचा, सिंदासन, खुर्ची, चौरंगावर बगैरे 


ब्रज ८९-९०-९ १ शारिताधिकार १४७ 


बसण्याचा नियम करावा. याप्रमाणें नेडमी आपत््या उप्ग्रोगांत येणा्या भोगोपभोग पदार्थाचा नियम 
करणान्याला मोजनपान करीत असूनद्वी संबर घहून बेतो. 
अद्य दिवा रजनी वा पक्षों मासस्तथतुरयन वा | 
इति कालपरिच्छित्या प्रत्याख्यानं भवेश्रियमः ॥ ८९ ॥ 

अर्थ-अथ मरहृणजे आज एक घटका, एक ग्रहर, एक मुद्ठते, दिवा ग्हणजे दिवस्स, रजनी 
म्दणजे रात्री, पक्ष म्हणजे पंघरवाडा, मास म्हणजे एक महिना ऋतु म्हणजे दोन महिले, अयन 
म्हणजे सहा महिने याप्रमाणं कालाचचे प्रमाण बांधून त्याग करणें यास नियम म्दणतात. 

याप्रमाणें भोगोपभोगपरिमाण ब्रताचें वर्णन करून पुढ़ें या अताचे अतिचार सांगतात. 

भोगोपभोग ब्रताचे अतिचार ट 
विषयविरिषतो5 नुपेक्षालुस्थतिरतिलौल्यमतितृपानुभवो । 
भोगोपभोगपरिमाव्यतिक्रमाः पंच कथ्यन्ते ॥ ९० | 

अथे-विषय हे संताप वाढगिणारे- आहत, यांच्या निमित्तानें मरण देखील प्राप्त होतें. म्हृणून 
पंचेन्द्रियांचया विषयाला विष म्हटलें आह. यांत आपल्या परिणामांतील राग कमी न होणें याला 
अनुपेक्षा अतिचार म्हणतात. पूर्वी जे बिषय भोगिले असतील झ्ांचें वारंवार स्मरण करणें यांस 
अनुस्मृति अतिचार म्हणतात. विषय भोगीत असतांना अतिशय आधाशीपणांने अथवा आसक्तीनें 
भोगणें याल्ा अतिलौल्य अतिचार म्हणतात. भविष्यकार्ली विषय भोगण्याची अतिशय इच्छा 
छागून रहाणे याला अतितृष्णा अतिचार म्हणतात. आगि विषय भोगीत नसून ही “ जणूं काय 
प्रत्यक्ष आपण विषयोपभोग घेत आहोंत ” असे परिणाम होणें यास अलनुभवातिचार म्हणतात. 
याप्रमाणे भोगोपभोगपरिमाणब्रताचे हे पांच अतिचार टाकून व्रत शुद्ध करावें. 

याप्रमाणें श्रीस्वामिसमंतभद्राचाय-विरचित रत्नकरंड श्रावकाचाराध्या मूलछोकांचे हिंदी 
भाषेंतील वचनिकेच्या अनुवादांतील हा तिसरा अधिकार संपल्ण. 

आतां चार, शिक्षात्रताचें स्वरूप-निरूपण करण्याकरितां सूत्र सांगतात--- 

- देशावकाशिक शिक्षाबत 
देशापकाशिकं वा सामयिक॑:आोप॑घोपवासो वा । 
वैयाइत्यं शिक्षाअतानि चत्वारे शिश्ानि ॥ ९१ ॥ 

अथ- देशावकाशिक, सामायिक, प्रोषधोपयास आणि बैयाबृत्य हीं चार शिक्षात्रतें आदेत. 

भावा्थ- या वतापासून -गृहस्थपणांत राष्टून. मुनित्रताचें शिक्षण मित्ठतें म्दृणून यांना 
शिक्षात्रत असें ग्ह॒टलें आदे. 
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प्रत्यहमजुवतानां प्रतिसंहारो बिज्चालस्प ॥ ९२ ॥ ेु 
अधे- अथुब्तें घारण करणात्यांनीं दररोज कालाची मर्यादा करून विस्तीर्ण प्रदेशाची मर्यादा 
कमी करीत जाएणें हें देशावकाशिक अत होय॑. 
भावार्थ दिग्तामप्यें पर्वीं दह्या दिशांना जाण्यायेण्याची, व वस्तु नेण्या आणण्याची जी 
मर्यादा यावज्जीवपयतची केली होती, तींवून आतां दररोज कांदी क्षेत्र, काछाची मर्यादा करून 
कमी करणें याल्ा देशाबकाशिकत्रत ग्हणतात. जसें पूर्ष दिशेला दिखतांत दोनशें कोसांची मर्यादा 
थाबज्जीब केली द्वोती.ध्यांवून आतां दररोज दह्वाबीस, पांचपंचवीस कोसांची मर्यादा कमी कराबी म्दृणजे 
प्तीं मर्यादा केलेल्या प्रदेशापेक्षां कमी प्रदेशांत जाणें येणें बगैरे क्रियेकरितां त्या बादेर जाणार 
नाई, असे जाणें येणें व व्यवद्दाराचें प्रमाण वरचेबर कमी करीत जाणें याठा देशावकाशिक- 
ब्रत ग्दृणावे. जि 
देशञायकाशिकअतांतीक क्षेश्नाथ्या मर्यादा 
गृहद्वारिग्रामाणां क्षेत्रनदीदाबयोजनानां व | 
देशावकाशिकस्य स्मरन्ति सीम्नां तपोदृद्वाः ॥९३॥ 
अर्भ- तपोइद र्दणजे गणधरदेवांनीं घ,, कटक, गांब, क्षेत्र, नदी, बन आणि योजन 
शा देशावकाशिकत्रताष्या मर्यादा सांगितल्या आहत. या दृद्दीचें उछ्ंघन करणार नाढीं असा 
नियम करावा. 
देशावकाशिक अतांत काछाची मर्यादा 
संवत्सरसृतुरयन मासचतुर्मासपक्षमर्थ च | 
देशावकाशिकस्य प्राहुः कालावर्धि प्राज्माः ॥ ९४ ॥ 
अथे- वर्ष, ऋतु, अयन, महिना, चार महिने, पंधरबढ़ा, सूर्यनक्षत्र अथवा दिवसनक्षतत्र 
याप्रमाणें देशावकाशिक व्रताध्या कालाचें प्रमाण कराते असे ज्ञानी पुरुषानी सांगितलें आदि. 
, दैशायकाशिकाचा प्रभाव 
सीमान्तानां परतः स्थूलेतरपंचपापसंत्यागात्‌ 
देशावकाशिकेन च भहात्तानि प्रसाध्यन्त ॥ ९५॥ 
अथृ- देशावकाशिक अत धारण करणा्यानें ज्या मर्यादा केल्या असतीर त्याच्या बाहेरील 
सूक्ष्म पांच पातकांचा त्याल त्याग श्षाल्यामुर्ठे त्याचीं अगुब्रतेंदेखील मद्दाज्रतासारखी होतात 
देशावकाशिकाये पांच अतिचार 
प्रेषणशब्दानयनन रूवामिव्यक्तिपृद्धलक्षेपो । हा 
देशावकाशिकस्प न्यपदिश्यन्तेज्त्ययाः पञ्ष ॥ ९६ ॥। 
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अथे- आपण केलेल्या मयदिध्या बादेर आपल्या कांढदी प्रयोजनाकरितों आप॑त्यो चाकरास 
मित्रास, मुंछाबात्शस पाठविणें व त्यांस “ हैं काम केरून या ? असे सांगणें याला प्रेषणनांबंचा 
अतिचांर म्हणंतात. मयदिध्या बाहर अंसलेल्या पुरुषाबरोंबर बातौलाप ( संमाषण ) करणें व त्याज़ा 
शद्बांच्या खुणैनें समजाबून देणें यास शब्दातिचार ग्दृणतात. मयदिच्या बादेरील माण॑सांस ओलांबणें 
वे बख-प्रावरणादि पदाये सांगून आणवून थेणें हा आनयनातिचार होय. बाह्य क्षेत्रामंध्यें उभा 
अंसलेल्या पुरुषाला खूण करण्याकरितां आपलें स्वरूप दाखविणें हा रूपाभिव्यक्ति अतिचारं अह्दे 
आणि मयदिच्या बाहेरील क्षेत्रांत वलश् किंवा खडे, लांकूड वगैरे फेकून आपण येयें आद्वोंत असे 


स्यास समजाविणें याला पुद्नलक्षेपातिचार म्हणतात. याप्रमाणें देशाबकांशिकत्रताचे दे पांच अतिचार 
सोडणें योग्य आदि 





सामायिक बताओ स्वरूप 
आसमयसुक्तिमुक्त पशञ्चाघानामशेपभाबेन | 
सर्वत्र च सामयिकाः सामयिक नाम झंसन्ति ॥ ९७ ॥ 
अथे- सामयिक म्दणजे परम शांतभावाला प्राप्त झ्ालेल्या गणंधर देवांनीं सामायिक नामक 
ब्रताची फार प्रशंसा केली आह. त्यांनीं सर्वत्र म्हणजे मर्यादा केलेल्या व मर्यादा न केलेल्या अशा 
दोन्दी क्षेत्रांत मनवचनक्राय, कृत, कारित, अनुमोदना यांहीं करून कांदीं कालपावेतों संप्रण पंच 
पापांचा त्याग करणें याला सामायिक असें म्हटलें आह. 
भावार्थ- काछाची मर्यादा करून संपूर्ण पापांचा, कांहीं वेत्ठ त्याग करणें हें सामायिक होय- 
सामायिकामधीज भासन. 
मू्धरुहसुश्टिवासो बन्ध पर्यहकबन्धनं चापि । 


स्थानम्रुपवेशन वा समय॑ जानन्ति संमंयज्ञाः ॥ ९८ ॥ 
अथे- सामायिक करणारानें आपले केश मोकल्ठे असल्यास बांधावें, हातांवर हात ठेऊन 


मुश्बिंध करावा. बस्र मोकव्ठें असल्यास्त त्याला गांठ घाछाबी, पद्मासन किंवा उभें कायोत्सर्गासन 
घाढावे, सामान्यपर्णे पद्मासनच असाबें. दें सामायिकार्चे चिह्ृ आददे असें शात्रकार म्दृणतात. 
भावाथे- सामायिक करणारानें काछाची मर्यादा केली असेल तोंपयेत पांच पातकांचा 
संप्रूणेपर्णे त्याग करून उसमें रह्दाबें, अथवा पयेकासन धाद्धन बसावें. पर्यंकासनांत आपतल्या डान्या 
हातावर उजवा द्वात ठेवावा. आपले मस्तकावरील केश बांधागे व वस्र विखरूं नये महृणून त्याला 
गांठ दब्यावी. 
सामाय्रिकाका योग्य स्थान 
एकान्ते सामयिकं निव्यक्षिपे बनेषु वास्तुषु च । 
चैत्यालयेबू वापि च परियेतब्यं प्रसक्षषिया ॥ ९९ ॥| 
अथे- सामायिक करणें तें एकांत ठिकाणी, निरुपद्रव स्थत्ठी, बनांत, घरांत, देवव्टांत करो 
किंबां इतर अशाच ठिकाणोीं प्रसन्न मानें करविं, 
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भापार्थ- ज्या जागीं मनाला विक्षेप चंचलता उत्प्रन्न- करणारी सामग्री नसेल, पुष्कव्य्से 
असंयमी लोकांचें जाणें येणें नसेल, अनेक प्रकारचे लोक जमून वादविवाद करून गड़बड़ करीत 
नसतील, ख्री नपुंसक यांचें जाणें येणें नसेल, भाजुबाजूला नाच-रंग गाणणें-बजावणें द्वोण्पाचा संभव 
नसेल, पश्चुपक्ष्यादिकांचा आ्या ठिकाणी उपद्रव नसेल, फार थंडी, कडक उन्हें, सोसाव्याचा वारा, 
व दुधार पाऊस द्वोण्याचा संभव नसेल, डांस, मच्छर, किडा, मुंगी, भुंगे, मधमाझा, सर्प विंचू वगैरे 
प्राण्यांपातून बाधा द्वोण्याचा संभव नसेल, अशीं ठिकाणें सामायिक करण्यास योग्य अह्वित. तें 
एकांत स्थान असो, निर्जन वन असो, जुन्या बगीच्यांतील बंगला असो, घर असो, देऊछ असो 
अथवा धर्मात्मा लोकांचें प्रोषधोपवास करण्याचें स्थान असो. त्या ठिकाणीं चित्त प्रसन्न करून 
सामायिक करावें 
सामायिकाची आणसी सामग्री 
व्यापारवैमनस्थाद्विनिशत्यामन्तरात्मविनिदृत्या । 
सामपिक बन्नीयादुपवासे चेकश्नक्ते वा | १०० ॥ 
सामायिक प्रतिदिवर्स यथावदष्यनलसेन चेतव्यम्‌ | 
ब्रतपंचकपरिप्रणकारणमवधानयुक्तेन ॥ १०१ ॥। 
अर्थ-शरीराची हालचाल आणि मनाची व्यप्रता बंद करून, अंतःकराणाचे विकल्प सोइन, 
उपवासाच्या दिवशी किंवा एकभुक्तीष्या दिवशी सामायेक धारण कराबें, आव्ठस सोइन दररोज बर 
'सांगितल्या प्रमाणें तें वाढवीत जांबें. कारण तें पांच ब्रतांना परिप्रण करण्यास कारण आहे. 
विशेषार्थ-सामायिक करण्याविषयीं उद्युक्त झालेल्या श्रावकांनीं संपूर्ण आरंभादि पाप क्रियांचा 
त्याग करून व मनाचे विकल्प सोइ्न सामायेक कराबें. कोणी पर्बति- 
सामापिक करितांना थीच्या निमित्तानें उपोषण करितात, कोणी एक भुक्तीष्या दिवशी करितात. 
मनाचे विकल्प सोडावे कोणी ग्रतिदिवशी करितात, अथवा प्रूतोह्द, मध्याह व अपराह् अशा 
तीन काछीं दोन घटकांची मयांदा करून करितात. 


सामापिक हैं एकांत जागीं निश्चल प्यकासनानें बसून अथवा कायोत्सर्गासन ( उभे राहून ) 

घाढ्न, अंग उपांग चंचल होणार नाहींत अशा रीतीनें, काष्टपाषाणाच्या 

' फ्यैकासन घाढ़न अचल मूर्तीप्रमाणें .निश्वल ह्वोजन, दह्ा दिशांकड़े न पांहतां, आपल्या 

निश्चल बसावें.. अगोपांगाकडे न पाहतां, कोणाशीहि न बोलतां, संपूर्ण पंचेंद्रियांष्या विषया- 

पासून मन आंबरून, सबे चेतन अचेतन पदार्थावरील रागद्वेष हर्ष, विषाद, 

बैर, स्नेद्द वगेरे सोहन करावें. त्यावेढीं सबे जीबांषिषयीं मैत्रीमाव ठेवावा व उत्तम क्षमा धारण 
कराती व मनांत पुढील विचार आणावे 

४ मी सर्व जीवाबर क्षमा धारण करितों, माञ्लें जगांतील कोणादी जीआंशी बैर नाही. मी 
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उपार्जन केलेलें कर्मेंच माझें वैरी असून म्यां अक्षाननिं कोष, लोम, अभिमान धारण करून विना- 
कारण विपरीत विचार मनांत आणिले. माह्या अभिमानात्ण पुष्ठी 
सामापिकाचे वेरी दिली नाहीं त्याला, ज्यानें माज्नी स्तुती केली नाहीं व माह्या कतन्याची 
चितनाचा प्रकार प्रशैसा केली नाहीं त्याला, मान्ना ज्यांनी आदरसत्कार करून उत्थापन 
करून योग्य स्थान दिले नाहीं त्याला, कोणी माझ्ले दोष प्रगट केले त्याला, 
कोणी माझहया म्हणण्याप्रमाणें बागला नाहीं म्हणून त्याला, बल्च भोजनादिक व धनधान्यादिक 
सामग्री प्रात होऊ दिली नाहीं त्याला यातप्रमाणें सर्वाना बैरी मानिलें ही सब्र माह्या मी 
कषायापासून उत्पन्न झालेली बैरबुद्धि आतां सोइन मी क्षमा धारण कारितें। व त्या सब जीवांनींदी 
अज्ञानामुरें कषायांच्या स्वाधीन झालेलों समजून मजबर क्षमा करावी. 
वैर बुद्धि सोहन याप्रमाणें वैरविरोधाची बुद्धि सोडून मी सर्वाधिषयी साम्यधारण करून 
क्षमा धरावी सामयिकाचा अंगीकार करतों व जें दोन घटिकांचें ( पंचेचाव्ठीस मिनि- 
टाचें ) प्रमाण केलें आदे तेवद्या वेल्ठेंत मनवचन कायेनें सब पंचेंद्रियांचे 
विषय व आरंभ यांचा त्याग करून पंचपरमेष्ठीचें प्यान करीत राहतो. ” याप्रमाणें सामायिकाचे 
बेलढीं प्रतिज्ञा करून पंचनमस्कारांच्या अक्षरांचें ध्यान करीत, व्यांच्या गुणांचें स्मरण करीत, जिने- 
अराच्या प्रतिबिंबाचें चिंतन करीत रहावें आणि आपकस्या ज्ञानद्शन-स्वभावाहून राग द्वेष मिश्र 
आद्वत असा बिचार करावा. 

द्वादश अनुम्रेक्षा व षोडशकारण भावनांचें चिंतन करावें. चार मंगल पर्दे, चार उत्तम पंदें, 
चार शरणपदांर्चे स्मरण कराबें, चोवीस तीथकराचें स्तवन करावें, एकेका तीथेकराची स्तुति ब 
पंचगुरुंचें स्‍्तवन यांच्या अर्थावर एकाग्रतेनें विचार करावा, ग्रतिक्रमण 
अलुप्रेज्ञा व घोडश करीत असतां सब दिवसभर घडलेल्या दोषांचें साययकार््तीं चिंतन करावें, 
कारण भावनांचें. व रात्रीं घडलल्या दोषांचें सकात्ठीं चिंतन कराबें, हा दुर्लभ मनुष्यजन्म व 
चिंतन यांत प्राप्त श्लालेला परम वीतराग सर्वज्ञानीं उपदेशिलेला हा धम, अनंत 
कालांत आपणास प्राप्त शाला. याबदल धन्यता मानून यांतील एक पलदेखीऊ 

धर्मचिंतनाशिवाय ब्यर्थ न जात्रा असा सदैव मनांत बिचार करीत रहावें. 
आज जिनदर्शन, स्तवन, पूजन, ध्यान, धारणा, धर्मचिंतन, स्वाध्याय, पात्रदान वगैरे 
क्रियांत आपला किती वेत्ठ खर्च ज्लाला व व्यापारारंभक्रिया, इंद्रियांध्या विधयपोषक-क्रिया, व व्याव- 
हारिक विकथा, ग्रमाद, निद्रा, कामसेवन, भोजन, पान बगैरे क्रियेमध्यें किती 
दररोजच्या पाप- काछ गेला याचा आपल्या मनाशीं विचार करीत असावें. आपल्या मनवचन 
पुण्याचा दिशेव कायांची प्रद्त्ति रागादिकसंसारकार्याकडे अधिक ज्ञाली किंवा परमार्थकडे अधि 
पह़ाबा क झाली हैं पढावें, याप्रमाणें सबे दिवसाध्या कर्तव्या वें सायंकाब्दीं चिंतन करावें 
व रात्रौ घडलेल्या कार्याचें सकाव्हीं चिंतन करावें. कारण व्यवहारांत नेहमीं 
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आपण असें पाहतों कीं, जो पांच रुपयांचें मांडबल घेऊन घेदा करतो तो पण दररोज संष्याकात्ी 
आपणास नफा तोटा किती श्ञाला हें पाहृत असतो. ज्यांना पते पुण्याईच्या प्रभावानें या जनमीं प्राप्त 
झालेला उत्तम धम, सत्संगति, मनुष्यजन्म, इंद्रियपरिपूर्णता देंच कोणी एक धन याचा व्यवहार 
करणोरे हनी पुरुष आपस्या आत्म्याची होणारी हानि किंवा दृद्धि कशी पाहणार नाहींत ? जर तो- 
आपला नफा तोढा पाहणार नादीं तर परलोकाह्ून आणलेल्या त्याष्या धर्मघनाचा नाश होईल, व 
त्यछा नरक तियैचादिक वा नरक निगोदादि दुर्गतीमष्यें पडावें छागून नष्ट ब्हावें छागेल, या- 
करितां धर्मधनाध्या इद्धिसाठीं एका दिवसांत दोन वेब्यां तरी निदान त्या धर्मघनाच्या संरक्षणाची 
कानूजी भेतली पाहिजे. 
कषायामुद्दें जी आपठी मनवचनकायची दुष्ट प्रवृत्ति झाली असेल त्याबदल वरचेवर 
आपली निंदा करून घेतली पाहिजे. ती अशी “ ओरेरे मी आज दुष्ट चिंतन केलें, शरीरानें दुष्ट क्रिया 
केली, वचनानें निंद्य ब्ीभत्स शब्द उच्चारिले या योगानें अद्युभ कर्माचा बंध 
पापक्रियांचा. न्नाला, धर्माला दूषण लाविलें, अपकीर्ति करून घेतली. त्या कर्मांची आठ- 
पश्चात्ताप करावा वण होण्यानें मला फारच वाईट वाटत आह. माझें हृदय पश्चात्तापानें जलूत 
आदे. मोहकम महान्‌ बलवान्‌ आदे. मी आपल्या दुष्ट परिणामाला, पाप 
उत्पन्न होतें ल्यामुव्ठें दुगेतीला जाबें छागते, यापासून कोणतेंद्वी प्रयाजन सिद्ध होत नाहीं, आयुष्य 
क्षणभंगुर आड़े, मी केलेलें कम मलाच भोगावें लागणार आह, बगैरे सबे मी जाणतों, एवढेंच नव्दे 
पण रात्र॑दिवस यांध्या दुष्परिणामांचें चितन करीत असूनही अजून माइया मनांतून अन्य जीवचां- 
विधयीं बैर व विषयावरील प्रेम नाहीसे होत नाहीं. हा जबरदस्त मोह्ाचा प्रभाव आहे. या मोह- 
कर्माचा नाश करून विजयी ज्वालेल्या पंचपरमेष्टीचें मी स्मरण करितों. त्यायोगानें मोहकर्मापासून 
उत्पन्न झालेले रागद्ेषादिक भाव व कामादि विकार, क्रोब, मान, माया, छोभादिक नाहींसें दोतील- 
ज्याप्रमाणे जिनेंद्रदेवांनीं बीतरागता प्राप्त करन घेतछी आद्े तशीच मलाही प्राप्त होवो. याच 
आभिप्रायानें मी शरीरावरील ममत्व सोह्ून पंचपरमेष्टीचें ध्यान करीत आहे. 
अज्ञानामुल्रें प्रूवीं ज्या भूमिष्छेदनादि क्रियांनीं प्रथ्वीकायधात केला असेल, अवगाहन, 
सिचन, स्नान वनैरेंनीं जलकायिक जीबांची विराधना केली असेल, विश्वविणें, पेटविणें, कुटणें बगैरे 
क्रियांनी अप्रिकाय जीत्रांची दृत्या केली असेल, आणि पंखे बगैरे साधनांनीं 
ज्सस्थावर वायुकाय जीवांचा घात केला असेल, कंद, मूल, साल, पान, फूल, डहाद्वी 
दिसेबइल पश्चात्ताप फांटे, गवत, बेल, बेछफल वगैरे तोड़ून अथवा श्लार्डेशुडपीं उपटून, शिज, 
बून, वाटून बगैरेनीं बनस्पतिकाय जीवांची विराधना केली असेल, त्या संष 
क्रियांपासून उत्पन्न झ्ालेल्या पापकर्माचा नाश परमेष्ठीष्या जाप्याष्या प्रभावापासून होऊं दे. व ल्या 
परमेष्टीष्या ध्यानप्रभावानें मान्ने परिणाम षट्कायजीवांध्या घातापासून परांड्मुख होऊन संयम- 
भावाची प्राप्ति होऊे दे. असे चिंतन कराबें. याचप्रमाणें “ माश्या जाण्यायेण्यादि क्रियांत, उठण्या- 
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बसण्पांत, संकोचविस्तातदि कियेंत, जेक्णालान्पांत, पदाप उच्चसप्पांत, ठेवण्यांत;, चूछ- पेटविणें, 
जमीन साखणें, पाणी शिंपडणें बमैरे क्ियांत: सेवा, कृषि वाणिज्य, लेखन, शिल्प ,वमैरेनीं उप- 
जीविका करण्यांत, गाडी, घोडा इत्यादिकांचें . बाहन देवण्यांत सजकडून यत्नाचाररह्दित प्रदृत्ति 
प्ाल्यमुद्ें दींदिय, त्रींदरिय, चतुरिंद्रिय, पंचेंद्रिय जीकंची विसाधना हाली असेल ती मिथ्या होबो ”. 
४ आरंभादिक व्यवद्वारांत अनेक प्रकारच्या पापक्रियांपासून कल्याण होत नाहीं, संसाराम्रध्पे 
श्षमण कराबें लागतें, नरक प्राप्त होतो, एकेन्द्रिय तिय॑च योनीमष्यें अनंतानंतकाल क्षुधा, तृषा, मारण, 
ताडन, बंधन, छेदन, वगैरे अनेक दुःखें भोगावी छागतात.याकरितां या आरंभांत घडणाज्या हिंसेपासून 
उत्पन्न झालेत््या कर्माचा माश होण्याकरितां व पुरढें आरंभी हिंसा न घडाबवी म्हणून मी आतां पंच- 
नमस्कार-पदांन[ शरण जातों. 
अज्ञानामुर्ठें अथवा ग्रमादामुर्ठे म्यां असत्य वचन उच्चारिलें, शिवी दिली, बीभव्स भाषण 
केले, ममच्छेदी शब्द बोललों, ककैश व कठोर बचन उच्चारिलें, कोणाल्ा चोरीचा, कोणाला व्यभि- 
चाराचा कलंक लाविला, धर्मात्मा, ज्ञानी, तपस्वी, शौलवान्‌ पुरुषावर 
असत्यवचनाचा  दोषारोप केला, ह्ांची निंदा केली, देवगुरुधर्माची निंदा केली, मिथ्या- 
पश्चात्ताप धर्माचें पोषण केलें, हिंसेची प्रवृत्ति व्हावी असा उपदेश केला, मिश्या- 
धर्माचा प्रसार व्हावा म्हणून खठपट केली, स्लीकथा, राजकथा, भोजन- 
कथा, देशकथा इत्यादि विकथा करून घोर पापांच्या प्रतिपादनांत आपली वाणी खर्च केली, ह्या 
सर्वाबाइक मी आतां पश्चात्ताप करितो. म्या घोर कर्माचा बंध केला, त्यावें फल नरकांचें दुःख, व 
पश्चुगर्तीतील घोर दुःख अनंत काल भोगावें छागणार आहे, व अनंतकालपाबेतों बढिरा, मुका, 
आंधका, नीचकुलोत्पन्न द्वोजन दारिग्य भोगार्वें छागणार आह. म्हणून आतां तरी, असत्य व दुष्ट 
बचन बोलण्यापासून पापाचा नाश करण्याकरितां व थापुढें अशी दुष्ट वचनप्रवृत्ति पुनः कथीही 
न व्हावी यासार्ठी पंचनमस्कार पदालछा शरण गेलों आहे. ह 
अज्ञानामुल्ठें किंवा प्रमादामुब्ठें पूरतीं म्यां दुसज्याचें न दिलेलें, जमिनीवर पडलेलें, विसरलेलें 
द्रव्य धेण्याची इच्छा केली असेल, कपटानें कोणाला ठकबिलें असेल, जबरदस्तीनें एखाब्ाचें द्रव्य 
ठेऊन घेऊन ज्याचें त्याला दिलें नसेल, ज्याचें द्रव्य त्यांस देण्याकरितां मी 
परबस्तु प्रहणाचा इतरांस फार दुःख दिलें असेल अथवा स्वतः सोशि्े असेल, यापासून धोर 
पश्चात्ताप पापाचा बंध मला झाला. त्याचें फछ नरकतियंचादिक गतीत अनंतकाल- 
पयत श्रमण ब दारिध्वानें पीडित होऊन दुःख भोगणें हें प्राप्त श्लालें आहे. 
याकरितां चोरी करण्यापासून प्राप्त झलेल्या कर्माचा नाश ब्हावा म्हणून व पुढ़ें मछा कोणी दिल्या- 
शिवाय परधन पेण्याची इच्छा न व्द्यात्री एतदर्थ पंचपरमेष्ठी पदांचें सिंतन करून त्याल्य शरण जातों. 
परद्नीचें स्वरूप, बल्शाभरण, अलंकारादिकांकडे रागभावानें पाहण्याची इच्छा केल्यानें, वे 
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परखीदोष. नरकगतीमभ्यें कामरूप अम्नीनें दग्ध होणें, असंख्यात जन्मांत कामवेदनेने 
आलोचना. पीडित होणें, दारिश्वादिक दुःख मोगर्णे, व अनेक प्रकारष्या रोगांनीं 
दारीर ब्यापलेलें असण्णे, बगैरे प्राप्त द्ोणार आहे. याकरितां परख्रीष्या इण्छे- 
पासून पालेल्या पापकर्माच्या नाशार्ष व पुरें परस्लीची इच्छा न ब्ह्यवी रूणून मी पंचपरमगुरूच्या 
पैचनमस्कार-पदांचें ध्यान करितों. 
मी महान्‌ अज्ञानी; माक्नी परिप्रहावर जबरदस्त ममता; म्या शरीरादिक पुद्ढलांना माने 
अरे मानून हेंच माझञें स्वरूप आहे असे जाणलें, रागादिकभाव मोहकर्माच्या उदयानें होणारे 
असून ते माश्ेच आदित असे समजलों. परद्वव्यावर अतिशय आसफक़ि ठेवून 
परिप्रह आलोचन धनधान्य कुदुंबादिकांची इृद्धि झ्वाली म्हणजे आपलीच बृद्धि झ्ाली, यांचा 
नाश होण्यांत आपला नाश झ्ञाला असे मानिलें; अश्ननही घर, जागा, 
बाजार, आजीविका, स्त्री, पुत्र, धनधान्य, आभरण बल्नादि हजारों वस्तु यावरील मोह नाहींसा 
होत नादीं. ता परवस्तु समजूनही आपल्याच आद्वत अशी विपरीत बुद्धि नाहींशी झाली नाहीं. आत्म- 
ज्ञान, परज्ञान, पापपुण्याचें ज्ञान, परलोक-ज्ञान हें नाहींसें झालें आढे, कंढीं प्राण येऊन ठेपला तरी 
ममता कमी होत नाहीं. जगांमध्य कोणीही परिग्रह आपसल्या बरोबर नेला नाहीं, व तो आपल्यात्रोबर 
येणार नाही अ्से जाणुनही प्रतिदिवर्शी तो बृद्धिगत करण्याचे प्रयत्न चाद्ूं आह्वेत. मी मरेतोंपयैत 
यत्किचितद्दि ते कमी न «हार्वे अशी माझ्नी तीत्र इच्छा आहे. या परिम्रिहरूप दावाप्नीला संतोषरूपीं 
जलानें विज्वविण्याची इच्छा नाहीं. संप्रृण पापाचें मूठ एक परिप्रहाची इच्छा ढेंच आहे. म्यां 
मूर्खानें याष्या संप्रहासादीं तीब इच्छा घारण करण्यानें, अनंतकालांत दुलभ अशा मनुष्यजन्मांत 
जिनधम प्राप्त ज्ञाक्' असूनही तो आचरण करुण्याचें मनांत आणिलें नाहीं त्यामुद्०ें नरकतियेच - 
गतीच्चे दुःख प्राप्त करून घेतलें, आतां याबदल मला फार पश्चात्ताप ह्वोत आह. या भयंकर 
पापाचा नाश करण्पाचा उपयि फक्त पंचपरसेष्ठीब्या चरणकमलाला शरण जाण्याखेरीज कोणताही 
उरलेला नाहीं. व पुढेंढी परिप्रहापासून विरक्ति उत्पन्न करण्याची बुद्धि देणारा भगवान्‌ पंचपरमेष्ठी 
शिवाय दुसरा कोणी सम नाहीं. या सर्व कारणाकरितां व परिप्रह्माचा नाश होऊन परमसंतोष 
ग्राप्त व्द्वावा म्हणून पंचनमस्काराचें ध्यान करून कायोत्सग करितों. 
सामायिक करणारा गृहस्थ कथा दिसतो 
सामायेके सारम्भाः परिग्रहा नेव सन्ति सर्वेडवि । 
चेलोपसृश्टसुनिरिव ग॒द्दी तदा याति यतिभावम्‌ ॥ १०२ || 
अथ-गृहस्थाछा सामायिकाच्या वेढीं सर्व प्रकारचे आरंभ व सत्रै परिप्रह्मंंचा त्याग असतो 
यामुदें तो बल्र गुंडाछलेल्या मुनीसारखा यतिपणाला प्राप्त होतो. ( म्हणजे मुर्नापेक्षां वजच काय तें 
यालछा अधिक असतें. बाकी परिणाम सारखे असतात. ) 
: भावार्थ-सामापिकाच्या प्रसंग गृदवस्थाछा संप्ृर्ण आरंभ व परिप्रह नसतात पण तो गृहस्थ 
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असतत्वानें फक बस अंगाबर असंते म्हृणूम वलाशिवाय इतर बाबतीत तो मुनिठुत्य असतो. मुनीछा 
नमञ्मपणा असतो, यानें बख धारण केले आदे, एयढाच काय तो फरक. पण थामु्रेंच या गृहस्थावा 
साक्षात्‌ मुनि ग्हणता येत नाहीं 

आता जशा स्थितीत उपसग [ परीषह्न ] प्राप्त ज्ञाठा असतां मुनीप्रमाणं पैये धारण करावें, 
भिऊं नये असे सांगतात 


परीषह जय 
शीतोष्णदंशमशकपरीषदृम्नपसगेमपि व मौनधरा!। 
सामायेक॑ प्रतिपन्‍ना अधिकुर्वीरन्‍्नचलयोगाः ॥ १०३ ॥ 


अर्थ-सामायैक धारण करणारे गृहस्थ मनवचनकायांष्या योगांना स्थिर करून मौन धारण 
करितात. आणि थडी, ऊन, डांसमच्छरादिक अ्राण्यापासून होणारा त्रास, अथबा कोणी उपसगे 
केल्यास तोही सद्दन करितात. 
भावाथे-कसलादी थडीवाय्याचा, उन्हा पावसाचा त्रास झाला आणि वाघ, सिंह, व शत्रु- 
कहन उपसर्ग दिला गेला तरी तो चैर्यानें सहन करावा, धाबरूं: नये. साम्यभाव व मौन सोडूं नये. 
सामाथयिक करीत असतां संसाराध्या व मोक्षाच्या स्वरूपा्ें चिंतन करावें तें असें:--- 
संसार व सोक्षार्थ स्वरुप 
अशरणमशुभमनित्य॑ दुःखमनात्मानमावसामि भवस्‌ | 
मोक्षस्तद्विपरीतात्मेति ध्यायन्तु सामयिके | १०४ ॥ 
अर्थ-सामायिक करणान्यांनी सामा्काच्या वेढीं कोणी येयथें शरण [रक्षण करणारा ] नाही 
भशा पापरूपीं, नाशवंत, दुःखदायक, आत्मस्वरूपरहित संसारांत मी पडलों आहे आणि मोक्ष या्या 
विरुद्धू-स्वरूपाचा आहे असा बिचार करावा. 
विशेषार्थ- सामाथिक करतांना असा विचार करावा कीं, दा चतुर्गति श्रमणरूपी संसार 
अशरण आह. यांत अनंतानंत जन्म मरण करीत असतां अनंत काल निधून 
अशरण गेला. सर्व पर्यायांत क्षुधा, तृषा, रोग, वियोग, ताडन, मारण भोगीत असतां 
त्यांतून मुक्त करणारा कोणीडी भेटला नाहीं. यावरून संसारदुःखापासून 
रक्षण करणारा कोणी नाहीं असा निश्चय होतो- 
संसार जसा अशरण आह तसाच अश्युभहि आहे. कारण अद्युभ कर्माच्या बंधनानें दुःख 
भोगणारा, अशुभ देहरूप पिंजन्यांत फसलेला, अशुभ कथायस्वरूपीं 
अशुभ अज्ञुभभाषांत लीन होऊन निरंतर अज्ञुमाचाच बंध करणारा व अशुभाला 
भोगणान्या जीवालछा हा संसार कारण जाहे म्हणून संसार अशुभ आदे 
अ्सेंच ठरतें. 
संसारांत अनंत कार परिश्रमण करीत असतां कदाचित्‌ उच्च कुलांत जन्म, उत्तम क्षेत्रांत 


श्ंध्र रत्नकर-अव्क्ोचार '१०४-१०७ 


वास्तव्य, ईंद्रियेफ्रिपृर्णता, सुंदर रूप, प्रवछ बुद्धि, जगांत पृज्यपणा व मानमान्यता, राज्यसंपलि 
धनसंपदा, सदूगुणी नित्रांचा सहवास, आश्ञाघारक पुत्र, मनोहर स्ली, पांडित्य 
अनित्य शौये, बल, आज्ञा, ऐश्वर्य, मनोवांछित भोग व नीरोग शरीर कर्मोदकानें जीआसा 
: प्राह झाले तरी ते क्षणमात्रांत विजेग्रमाणें, इंद्रधनुष्याप्रमाणें अथका हंद्र- 
जालाप्रमाणें खात्रीनें नाहीसि होणोर आदत. ते पुनः अनंतानंत काल गेला तरी प्राप्त होणार नाहींत 
म्हणून संसार अनित्य आहे ढेँढी सत्य थे 
सर कालीं कर्मबंधनामुल्ें देहरूपी पिंजज्यांत अडकलेला जीव, अनंतानंत जन्ममरणादिकांनी 
युक्त होऊन अनंतकाछ गेला तरी दुःखापासून मुक्त द्वोत नाहीं ग्हणून दवा संसार दुःखरूप आदि 
संसार-परिश्रमण हें आत्मस्वरूप नब्हे म्दृणून संसार अनात्मरूप आहे. याप्रमाणें सामायेक 
करणान्या गृहस्थानें संसाराचें चिंतन करावें 
संसारांत मिथ्याज्ञानाच्या प्रभावामुत्ठे अनंतकालापासून मला फिराबें छागलें, त्यापासून मुक्त 
होणें द्वाच मोक्ष द्ोय. तो आत्म्याचे सदैव चिंतन करण्यापासून प्राप्त होणार 
मोक्षाचें स्वरुप. आदे. तो प्राप्त क्षाल्यानंतर अनंतानंत काल गेला तरी पुनः संसारांत येण्याचे 
कारण उरत नाहीं. मोक्ष शुभ आहे, नित्य आहे, अविनाशी आह, अनंता- 
नंतकाल टिकणारा म्दणजे शाश्वत आहे. अन॑ंतज्ञानादिस्वरूप व अनाकुलतारूप आहे. स्वस्वरू- 
पात्मक आह, परस्वरूपाचा नाहीं. असेंही चिंतन करावें. 


शांत परिणाम ठेवून दोन घटठका जर दररोज सामायिक केलें तर मोठमोठ्या कर्माची 
निर्जरा द्वोते. या सामायिकायें माद्दात्म्य इंद्राला देखील वर्णिता यावयाचें नाहीं. याच्या प्रभावानें 
अभव्य जीव देखील स्वर्गांतीू अत्युन्न ग्रैवयकापयत जाऊन उत्पन्न होतो. 
सामायेकाचें... सामायिकासारखा दुसरा धर्म झाला नाद्दी व होणारदी नाहीं म्हणून याचें 
माहात्म्य अंगीकरण करण्यांत आत्म्याचें द्वित आद्े. ज्याला सामायैकाचा पाठ मुखो- 
द्वत येत नसेल त्यानें आपके मन एकाम्र करून निश्चयानें सर्व आरंभ परि- 
ग्रह्मंचा त्याग करावा व फक्त पंचनमस्कार मंत्रार्चे निर्विकार मनानें ध्यान करीत जरी दोन घटका 
परर्ण केल्या तरी त्याला देखी बर वार्णिल्यात्रमार्णे फलप्राति द्वोणार आह, 
साम्रायिकाणे पांच अतिचार 
वाकायमानसानां दुःप्रणिघानान्यनादरास्मरणे । 
सामयिकस्याविग्मा ज्यज्यन्ते पत्ष मावेन ॥ १०५ ॥ 
अभै-सामायिक करीत असतां संसारासंबंधी कांढीं गोष्टी बोलण्याकडे बचनप्रवृत्ति करणें 
हा वचनदुःप्रणिधानातिचार. ज्यायोंगें संयम-श्रष्ट होईल अशी शरीराची द्वालचाल करणें हा 
कायदु:प्णिधानातिचार. मनामब्ये आतेरौद्रष्यानावा विचार आणणे हा मनोदुःप्रणिधानातिचार, 
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साम्ानिक निरुत्साह्ानें अथवा निरादरानें करात्रयाते हा. अनादरातिचार आणि सामाविक- करींत 
अलछर्ता देववंदनः वगरेचे पाठ विसरून जाएं अथवा: कायोत्सग करावया्ें विर्सरणें दा अस्मरणा- 
तिचार असे पांच साम्मरायिक भावनेचे अतिचार (दोष ) आदत, . 
पर्ंण्यट म्यां च झतब्यः प्रोषधोपवासस्तु । 
ह चतुरम्पवहायाणां प्रत्माख्यानं सदेच्छामिः ॥ १०९ ॥ 
अथे- प्रोषधोपवास करण्याच्या इच्छेनें अथ्मी आणि चतुर्दशी या- पर्वतिथीष्या दिवशी 
दिवसा व रात्रीं चार प्रकारध्या आह्ाराचा त्याग करणें याला श्रोषधोपबास म्हणतात 
विश्ेषार्थ-एका महिन्यांत दोन अश्मी व दोन चतुर्दशी या चार पर्षतिथि अनादि काला- 
पासून चाहत आल्या आद्वित. या पर्वतिथींत गृहस्थानें त्रत व संयम धारण करून रहें. धर्मात्मा 
व संयमी जे जीव आद्वित ते सदाकाल ब्रती असतातच. पण धर्मावर प्रीति करणाय्या गृहस्थानें 
एका मद्दिन्यांदून चार दिवस तरी सब पापारंभाचा त्याग करावा. इंद्ियांच्या विषयाला दाबून ठेवावें. 
बतशीलसंयमासह उपवास धारण करावा व चार प्रकारध्या आहारांचा त्याग कराबा. याग्रमार्णे 
वागणाराला प्रोषधोपवास ब्रत घडते. 
प्रोषषोपबास धारण करणाय्यानें सप्तमीष्या व त्रयोदशीच्या दिवशी मध्याहकालीं एक बेत्शां 
भोजन पान करून सब प्रकारच्या आरंभाचा त्याग करावा. अर्थात्‌ व्यापार, देणें, घेणें, सेवा चाकरी 
' कोणाची असेल तर ती देखील सोड्टन, शरीरावरील ममत्व कमी करून, 
प्रोषधोपवा साचें. एकांत जागीं अथवा जिनमंदिरांत, निर्जेन बनांत, शून्यगृहाांत वा मठांत 
विशेषत्रणन... जावे. व्या ठिकाणीं संप्र्ण विषय-कषायांचा त्याग करावा. मनवचनकायेच्या 
प्रवृत्तीछा रोंकून धरमध्यान करावें अथवा स्वाध्याय करीत स्तमी वा 
शत्रयोदशीचा अर्धादिवस घालवावा. पुनः संध्याका््ठीं देवबंदना सामायिकादि कार्य करून रात्रौ_ 
धर्मकथा ब जिनेंद्र--स्तवन करीत करीत रात्र प्रूण कराबी. सब रात्र जागरण करणें शकक्‍य नसल्यास _ 
शुद्ध अदा विछान्यावर (गादी पलंगावर नब्हे) थोडा वे ग्रमाद टाल्ठण्याकरितां भगवंताचें नामस्मरण 
अंतःकरणांत करीत पहुडावें. अष्टमी चतुर्दर्शाष्या प्रातःकाीं सामाधेक वंदना करून ग्रासुक (झुद्ध) 
अष्ट द्ब्यांनीं जिनप्रुजन व स्वाध्याय करून द्वादश भावनांचें चिंतन करीत करीत धमैध्यानांतच 
तो दिवस आणि रात्र पूर्ण कराबी. नवमी आणि पौर्णिमेष्या प्रातःका्ीं संत्रे नित्यनियम आठोपून 
पूजन, वंदन, स्तवन केल्यानंतर उत्तम, मध्यम, जधन्य यपिकी जशा पात्नाचा छाभ होईल तशा 
पात्राठा अनदान करून, आपण पारणें करावें. याग्रमाणें सोत्ठा ग्रहर धर्मघ्यानांत जे घालबितात 
त्यांना उत्तम प्रोषधोपवास 'घडतो. याविषयीं श्रीकार्तिकेय स्वारमीनीं म्हटलें आहे कीं, अष्टमी चतु- 
द्ीष्या दिवशी स्नान, विछेपन, आभूषण, च्लीसंसग, पुष्प, अत्तर, धूप दीपादिकांचा व्याग 
करून जे जानी छोक वीतरागता द्वाच कोणी एक सुंदर अलंकार घारण करून आपकलें शरीर 
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शोभापतित, दोग्ही पर्वाभष्यें सदैव उपवास, एकाशन वा नीरस भोजन यापैकीं कांडी शक्तिप्रमाणें 
करितात, त्यांना श्रोषधोषबास अत धडतें. श्री अमितगतिकृत आबकाचारामध्यें पर्वेतियौष्या दिवशी 
उपवास, अनुपवास व एकभुक्त करावें असे तीन प्रकार सांगितले आदत. त्यांतून चार प्रकारध्या 
आदाराचा त्याग करणें याला उपवास म्हटलें आदे, एक वेठ फक्त पाणी ग्रहण करणें याढा अनु- 
पवास आणि एक वेढीं अन्न व पाणी भ्रहण करणें यारा एकमुक्त अशी संज्ञा दिली आहे. यांचें तात्पये 
एबढेंच आदे कीं, आपली शक्ति न छपवितां धर्मामध्यें लीन होऊन उपवास करावा. पुरढें चौथ्या 
प्रोषधप्रतिमेचें वर्णन करावयाचें आदे ब्वावेव्ठीं घोडशप्रहराचा नियम आवश्यक आड़े. सध्यां दुसप्या 
प्रतिमेंत श्रावकाला यथाशाक्ति ब्रत, तप, संयम धारण करून पर्वतिथीत धर्मध्यानामध्यें मन गुंतबि- 
ण्याची सेबय केली तरी पुरे. 


डपवासादिव्शी काय सोडा 
पश्चानां पापानामलछक्रियारम्भगन्धपृष्पाणास्‌ | 
स्नानांजननस्थानाझुपबासे परिहृतिं कुर्यात्‌ ॥ १०७ ॥ 


अथै-उपवासाध्या दिवशीं हिंसादिक पांच पापांचा त्याग करावा. अलंकार, बख्राभरणें, नटर्णे 
सजणें, गृद्टकार्यारेंभ, उपजीविकारंभ, छुगंधित-केशर कपूरादिकांची उठणी, व अत्तर गुलाबांचा 
बास पेणें, फुलांचा वास घेणें, स्नान करणें, डोन्यांत छुरमा, काजल घालणें, नाशी ओढणें, वार्थे 
बाजविणें, गाणें ऐकणें, नाठक पाहणें, बगैरे गोष्टीचा त्याग करावा. याच प्रमाणें इतरही पंचें- 
दियांध्या भोगांचा त्याग करावा. कारण उपवास हा इंद्रियांची असक्ति कमी करण्याकरितां व विषया- 
कडे जाणान्या प्रब्बातिछा रोकण्याकरितां, कामेच्छा कमी होण्याकरितां, प्रमाद, आव्ठ्स, निद्रा न यात्री 
मदणून, आरंभादिकांपासून विरक्त होण्याकरितां, परीषह् सहन करण्यास समर्थ होण्याकरितां, धर्म 
मार्गापासून न ढव्ठण्याकरितां, जिहेन्द्रिय व उपस्थ इंद्रियाला दाबून टाकण्याकरितां करावा छागतो. 
उपवासापासून आपली प्रशंसा व्हावी, कांहीं लाभ व्हावा, परलोकीं राज्यसंपदादिंक प्राप्त ब्द्यावी 
हा उपवास करण्याचा हेतु नव्हे. केवव्ठ विषयानुराग कमी व्हावा हाच फक्त हेतु असावा. उपोषणा- 
पासून खाणें पिणें व अनेक प्रकार रसास्वाद घेणें यामधील तीत्र इच्छा कमी होते, झ्लोप कमी होते, 
कामवेदना नाहींशी होते, अस्ता याचा अतुल प्रभाव जाणून तो करण्याविषयीं प्रवृत्त व्हार्वे, 
उपवासाचा दिवस कसा घालवावा 
धर्मामृ्त सतृष्णः भ्रवणास्यां पिवतु पाययेद्वान्यान्‌ । 
झानध्यानपरों वा मवतूपवसबतन्द्रालः ॥ १०८ ॥ 
अध- उपोषण करणाय्यानें ज्वा दिवर्शी आपल्या कानांनीं अभिलाषपूर्वक धर्मरूपी अमृत 
प्राशन कराने व दुसत्यास प्राशन करवार्बे. झ्ॉप आणि आव्यस सोइन ज्ञान-प्रातिमध्यें व ध्यान 
करण्यामध्यें तत्वर असातें. 
भावार्थ- उपोषण केलें असेल त्या दिवशी घर्मकषा श्रवण करावी. इतर धर्मबान जीवांना ती 
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टेकवावी. क्ानाम्यांस करीत धर्मष्यानांत लीन होऊन तो सब दिवस धालबाबा, आहअ्सांत, निष्नेमप्ये 
अथवा आरंभादिकामध्य व विकथा करण्यांत घोलवूं नये. 
उपयासाचा अर्थ 
चतुराह्मरविसजेनस्ुपवासः प्रोषधः सदुद्धुक्ति! । 
स प्रोषधोपवासो यदुपोष्यारम्भभाचरति ॥ १०९ ॥ 
अथे- खाणें, पिणें, स्वाद घेणें आणि चाठणें या चार प्रकारध्या आहारांचा त्याग करणे 
यारा उपवास म्हणतात. उपवासाष्या आधल्या दिवशी व उपवासाच्या दुसन्या दिवशी एक बेल 
भोजन करणें याला प्रोषध म्हणतात. या प्रमाण सोत्ठा प्रहर भोजनादिक आरंभांचा सर्वधैब त्याग 
करून रादर्णे यास प्रोषधोपवास म्हणतात. 
डपवासाचे पांच अतिचार 
ग्रहणविसर्गास्तरणान्यदश्टमृष्टान्यनादरास्मरणे । 
यत्पोषधोपवासे व्यतिलक्षघनपश्चक॑ तदिदस।। ११० ॥ 


अथे- डोब्य्यांनीं पाहिल्‍्याशिवाय, कोमल उपकरणांनी शोधिल्याशिवाय, प्रजेचीं व स्वाध्या- 
या्चीं उपकरणें प्रहण करणें हा प्रहणातिचार होय. न पाद्तां, न शोधतां उपकरणें ठेवणें अथबा 
शरीराचे हातपायादि अबयब पसरणें हा विसर्गातिचार होय. न पाहतां, न शोधतां शयन करण्याचें 
उपकरण म्हणजे बिछाना ठाकणें द्वा आस्तरणातिचार, असे है तीन व उपवासाबिषयी अनादर 
करणें व तो करण्याबरिषयीं उत्साह नसणें हा अनादरातिचार, आणि उपवासाचे दिवशी पाठक्रिया 
विसरून जाणें हा अस्मरणातिचार असे पांच अतिचार आह्दित. यांचा त्याग करून व्रत झुद्ध करावें. 
वैयादृत्य अथवा अतिथिसंविभाग क्िक्षात्रत 
दान वैयाइृत्यं धर्माय तपोधनाय गुणनिधये। 
अनपेक्षितोपचारोपक्रियमगृद्यय विभवेन !। १११ ॥ 
अथे- रत्नत्रय-घारी, तपस्वी अशा मुनीला धर्मपालनासाठीं शुद्ध आहार देणें याला वैया- 
वृध्य म्द्वणतात, ज्याला दान द्यावयाचें त्यापासून कोणताही मोबदला किंवा मंत्रतंत्रादिकांचा प्रत्युप- 
कार मिव्ठण्यात्री इच्छा नसाबी. 
विश्लेषाथ- या ठिकाणी दानाछा वैयाबृत्य म्हटलें आहे. ज्याचें तप हेंच धन आहे अर्थात्‌ 
इच्छा-निरोधादिक तपाछाच ज्यांनीं आपलें अविनाशी धन मानिलें आहे; तपाशिवाय दुरसें 
कर्ममछ नाहींसा करणारें साधन नाहीं. या शिवाय अबिनाशी मोक्ष 
वीतरागी साधूचे प्राप्त होत नाहीं म्हणून रागादि कषायरूप मछाचा नाश करणररें तपरूपीं 
वैयाइत्य कराते... धन ग्रहण करून संसारांत बुड़विणास्या इतर जड, अचेतन, विनाशिक, 
अशा सुवर्णादि धनांचा ज्यांनीं त्याग केला आहे असे तपोनिधी जे परम 


शै३० रत्नकरेंड“भाषदाचार ब्ञ्र १ है 
बीतरागी दिगंवर यती, त्यांना दाता ( दान देष्यरा ) आणि पात्र ( दान थेणास ) या दोहोंष्या 
धर्म्रदत्तीकरितां म्हणून दान देणें हेंच बीवरागी यततींचें बैयावृत्य आदि. 
दिगंबर यती दे सम्यग्दर्शन, सम्यम्हान, सम्यकूचारित्रादि अनेक गुणांचे निधान आहत. 
त्यांना अंतर्बाह्म परिप्रह मुत्झींच गसतात. त्यांना राहण्यास मठ, घर, आश्रम यगैरे कांढींद्ी नसतें. 
ते एकटेज करी सुढुचरणापाशी, कर्षी बनांत, कीं पेतावरील गुद्ढेंत, 
दिगंबरमुनीचें. कधी भयंकर अरण्यांत, की नदीच्या कांदीं, असे अनियमित फिरत अस- 
, ख्तरूप तात. ते असंयमी यृह॒स्थांचा सहवास करू इच्छित नाह्वींत. ते आत्म्याची 
। बिशुद्धता म्हृणजे बीतरागता स्ाधण्याचा प्रयत्न करीत असतात. त्यांना 
लौकिक जनांकहन आपली पूजा, अर्चा, मानमान्यता ब प्रशंसा व्हावी अशी मुल्ठींच अपेक्षा 
नसते. ते परलोकांतील देवलोकांना ग्राप्त होणोरे भोगोपभोग व इंद्र अह्मिंद्र पदार्चे ऐश्वर्थ याविषय्री 
अत्यंत आसक्ति ह्वाच कोणी एक सदैव संताप उत्पन्न करणारा अप्नि समजून त्यापासून अत्यंत दूर 
रद्वातात. इंद्रियांचे विषय तृष्णा बाढत्रिणारे आह्वित. त्यापासून निराकुुस्वरूपी आत्मसुखाची प्राप्ति 
होत नाद्वीं. खेरें सुख आत्मनिष्ठ असल्यानें देहाविषयीं ते ममत्व ठेब्रीत नाह्वींत. ते नेहमीं आपलें 
आत्मकाये साधणान्या कार्यामध्येंच मप्न असतात. अशा साधूंचें वैयाबृत्य करण्याचा छाभ प्राप्त होणे 
हैं फार कठिण आह. 
साधूंनीं यद्यपि शरीराबरील ममत्व सोडिलें असलें तरी तें रत्नत्रय प्राप्त करून देण्यास 
सह्ायभूत आह अर्से मनांत आणून, त्याला सरस-नीरस, ओलें, कोरडें, मऊ, निभर जसें मिक्ठेल 
तसें अन्न देऊन, रलत्रयाचें साधन म्हणून क्ृतन्न देह्ाचें ते संरक्षण करि- 
शरीर तपाचें.. तात. जर अकाली ढें नष्ट होईल तर त्यापासून मरणोत्तर देवादिक पर्यायांत 
साधन आदहे.. उत्पन्न व्हावें लागेल. तेयें असंख्यात वर्षेपयेत असंयमी राष्ट्रन कमेब्ंध 
तोडतां येणार नाहीं. याकरितां आतांच आहारादिकांचा त्याग करून या 
शरीराचा नाश केला तरी कर्ममय ( कर्माण ) देह थोडाच नाहींसा द्वोणार आहे ! शर्रर नष्ट झालें 
तर पुनः नवें प्राप्त होईछ. म्हणून सब शरीराला उत्पन्न करणारें जें कार्माणदेहाचें बीज तेंच 
नाईंसें करण्याचा अथवा तें बीज जाद्धन ठाकण्याचा प्रयत्न करावा. 
यासा्ीं कषाय जिंकावें. विषयांचा निग्रहन करावा. शेहेचाव्ठीस दोष टाकून, बत्तीस अंतराय 
पाद्ून, चौदा मढांचा परिद्वार करून, आपणाकरितां न केलेला असा झुद्ध 
अंतराय ठाकून. आद्वार प्राप्त होईंछ तरच घ्यावा. अर्घे पोट अन्नानें व चतुर्थारशा पाण्यानें व 
आढ्ार घ्यात्रा ध्यानाध्ययन, कायोत्सर्गादि खुखानें करतां यावें म्हणून चतुर्थाश रिकामे 
ठेऊन आहार प्रह्यण करावा. मोजनानें आमंत्रण खीकारूं नये. याचना करूं 
नये. हत व डोढे वगैरेनीं ख़ुणा करूं: नये. अशा साधूंना आह्वरादिकांचें दान देणें याला 
वैयादक् मह॒णतात. 


अंजे है ₹३-११३ शारिश्फितर हद 


.. * दावे हैं अनपेक्षितोपचारोपक्रिय जसायें। अतुपकासंची इष्छारहित ग्हणजे''थापासून 
आमचेवर कांही. तर्रा साथ उपकार करितील अशीं इच्छा मनांत नंसोची. ब उर्पकिय महँणजे प्रसल 
“. होऊन खाम्दांस भिच्ा; मंत्र, जौषध बगेरे देतील अंशी इृष्ठां नसाबी. तर्सेंच 
दानाथा मोक्देला मुनीखरांता दान देण्यानें आपली शहरांत दातो म्हणूनः कीर्ति होईड अथवा 
: इच्छू नये. शाजा मोठा माने देईल, आपल्या घरी अतूट संपत्ति प्राप्त ढोल, प्रेवीं दान 
५ देणान्याला पंचांथ्चर्याची प्राति झ्ञालेली जहे म्हणूनं आपणांढांही लाम 
होईल, अंसे अनेक विकल्प अथवां इच्छा ममांत न आणितां केवल रत्नन्नंय धारण करणाराबर मक्ति 
ठेऊन त्यापासून आपण क्ताथ झालों असे मानून, मन बचनकाय व गृह्माचाराचा पाया हीं आज 
दान देण्पानें कृतार्थ झोलीं असे समजून दान करावें वे मोठ्या आनंदानें आपंण आज कृतकृत्य झालों 
असें समजावें दंच वैयाइत्याचें लक्षण आहदे 
वैयाबस्या्े विशेष स्वरूप 
व्यापत्तिग्यपनोद! पदयोः संबाहर्न च गरुणरागात। 
वैयाइस्यं यावालुपग्रदहोध्न्योडपि संयमिनाम्‌ ॥ ११२ ॥ 
अर्थ- संयमी पुरुषांच्या गुणांवर प्रीति करून व्यांच्या विपत्ति नाहींशा करणें, त्याचे हात- 
पाय रगडणें, यासारखी आणखी जितकीं मुनीबर उपकार करणारीं कृत्यें असतील त्या सर्बास 
वैयादृत्य म्हटर्ले आहे 
पिशेषार्थ- साधूबर कोणी देव मनुष्य तियचाकट्टन अथवा अचेतन पदार्थापासून उपसर्ग 
प्राप्त झ्वाछा तर तो आपल्या शक्तिप्रमाणें नाहींसा करावा. साधूंना रस्त्यांत चोर, भिल्ठ बगैरे दुष्ट 
लोकांनीं त्रास दिला असेल ब त्यामुक्रें त्यांना दुःख होत असेल तर तें नाहींसें करण्याचें आश्वासन 
देऊन घैर्य धारण कराते. रस्त्यांतून येतांना श्रम झाले असतील म्हणून त्यांचें पादसंमरदन करों. 
रोगी असतील तर त्यांचा संयम भ्रष्ट न होईल अशा रीतीनें काव्य्जीपूर्बवक्र आसन, शब्या, जागा 
वगरे शुद्ध कंरावी. जपून उठवावें, बसवाबें, शयन करवाबें व मलमूत्र विसर्जन करवाबें. अबुद्धिपूर्वक 
मलमूत्र अयोग्य स्थानीं अथवा राहण्याचे जागीं पडलें असेल तर तें काहून निर्जीब जागीं टाकून 
यात्रें. कफ, नाकांतील मछ वगैरे पुसून तोही योग्य जागीं ठाकातरा. आहार, औषध वगैरे संयमी 
पुरुषांना योग्य असेल तर तो योग्यवेव्हीं देवून त्यांची वेदना नाहींशी करावी. समय पाहुन योग्य व 
बाधारहित पदार्थ देणें, वेदनेमुत्ें चित्त चंचल झ्लालें असेल तर तें उपदेशानें स्थिर करणे, घरमकथा 
ऐकविणें, त्यांच्या मर्जीप्रमाणें वागणें, त्यांच्या गुणांचें स्तत्रन करणें वगैरे त्यांच्या गुणांविषयी प्रीति 
ठेऊन उपकार करणें हें सब वैयाइत्य होय 
वैयाइत्यांत मुष्य आद्यारदान 
नवपुण्येः प्रतिपत्तिः सप्तमुणसमाहितिन शुद्धेन | 
अपशनारम्भाणामार्यणामिष्यते दानम्‌ | ११३ ॥ 


र, २१ 


२ रस्वक्ारंइ-भाषकाचार , . अत्र ११३ 


अर्च- कांइणें, दल्णणें, चूल पेटविमें,पा्णी ऋण आणि केरहुणीनें क्ञाढणें याल्ा पंचसूना 
मह॒णतात. यांचा व शोतकी ब व्यापार यांचा ज्यांनी, त्याग केला आहे अशा मुनींचा, दाताराचे सात 
गुण धारण करणान्या शआवकानें नऊ प्रकारष्या मक्तीनीं सतककार करून दान थावें. 

विश्वेषा्थ-दान हैं तीन प्रकारच्या पात्राला द्यावें, त्यांवून ज्यांनीं वर सांमितलेल्था पंच- 
सूनांचा त्याग केडा आहे व ब्र्योपाजनादि सब आरंभांचा त्याग केला आदहे असे दिगंबर साधु 
हैं उत्तम पात्र होय. त्रत धारण करणारा श्रावक मध्यम पात्र आणि अतरदित पण सम्यक्त्व-युक्त 
आत्रक हैं जधन्य पात्र आहे. उत्तम पात्राला दान देणान्या श्रावकामष्यें सात गुण असाबे छागतात. 
ते असे- 

१ दाताराला इहलोकासंबंधी ग्रापिद्धि, मान्यता, कीर्ति, राजमान्यता, धनधान्याची वृद्धि बारे 
फलांची इच्छा नसाबी, 

२ दाताराला क्रोध नसावा, पुष्कछ मागणारे झाले आतां कोणाकोणाला बारें असा विचार 
मनांत न आणतां मुनि व श्रावकांना दान श्ावें. 

३ कपट ठेऊन त्यानें दान करूं नये. कपट म्हृणजे एक बोदन एक दाखवावयाचें व दुसरेंच 
करावयाचें. छोकांना वरून मोठी भक्ति दाखबावयाची परंतु आंतून दान देतांना दुःख 
वाठावयाचें अशी बृत्ति ठेवूँ नये. 

9 दतर दान देणाराशीं ईर्षा करून दान देऊं नये. “ यानें काय दान करावें, मी असें दान 
करीन कीं त्यापुर्दे या दान फिके पड़ेल ” असा विचार मनांत आणणें याछा ईर्षा 

,._ म्हणतात. 

५ दान देऊन विषाद करूं: नये. म्हणजे काय करांबे, मानश्ती जगांत मानमान्यता मोठी आह. 
आतां यघ्रेद्यीं जर मी दान देणार नाहीं तर लोकांत माझ्नी मोठी अपकीर्ति ह्ोईछ असे मनांत 
आपून दान देऊं नये. 

६ मनांत आनंद ( मुदित भाव ) मानून दान द्यावें. आज उत्तम, मध्यम वा जघन्य यपिकी 
कोणत्यादी पात्राचा योग मिक्कून ह्यांना निर्विन्नपण आहार मिक्रेल तर आपणाला अपूर्व निधि 
प्राप्त ज्लाल्यासारखें होईेठ असा बिचार मनांत आणून दान ययावें. 

७ दान दिव्याचा अहंकार करूं नये. हा निरहंकारतानामक ग्रुण आहे. 
याप्रमार्णे पात्र दान करणाय्या श्रात्रकाचे हे सात गुण अद्वित, ते श्रात्रकानें पाव्ठावयास 

यादिजे आदेत, पात्राछा दान देणें तें, मुनि, श्रावक्र अथवा जशी ल्याची योग्यता असेल त्याप्रमाणें 
भक्तिपूवक शर्बे. नवधा भक्ति येणें प्रमाणें- 

१ संग्रह अथवा प्रतिप्रह्द-मुनीश्वर अयवा क्षुद्कक यांना “ तिष्ठ तिष्ठ ” म्हणजे “ उभे रहा” 'उभे 
रहा! असे तीन वेव्य॑ं ग्हणादें, हें ज्याध्या मनांत अतिशय प्रृज्यपणा अथवा आदर असेल तोच 
मदर्णेल, मुनि-क्षुक्ृका खेरीज इतर कोशी श्रावक बगैरे योग्यपात्र आपके घरी आले तर 


बंत ११३ अररिभाषिकार :- श्द्र्श्. 
त्याछा+ याबें, बसांबे महाराज ”- बगैरे आदसचें वचन उश्ारणें यार प्रतिन्रह-त्रा संभ्रह 
मह॒णतात. 
२ -उश्वस्थान देणें- आपलें घरी आलेल्यास उच्च जागी ( पाट, चौरंग, अथवा खुर्चावर ) 
३ थ्ुद्ध पाण्यानें मुनीध्चर अथवा क्षुक्ककांचे पाय घुर्णे. 
“- "मुनि अथवा श्रावकक जे असतील व्याभ्या योग्यतेप्रमाणे त्यांना नमस्कार करणें. ह 
जशी बेत्ठ जसें पात्र असेल त्याप्रमाणें त्याचें योग्य पूजन वा स्तवन करणें, अथवा स्तबन 
पूजनाचें बचन बोलणें. ु 
मनाची शुद्धता म्हणजे त्याबेव्ठी वाईंट विचार मनांत न आणणें. 
बचनाची शुद्धता ठेवणें-म्हणजे अयोग्य वचन मुखावारटे न उन्चारणें. 
कायशुद्धि ठेवणें म्हणजे यत्नाचार पूरक चालणें, बसणें बगैरे क्रिया करणें. 
मोजनशुद्वि ठेवणें. म्हृणजे पात्राला योग्य असें निर्दोष भोजन देणें. याव्य एषणाशुद्धि असेंदी 
'म्हणतात. 
याप्रमाणें जिनसून्नानुसार पात्रांना योग्य व देशकाछाछा अनुसरून आहार झ्यावा. तो 
पात्राच्या गुणांवर प्रीति ठेऊन दिला तरच सार्थक होतो, नाहींतर निष्फल ह्ोतो. धम्मप्रिय माण- 
साची धर्मात्मा पुरुषाबर प्रीति असते. मुनीश्ररांना या नवधा भक्तीमुल्ठे श्रात्रकाची परीक्षा होते. 
ज्याचे मनांत नवधा भक्ति नाहीं त्याला धर्म नाहीं, धमरहित असणा्याच्या घरीं मुनीश्वर कर्थीही आहार 
बेत नाहीत. याशिवाय इतर धम्मवान्‌ गृहस्थादिक देखील आदरातिथ्यानें बोलाबिल्याशिवाय धर्माचां 
निरादर करणाराष्या येथें दीनबशत्ति धारण करून भोजन करीत नाहींत. दीनपणाचा त्याग व परम 
संतोष द्वीच जैनपणाची मोठी खूण आह. 
दाता असेल त्यानें राग द्वेष उत्पन्न होणार नाहीं अशा तहहेनें आहार,औषध, शाख, बसातिका, 
बल्न वगेरेचें दान यावें. दान देणाय्यानें आपले द्वब्याचा योग्य स्थछीं उपयोग होतो कीं नाहीं याचा 
विचार करात्रा. ज्यामुत्टें मोह, काम, आव्य्स व गब बगैरे विकार उत्पन्न होण्याचा संभव असेल असे 
पदार्थ भोजनांत देऊं नयेत. ज्यापासून स्वाध्याय, ध्यान व तपश्चरणादि करण्याचा उत्साह बढ़ेल 
असेच पदाय॑ दिल्यानें संयमी पुरुषाच्या मनांतील संकृश दूर होतात. ज्यापासून मोह, काम, आव्कक्त, 
चिंता, असंयम, भय, दुःख, अभिमान वगैरे उत्पन्न होतील व गव वाढेल असें पदार्थ दान देण्यायोग्य 
नाहींत. ज्या पासून स्वाष्याय, ध्यान, तप सतोषादिकांची दृद्धि होईछ असे, अथवा जें देण्यापासून 
पात्राचें दुःख नाहींसे होत असेल व परिणामांतील संक्रेश दूर होत असेल असेंच दान देणें 
योग्य आदे. 
दानामंब्यें दाता, देय, पात्र, विधि आणि काल असे पांच प्रकार आह्वत. यांवून दाता 
सात गुणांचां धारक असाबा. 
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हैं. माक्कि-पात्रॉतील गुण प्रहण करण्यात्री बुद्धि असणें, ध्यासार्दी प्रमाद न करितां हान संपा- 
दन कराने व आपले परिणाम शांत ठेवण्याचा सतत प्रयत्न कराबा, 

२ हुश्िगण-तुष्टि म्हणजे दान देण्याविषयी ज्याला अतिशय तत्यमछ वाटते क्षाक्त पात्राचा 
संयोग मिव्ठाला म्हणजे दरिद्री माणसाछा अचानक धन प्राप्त झ्ाल्यानें जसाँ आनंद होतो 
तसा आनंद होणे. अशा प्रकारध्या दातातंतील गुणाल्य तुष्टिगुण म्ृणतातल, 

३. श्रद्धा--साधूला दान देणें हेंच हहपरलोकी कल्योण करणारें आहे असा मरंबसा असणे 

9. विज्ञान--द्रव्य, क्षेत्र, काठ, भाव यांचा योग्य विचार करूंन दान देणे 

५ अलोलुप--प्तसारसंबंधी धन, राज्य, ऐश्वर्य, विद्या, मंत्र, यश, कीर्ति बगरे फरलांची इच्छा 
न करणें. 

६ साशलिक--अश्रीमंत पुरुषालादी आश्चर्य उत्पन्न होण्यासारखें दान अल्प घन असणान्या पुरु- 
घानें देणें हा साखिक गुण होय. 

७ क्षमा--क्रोष उत्पन्न होण्याचीं कारणें येऊन प्राप्त श्वाढी तरी कोणाबरही रोष न करणें. 
याशिवाय मुनि, श्रावक, व अव्रतसम्यग्दष्टि या तीन प्रकारच्या पात्राला दाने देणाया 

उत्तम दाताराचे अनेक गुण आदत. तो विनयत्रान्‌ म्हृणजे नम्न असाव्रा. उद्धठपणानें दिलेलें दान 
निष्फल्ठ होते. देण्याछा जबछ कांही नसकें तरी फक्त बिनय करणें हें 

दाताराचे इतर गुण. देखील मोठें दान आहे. कोणाचाही सत्कार करणें, त्यांशीं मधुर भाषण 
करणें, येणास्याछा उच्चासनावर बसविणें, त्याध्या गुणांची स्तुति करणें 

हैं देखिल मेठें दान आह. धर्मावर भ्रीति असंणे, दानाध्या क्रमाचि ज्ञान असणें, दान 
कोणत्या वेव्हीं करणें योग्य आह हें समजणें, जिनशासत्राछा जाणणें, विषयोपभोगांची इच्छा नसणें, 
सर्व जीव्रांवर दया करणें व करण्याचे विचार मनांत असणें, रागद्रेषादिक मंद करीत जाणें, सारा- 
सार बिचार करणें, समदर्शी होगे, इन्द्रियांना जिंकणें, प्रात झ्लालेल्या परीषहानें न भिण्णें, मत्सर 
उत्पन्न न होऊ देणें, स्वमत व परमताचें ज्ञान असणें, प्रिय भाषण बोलणे, ब्रती पुरुषांतील पवित्र 
गुणांनी मनाछा सन्तुष्ट करणें, छोकन्यवहार व परमार्थ या दोद्दोंना जाणणें, सम्यक्त्वगुण धारण 
करणें, अहंकारादि दु्गणांचा त्याग करणें, वैयाबृत्य करण्यात्रिषयीं तत्पर असर्णे, असे अनेक उत्तम 
गुण दातारांत असणें हैं त्याछा भूषणावह आहे. तसेंच त्याष्या मनांत सदैब पुढील बिचार 
येतात. “ आपकें द्रव्य ब्रती पुरुषांच्या सेबेंत खर्च व्हा्ें, सहृधर्मी लोकाचर उपकार करण्यांत 
छागाबें, ज्याला दुःख प्राप्त झ्ला्ें असेल तें निवारण करण्याचें कार्मी उपयोगी पडावें, धर्माच्या 
जृद्धीकड़े त्याचा उपयोग व्हाबा; अश्ा सम्मार्गाकडे उपयोगी पडेल तेंच माहें द्वब्य, इतर सांसारिक 
कार्यांत अथवा कुदटुम्त्रीजनांध्या विषयपोषणाय जें धन खचे होईल तें केवल बंध करण्यास कारण 
होऊन त्यापासून अनन्तकाल संसारसमुद्रांत फिरात्रे छागेल. कुटुम्बांतील माणसें जीं माश्या 
घनाचा उपभोग घेत आईत त्यांचा मी ऋणी ( कजेदार ) आहे. ते धन वाटून घेणोरे ब जबरीनें 
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लुड्टन मेणारे अलून रफ्द्रेषादिकपाय उत्पन्त ऋरून अत संयमाचः घात करणारे आहेत. मला 
पापाची प्रेरणा करणूरे- आदत. मीही त्यांच्या संग्रोगर्नि अशा- जबरदस्त अह्ानांपकासभ्या. छापेंत 
सांपडलों आदे.. त्यॉष्याषरील खोट्यों, प्रेमालो बढ्छी पहून'ः मछाही परम, अधम, न्याय, अन्याप, 
यश, अपयश, डी मुछीच दिसेनाशी ज्ञाी आदेत: स्री-पुत्रादिकॉध्या विषयांची पुष्टि करण्याकरितां 
इतर दुबबछ भोव्या अहानी जीवापासून व्रब्य ठग़बून भा छुट्टन ब्यावें अस मल नेहमीं वाट व्यवले, 
कुटुंबाठा धनवस्राभरंण-भोजनादिकांष्या योंगें तृप्त करण्याकरितां रात्नंदिबस खोरटें बोढणें, चोरी करें 
बगैरे कृत्ये करण्याची इच्छा होते. आतां भगवान्‌ बीतरागदेबांनी उपदेशिलेल्या धर्माची, प्रात्ति क्षाल्ली 
आहे ह्या अर्थी कुदुम्बपोषणाकरितां अथवा धनोपाजन करण्याकरितां मी अन्याय व अनीतिमध्ये 
प्रवृश होणार नाहीं. न्यायमार्गानें जें प्राप्त द्वोईल तेबक्यांत माक्षी व कुटुंबाची, धर्माकरितां दानाचा 
विभाग काढून, बाकी राहील तेवद्यांत उपजीबरिका करीन. धन, यौत्नन व आयुष्य हीं क्षणमंगुर 
आहत. एक दिवस निश्चयानें मरण प्राप्त होणार आहे व ते अचानक प्राप्त होईल. त्यावेत्तीं घन- 
सम्पदा, कुटुम्बांतीछ माणसें बगैरे कोणीही बरोबर येणार नाहींत. फक्त मी उपार्जन केलेलें दान, 
तप, शील, भावना यापासून उत्पन्न केडेलें पुण्य हेंच परलोकी सहाय करण्यास मजबरोबर येईल. 
या ठिकाणी जी सामग्री प्रात्त ज्ञलेली आहे ती सब पूर्वजन्मांत दान दिललें त्याचें फठ जद. आता 
दान देण्यांत, धमवान्‌ पुरुषांची सेवा करण्यांत, दुःखित बुमुक्षितांवर उपकार करण्यांत जर मी 
प्रदत्त होईन तर परलोकी सर्व सुखांची व मोक्षमार्गाची सम्यग्ज्ञानादि सामग्री प्राप्त होईल, 


आधी पात्रदान देकन नंतर जे स्वतः भोजन करतील त्यांचें जिणें सफल समजावें, 

एरवीं पद्म देखिल आपलें पोट भरीत असतात. ज्याध्या घरीं पात्रदान दिलें जातें तेंच खरें 
घर म्दणावें, पशंना राहण्यास बिल्ें व पक्ष्यांना राहण्यास घरटीं असतात, 

गृह व धनावें मग मजुष्यांच्या घरांत व पशुच्या बिव्यांत अन्तर तें काय ! समुद्रांत पाणी 
साफल्य व रल्नें हीं पुष्कछ आहत. परन्तु पाणी हें अतिशय खारठ व रहें. महा- 
मत्स्यादि प्राण्यांनी व्यापिलेडीं आह्वत. त्या अर्थी तीं विपुल असून काय 

उपयोगाचीं ! अर्थात्‌ तीं विपुल असूनही जशीं निष्फल तद्त्‌ ज्या गृहस्थापाशीं पुष्कक्ठ धन 
असून ल्याचा जर आपल्या समानधर्माय छोकांच्या व दीन अनाथ लोकांध्या सत्कार्याथे उपयोग 
ड्ोत नसेल तर तें धन विपुल असूनही काय करावयाचें ? तें निष्फछच म्हटलें जाईल, तें त्याचें 
मालकीचें नाहीं. तें दुसत्या कोणातरी पुण्यवान्‌ जीत्राच्या उपयोगी पडणार आहे. हवा फक्त त्याचा 
रक्षक आहे. राजंदिवस तें कोणी नेत आदे कीं काय याची चौकशी करणारा आटे. ज्याध्या घरीं 
सुदैवानें सत्पात्र प्राप्त ज्ञाें असतां देण्याची सामग्री तयार असूनही देवबत नाहीं त्याच्या द्वातीं 
चिन्तामणि रत्न प्राप्त होऊन ते नष्ट झाल्यासारखें आहे. द्रव्य प्राप्त ब्लालें असून जो त्याचा 
व्यय पात्रदानाकड़े करीत नाहीं तो मूखे आपल्या आत्म्याछा ठकबित आदे असे समजादईं 
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. जो आपकें द्रव्य दान करेंण्याकंडे लावितो तोच त्याचा स्वामी समजाबा. 
.सत्पात्रंठटा. ज्याचे परिणाम नेहमी संत्पात्राला दान देण्याविषयीं, उद्यक्त असतात 
दान धाषें... त्यांना दान देण्याचा मत्मक्ष संयोग प्राप्त ज्वाला नांहीं तरी ते निरन्तर दान 
करीते आहत अर्से समजानें. द्र्य अगदी थोड़ें अथवा पुष्क८ठ असूनही जें 
अंतिशाय भक्तीनें दान देतात तेच दातार होत. ज्यांना भक्ति नाहीं ते दातार नव्हत. वेब्ठ सोइन 
अकालीं जे दान करितात त्यांचें दान अकाली पेरलेल्या बीजाप्रमाणें निष्फ होते. जे” अपात्राला 
दान. देतात त्यावें दान खारट भूमीत पेरलेल्या बीजाप्रमाणें निरर्क होतें. दुष्ट पुरुषाला 'दिखेले 
दान, सर्पाला पाजलेल्या शकैरामिश्रित गोड दुधापासून उत्पन्न होगान्या विषाप्रमाणें संसारांत धोर 
दुःख, ' मरण व सन्‍्ताप देणारें होते. आपल्या नशीबानुसार जेबढें धन मिल्ठेल तेवद्यांतन दानाचा 
विभाग करूल तें खर्चीत जाें. त्यावेद्लीं मनांत असा विचार करूं: नये की, मजजबन्ठ अधिक धन 
असतें तर मी अधिक खर्चिलें असतें. .दानाकरितां अभिमान धरून अधिक धनाची इच्छा करूं 
नये. आपल्या लाभान्तराय कर्माच्या क्षयोपशमापासून मिल्ठेल तेबक्यांत संतोष मानणें व अधिक न 
इच्छिणें ढेंढ्वी मोठें दान आहे. न्यायानें जें द्वब्य मिव्ठविलें असेल त्यांतून कांहीं याचकांना देण्यांत 
उपयोगी पड़लें व गृहखर्चात व देण्याधेण्यांत जर त्या द्रब्यापासून उपयोग ज्लाला तर तें कमबिणें 
सफल झालें, असे परिणाम दाताराचे नेहमी असाबेत. जें दान चजयाचें तें आनंदानें घ्ार्ें. तें क्रोप 
करून दिलें, अपमान करून दिलें, तिरस्कार करून दिलें व दूषण ठेऊन दिलें तर त्यापासून 
देणान्याची जगांत अपकीर्ति होते व कलह उत्पन्न होतो. परलोकी अश्युभ कर्माचें फल दारिद्य व 
अपमान वमैरे अनेक जन्मपयेत भोगाबे लागतें. . - 
: जे देण्यायोग्य नाह्दी असे दान देणें याला कुदान म्हृणतात. ते देणें योग्य नाहीं. भूमिदान 
करूं: नये, कारण नांगर, फाव्ठा, खोन्या, कुदछ्ठ यांनीं जमीन नेहमीं खोदली जाते. त्याबेढीं अनंत 
जीबांची हिंसा होते. मोठमोठे पंचेन्द्रिय जीत्र, सर्प, उंदीर बरे प्राणी 
कुदान करूं नये. धान्‍्य फब्ठादिकांचा नाश करणोरे आहत म्हृणून मारावे छागतात. जमीनी 
चरील प्रेमामुब्ठें भाऊ भाऊ पर॒स्पर लढ़ून ग्राणास मुकतात. अशा तीत्र 
रागद्रेघाला उत्पन्न करणान्या भूदानाला घोर पापबंधाचें कारण जाणून तें करूं: नये. ज्यापासून 
तीब्र हिंसा उत्पन्न होते असे छोखंड दान देऊं नये. याचप्रमाणें सुवणदानही करूं नये. यापासून 
पात्र म्हणजे घेणाय्याचा नाश होतो. तो मारता जातो. त्याला सदैव भीति असते. छुवरणदानापासून 
संयमाचा नाश होतो. राग, देेष, काम, क्रोष, लोभ, भय, मद, मत्सर बंगरे बरचेवर अधिक प्रमाणांत 
उत्पन्न होतात. आत्मस्वरूपाचा विसर प्रडतो. त्याअथी वीतराग धर्माची इच्छा करणाज्या पुरुषांनीं 
सुबणेदान पाप आहे असे समजून तें देऊं नये. कोव्यवधि त्रस जीवांच्या उत्पात्तिता कारण अशा 
तिताचें दान करूं नये. जातें, चूल, केरसुणी, मुसतठ, खोन्या, मोड आलेलें धान्य, तेल, द्विवा, गृव्ठ, 
उसाचा रस इत्यादि पदार्थ तयार करण्यांत अनेऋ जीवांची हिंसा होऊन त्याबर अत्यंत मोह उत्पन्न 
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झेतो, दे प्रदार्थ देण्यानें थम घडतो अशा बिचारानें मिध्यामार्गी लोक दान देतात, प्रण या सर्वाना 
कुदान ग्हटलें आदे, दें संसाराचें बंधन बाढभिणारें आदे. कन्येचें दान हेंढी कुदान आदे. यावरकोणी 
मह॒णेल की, गृहस्थारा! कन्‍्यादान दिंल्याव्रांचन कसे अछेल ? हें खरें. मृहस्थानें ओपंस्या कन्येचा 
विषाह योग्य कुलांत उत्पन्न झ्ालेल्या जिनधर्मी, व्यवद्वारचतुर ब गुणसंपन्ष बराल्ग पाहून करावा, 
परंतु कन्यादान करण्क्ंत धरम घडढतो अशी करपना करूं नये. जैन छोक कन्यादानाछा पाप 
मानतात. जसे यृहकर्में आरंभादि करण्यांत अनेक पापांची उत्पत्ति होते तशीच' कन्यादानांतंदी 
घडते. पण याचें पाप फार मोढें प्रायश्चित घेण्यानें नाहींस होणार आदे. इतर लछोक कन्या- 
दान देण्यांत फार पुण्य प्राप्त होतें अर्से मानतात. ते कन्यादानाला लक्ष यज्ञ केल्याचे फल प्राप्त ढोतें 
व कोव्यवधि आह्मणांना भोजन करबरिण्याहुन व कोटी गाईचें दान देण्याइह्ननही अधिक फल प्राप्त 
होते असें म्हणतात. पण जैन याला संसार-परिश्रमण करबिणोरें कुदान म्हणतात. याशिवाय अनेक 
संसारसमुद्रांत बुडबिणारी मिथ्यादृष्टि, लोभी, विषयलंपटी लोकांनीं वर्णिलेलीं कुदानें आहेत ती सर्व 
जैन गृद्दस्थानें देऊं नयेत. त्यापैकीं कांढीची उदाइरणें पुढें दिलीं आहेत. 
सोन्याची गाय, रुप्याची गाय, तिराची गाय, तुपाची गाय तयार करून कित्येक दान 
करीत असतात, दें दान घेणारा या तुपाच्या व तिल्हाब्या गाई खातो. सुबर्ण रुप्याध्या गाई तोहन 
भईटत घादन आठवितो. गाईच्या शेपटीत तेहतीस कोटी देवता व अदडुसष्ट 
गोदान करूं नये. तीर्थ आहत असें जआह्मण प्रतिपादन करितात. मिथ्याधर्मी छोक दासदासीचें 
दान करीत असतात, संक्रान्त, प्रहण, व्यतिपात, बगैरे दिवशी दान 
देतात. दें सब मिथ्यात्व आहे. मेलेल्या माणसाध्या तृत्तिकरित [ज्राह्फ-भोजन करंबितात. आ्राह्मणांना जेऊ 
घातल्यानें मेलेल्या माणसाची तृप्ति कशी होते ? दान मुलानें थाबें व बाप पापापासून मुक्त ब्हावा 
हैं आश्वर्य आहे. पुष्कत्ठ दिवसापूर्वी मरण पावलेल्या माणसांचीं हार्डे गंगेंत नेजन ठाकत्यानें मरणा- 
य्याला मोक्ष प्राप्त होतो म्दृणून मानतात. गयेंत जाऊन श्राद्ध केल्यानें एकबीस पिक्यांचा उद्धार 
होतो. गयेंत पिंड दान केल्यानें दह्ा पिल्या पहिल्या व दहा पिछ्या मागल्या व एक आपण जअशा 
एकवीस पिढ्या संसारांत कुगर्तीत पडलेल्या निधून बैकुंठांत जाऊन राहतात. पहिल्यांदा मुलानातवांनीं 
व त्यांच्या संतानांनीं हवें तेबढें पाप केलेलें असो गयेला जाऊन श्राद्ध केले म्हणजे एकबीस पिढी 
सुद्घा सर्वाची मुक्ति होतें म्हणून कोणीढी पापाची भीति बात्गण्याचें कारण नाहीं असे वर्णन इतर 
लोकांच्या प्रंथांतून आढल्ततें, श्राद्धांत आह्मणांना मांसपिंडा्चे भोजन करतितात, मांसानें देवदेबतांची 
तृत्ति होते; दुर्गा भवानी बगैरे देवी जीवांचें, राक्षसां्चे व पद्मू्े रक्त प्राशन केल्यानें तृप्त द्वोतात; देवतेछा 
बकरे, हाले वोरे काप्रून बलिदान करितात. याग्रमाणें अनेक पापकर्म करण्यांत धमं घडतो अशी लछोकांची 
खोटी समजूत घालतात. पापी लोकांनीं खोटीं शा्खें राचिलीं व मांस भक्षणासारखें महान्‌ घोर कमे करून 
स्वतः नरक मार्गी झाले व दुसन्यांनाढ़ी नरक मार्गानुगामी केले. सारांश जिड्ेन्द्रियास छोलप श्लाल्यानें 
कोणतेंही घोर कम करण्याचें बाकी ठेविलें नाहीं. पापी लोकांनीं मनुष्यजन्मांत येऊनड्ठी कोल्‍्द, कुत्ने, 
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बावासारखें दुड आचरण केले आदे. ज्यांप्चा शाखांत अशा मयंकर पाप उत्पन्न होप्यासारख्या गोही 
वर्णित्वा आदेश मन्हघूय त्यांध्या व म्लेच्छांच्या धर्मात कांहीं फरक नाहीं. हीं अक्षरें म्लेष्छांची आहत तीं 
बेदांतील आदत अर्से अझ्ानी लोकांना भासवून शिकार करण्यांत घर्म आह असें प्रतिपांदन केलें. 
ज्यांचे देव गज्यांत मुंडमला घाढन मांस वे रुधिर मक्षण करितात त्यांची सेवा करणान्यां पाष्यांचें 
किती वर्णन कराें ! अशा कुपात्रांना दान देण्यापासून भयंकर दुःख उत्पन्न झाल्यावांचून राहणार 
गोडी, कुदान देण्यापासून व वेण्यापासून मरंक तिथचामर्यें पुष्कछ बेव्ठां जन्म मरण करांबें छागून 
पुनः निगोदांत, एकेन्द्रियांत, द्वीन्द्रियांत अनंतकांलपय॑त अंसंख्यात परावर्तनें करोबी लोगतील, असे 
जाणून' कुदान करण्यास प्रवृत्त होऊ नये 

आता पहिल्या रोक़ांत वर्णिल्याप्रमाणें दान दिल्यास त्याचें काय फल प्राप्त होतें तें दाखबरितात 


ग्ंहकर्मणापि निचितं कर्म विमार्ि खल गृहविम्॒ुक्तानाम्‌ । 
अतिथीनां प्रतिपूजा रुधिरमलं घावते वारि ॥ ११४ ॥ 

अथे-गृदरद्वित जे अतिथि ग्हणजे मुनि. त्यांची प्रतिपूजा म्हणजे दान; सम्मान, उपासनादि 
करणें हें गृहस्थानें घदकमौपासून उपाजन केलेल्या पापकर्मरूपमलाला शरीराबर लागलेला रक्ताचा 
डाग पाणी नादींसे करतें त्याप्रमाणें नाहींसें करतें 

भावाथे-गृहस्थाला नेहमीं आरंभादिकांच्या योगानें पापोपार्जन होत असतें. तें पाप नाहींसें 
करण्यासं मुनीशरांना' दिलेलें दान हेंच समये आहे. अंगाला रंक्ाचा डाग पडला तर तो रक्तानेंच 
छुतछा असतां जात बाहीं, तो पाण्यानें घुतला जातो. तसें गृहाचारांत आरंभापासून उत्पन्न झालेलें 
पाप हैं शहत्यागी साधूना दान देण्पानेंच नाहींसें होतें 

दागाचा प्रश्नाव 
उद्चैगोत्रं प्रणतेभोंगोी दानादुपासनात्पूजा | 
भक्तेः सुन्दररूपं स्तवनात्कीतिस्तपोनिधिषु ॥ ११५ ॥ 

अंथै-तपरवी मुनौला नमस्कार केल्यानें उच्च गोत्र प्राप्त होते. त्यांना दान दिल्यानें भोग- 
भूमीचें सुख मिल्ठतें. त्यांची उपासना केल्यानें आपडी पूजा होतें, त्यांची भक्ति केल्यानें सुंदर स्वरूप 
प्रात्त होते आणि त्यांची स्तुति केल्यानें आपली कीति होते. 

भमावाथै- तपोनिधान, परमशान्त भावाछा धारण करणारें, बावीस परीषह सहन करणोरे, 
आपकल्या देद्दाविषयीं ममत्व न ठेवणारे, पंचेन्द्रियाध्या विषयापासून अत्यंत विरक्त, अभिमान-कषाय- 
रहित, आत्मविद्युद्धोौची इच्छा करणारे असे जे उत्तम पात्र मुनि त्यांना नमस्कार केल्यानें उच्च- 
गोत्र म्हणजे स्वगलोकी जन्म व॑ तेथून तीथैंकरकुलांत जन्म किंवा चक्रवर्तीच्या कुलांत जन्म प्राप्त 
होऊन क्रमानें सर्वोत्कृष्ट सिद्धपदाची प्राप्ति होते. उत्तम पात्राछा दान दिल्यानें भोगभूमीचे भोग 
वा देव लोकांतील भोग, राज्यवैभवाचे भोग, अहमिन्द्रपदांतील भोग प्राप्त होऊन पुरे तीपैकर- 
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चक्रगर्तिपद आ्राप्त ढ्वोतें, ऋमानें निर्वाणांतील अनंत घुख प्राप्त होतें. साधूंची उपासना मदृणजे सेवा 
केल्यानें त्रैलोक्यप्रूज्य केवलीचें पद प्राप्त होते. त्यांची मक्ति केल्यानें छुंदर रूप प्राप्त ढ्ोतें 
दानांचा प्रभाव 
क्षितिगतमिव वटबीजं पात्रग्त दानमल्पमपि काले । 
फलति च्छायाविभवं बहुफलमिष्ट शरीरभृताम्‌ ॥ ११९ ॥। 

अथे- योग्यवेत्तीं सत्पात्राला दिलेलें थोर्डे देखिल दान चांगल्या जमिनींते पेरलेल्या बडाभ्या 
बीजाप्रमाणें प्राणिमात्रांना छाया म्दणजे माहात्म्य, ऐश्वर्य व वैभव बगैरे भोगोपभोगांच्या संपत्ति- 
रूपानें फल देतें. सत्पात्र-दानाचें अचिन्त्य फल आहे. याच्या प्रभावानें सम्यकत्व ग्रहण होतें. 
सम्यक्त्व नसणारा मिथ्याइंष्टि देखिल सत्पात्रदानाच्या ्रभावानें उत्तम भोगभूमीत जन्म घेतो. भोग- 
भूमीत तीन पल्याचें आयुष्य, तीन कोस उंचीचें शरीर, समचतुरञ्न संस्थान, ( अत्यंत सुंदर शरीर ) 
महान्‌ बल, अतुल पराक्रम वगैरे गुणांची प्राति होते. त्या ठिकाणीं ख्रीपुरुषांची जोडी ( युगल ) 
एकदम उत्पन्न होते. तीन दिवस गेल्यानंतर आहाराची इच्छा उत्पन्न ज्ञाली तर बोराएवढा आहार 
घेतल्यानें ल्यांच्या क्षुधेची शान्ति होते.दहा जातीच्या कब्पदृक्षापासून ह्यांना मनोबांछित भोगांची सामग्री 
प्राप्त होते. तेथे शीत उष्णाची बाधा मुक्ठींच होत नाहीं. उन्हे किंवा पाऊस या दोहोंचाही त्रास नाहीं. 
दिवस रात्रीचा भेद नाहीं. नेहमीं प्रकाश असावयाचा. शीतल, मंद, छुगंध असा वारा नेहमीं वाहत 
असावयाचा. तेथील जमीनीवर खड़े, दगड, गवत, कांठे, चिखल वगैरे मुर्कीच नसतो. जमीन 
स्फटिकमण्यासारखी निर्मक्ठ असते. याब्जीब शरीराला रोग होत नाहीं. म्हातारपण नाहीं. दुसरें 
कोणतेंही दुःख नाहीं. तेयें सेन्‍्य-सेवकभाव नाहीं. परचक्राची भीति नाहीं. षदकर्म करून उपः 
जीविका कराबी लागत नाहीं. तेथें दहा प्रकारचे कब्पवृक्ष आहेत, ते असे:--- 

१ तूर्याग जातीच्या कल्पबृक्षापासून वीणा, बासुरी, सतार, मृदंग बगैरे कर्णमधुर वाद्यांची 
प्राप्ति होते. 

२ पात्रांग जातीचे कल्पदृक्ष रत्ताचीं, सोन्‍्याचीं वगैरे अनेक प्रकारची पात्रें, उपकरणें, 
दर्पण, झारी, आसन, पलंग वगैरे देतात. 

३ भूषणांग जातीचे कल्पदृक्ष अनेक प्रकारचीं आभूषणें पुरवितात. शरीराढ्य शोभविणारीं 
रतनजडित कुण्डले, त्रिधश्रात््या, हार, कंठे,कडे, साकछे व इतर सर्व अलंकाराना आभूषणें म्हणतात. 

9 पानांग जातीच्या कल्पवृक्षापासून पिण्यायोग्य अते मधुर सुबासानें भरलेलें पाणी व 
इतर पेयपदाथे प्राप्त होतात. 

५ आहारांग जातीचे कल्पवृक्ष अनेक प्रकारचें स्वादिष्ट भोजन तयार आणून देतात. पण 
क्षुबेची पीडा नसल्यामुत्ठें त्याची विशेष जरूरी पडत नाहीं. रोंगाबांचून औषध कोण ग्रहण करील £ 
भोगभूमीत जन्म चेणारांना क्षुधेच्री बदना नसते. ते तीन दिवसानंतर बोरा एबढा आहार घेतात. 

६ गृह्ाांग कल्पदृक्षापासन अनेक प्रकारध्या रत्नांचीं घरें, प्रासाद प्राप्त होतात- 

२. २२ 
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७ पुष्पांग जातीष्या कल्पदृक्षापासून नाना प्रकारच्या कोमल व सुगंधी फुल्म॑ध्या आमूषणांची 
प्राप्ति होते. 
८ ज्योतिरंग जातीचे कल्पदृक्ष आपल्या प्रकाशापुढ़ें सूर्यचन्द्राचा प्रकाश पह् देत नाहींत. 
सूर्यप्रकाशापेक्षा यांचा अधिक प्रकाश असतो म्दृणून तेथें दिवस ब रात्रीचा भेद राहत नाहीं. 
९ बल्ांग जातीच्या कल्पदृक्षापासून नाना प्रकारचीं मनोवाज्छित सुंदर व्तनें, शब्या, आसन, 
बिछायती बगैरे प्राप्त होतात- | 
१० दीपांग-दीपांगजातीचे कल्पद्ृक्ष दीपावडीची झोमा देतात. 
भोगमभूमीत खत्री-पुरुषाध्या जोडीला मरणसमयी पुरुषाला शिंक व स्नीला जांभई यते. त्यावेव्ीं 
त्यांगा एक युगल म्वणजे एक मुठगा व एक मुलगी अश्ीं दोन अपत्यें एकदम ग्राप्त होतात. 
आपस्या मुल्स पाहण्यास मातापित्याचें युगल जीवंत राहत नाहीं व मुलले ही 
भोग भूमीत आपल्या मातापिल्लांना पाहत नाहींत. म्हणून यांना वियोगदुःख नाहीं. 
युगलोत्पत्ति. * मरणानंतर त्यांचा देह शरदऋतूंतील मेघाप्रमाणें विखरून जातो. युगल 
उत्न्न क्षाल्यानंतर सात दिवसपयत तें आपकें अंगुष्ठ चोखतें. पुढें सात 
दिवस खालीवर उलथें-पालथें होत असतें, पुढें सात दिवसांत अस्थिर असें गमन करिंतें. पुढें सात 
दिवसानंतर पूण यौवन प्राप्त होतें. यानंतर सात दिवसांत सर्व शात्रकब्य -चातुर्यात निपुणता प्राप्त 
होते. याप्रमाणें एकूणपन्नास दिवसांत तें परिष्रणे बनतें. अनेक प्रकारध्या प्रथक्‌ व अप्ृथक्‌ विक्रि- 
यांनी नाना प्रकारच्या मंदिरांत विहार करीत प्रतिक्षणीं अनेक प्रकारध्या नवीन नवीन प्राप्त होणाय्या 
भोगसामग्रीचा ते उपभोग घेतात. अनेक क्रीडा, रागरंग वगैरे प्रकारच्या बिलासक्रियेंत तीन पल्य 
आयुष्य पूण करून मरणसमयीं शिंक व जांभईच्या निमित्तानें प्राणत्याग करितात. तें युगल सम्य- 
ग्दृष्टि असल तर सौधम व ऐशान खर्गात उत्पन्न होतें व मिथ्यादृष्टि असेछ तर मरणोत्तर भवनवासी, 
च्यंतर, ज्योतिष देवांमध्यें उत्पन्न द्ोते. कषायाचा प्रभाव मंद असस्यानें देवगतिशिवाय दुसरी गति 
स्यांना प्राप्त होत नाहीं. 
सम्यग्दृष्टि असून श्रावकांचीं बते धारण करणारा असेल ब स्यानें सत्पात्र दान केलें तर तो 
सोल्शात््या खगपियैन्त महर्द्धिक देव होऊनच जन्म घेतो. शाख्रांत पात्राचे उत्तम, मध्यम आणि जधन्य 
असे तीन भेद सांगितले आह्वत. त्यांतून महात्रत धारण करून अट्ववीस 
श्रावकाचे तीन भेद मूलगुण व उत्तरगुण पाछणान्या निर्ममत्वी वीतरागी साधूला उत्तम पात्र 
म्हटलें आहे. अकरा प्रतिमाधारी सम्यर्दृष्टि श्रावक व स्लीपर्यायांत आपल्या 
मर्यदिप्रमाणें त्रत धारण करणारी स्नी, एक वल्लाशिवाय इतर परिप्रह्मांचा त्याग करून दुसप्पाचे 
घरी एकवेव्यां याचना न करितां मौन धारण करून भिक्षा भोजन करणारी व अर्जिकेन्या समूहांत 
राष्टरन धर्मध्यान करीत महान्‌ तपश्चरण करणारी अर्जिका व अणुव्तें व सम्यर्दर्शन धारण करणारी 
श्राविका ही मध्यम पात्र जाणाबी. ब्रतरद्तित पण जिनेन्द्राष्या वचनांवर भरवसा ठेवणारे सम्यग्दशन- 
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युक्त पुरुष व स्ली जधन्यपात्र होत. या तीन पात्रांना चार प्रकारचें दान देणें, त्यांचें आदरातिथ्य 
करणें, उश्वस्थान देणें, त्यांचें यथायोग्य स्तवन, पूजन करणें, प्रशंसापर वचन बोलणें, उठून उमे 


राहणें, उच्च मानणें, वगैरे सव क्रियांचा दानांत अन्तर्भाव होतो. 
चार प्रकार दान 


आहारौषधयोरप्युपकरणावासयोअ दानेन । 
वैयाबृत्त्यं ब्रुवते चत्रात्मत्वेन चतुरखाः ॥ ११७॥ 
अर्थ- चतुरक्त म्हणजे प्रवीण अशा ज्ञानवान्‌ आचार्यानीं वैयाइृत््याचें आहारदान, औषध-. 
दान, उपकरणदान आणि वसतिकादान असे चार भेद वर्णिले आहेत. 

. भावार्थ- गृहस्थांना चार प्रकारचें दान करण्यास आचार्यानी सांगितरें आहे. अभयदान 
मुख्यत्वें करून, षट्कायजीवांचा कृतकारित अनुमोदनांनीं विराधना करण्याचा त्याग केल्यानें 
तें अंशतः घडतें. पण विशेषतः आरंभत्याग ज्यांनीं केला आहे अशा दिगंबर यतीना धढडतें. 
श्रावकाछाही त्रसजीवांच्या संकल्पी हिंसेचा त्याग व विषयापासून पराड्मुखता ज्ञाल्यानें होतें. याप्रमार्णे 
गृहस्थाने आपरछा आचार, तिचार, संपत्ति, ऐश्व्य बगैरे पाहुन व न्यायरूपानें प्राप्त होणाज्या 
विषयोपभोग त्यागतां येत नाहींत तोपय॑न्त आह्ारादि चार प्रकारचें दान करून पापाचा नाश 
करीत राह्त्रे, 

संपत्ति, आयुष्य, शरीर बगैरे अस्थिर आहेत. म्हणून दान केल्यानें गृहस्थ प्रृज्य होतो. गृह- 
स्थपणा प्राप्त होऊन दान केलें नाहीं व सदैब पापारंभ करीत राहिलें तर तो गुृहस्थपणा आरं- 
भाच्या भारानें पाषाणाच्या नावेसारखा संसारसमुद्रांत बुडबिणारा होतो- 

दान विचार ज्ञानी पुरुष असें चिंतन करितात कीं, “ मी जें ढें द्रव्य उपार्जन केलें 

आह अथवा माश्या वडिलांनीं मजकरितां मिव्यवून ठेवलेलें जें मा अना- 

यासे प्राप्त ज्ञाें आद्दे, अथवा राज्य, ऐश्वथ, देश, नगर, वल्लाभरण, सेवकसमूह बगैरे सामग्री 
कांदीदी श्रम न करितां प्राप्त झ्लाली आह, ती सर्व प्ूब॑जन्मी दिलेल्या दानाचें म्हणज दुःखितांचें पालन- 
पोषण केल्याचें फल आहे. मी प्रूर्वी दुसन्याचें धन हरण करावें असा स्वप्नांत देखील मनांत विचार 
आणिदा नाढीं त्याचें ब प्राप्त ज्ञाल तेवब्यांत संतोष धारण करून विषयापासून विरक्त होऊन 
निर्वाछकता धारण कली त्याचें हें फल आह, अथवा दीन, दुःखित, असह्ायी, रोगी, बाल, ढइृद्ध 
याजवर दया करून उपकार केला त्याचें फल म्हणून ही संपदा भ्राप्त झाली आह. हिचा संयोग 
अल्पकाल राह्णार आहे. ही संपत्ति परलोकी मजबरोबर येणारी नाहीं. ती जमिनींत पुरलेल्या ठिका- 
णींच राह्दील. अथवा दुसन्या कोठें ठेविली असेल तेथेंच राहील. दुस्या कोणाजबक ठेव- 
रूपानें ठेविली असेल तर ती तेथेंच राहुन जाईल. अथवा त्या संपत्तीचे ञ््री, पुत्र, कुटुंत्र बगेरे जे 
कोणी दृक॒दार असतील ते मालक होतील. तिचा कोणी वारस न मिव्ठाला तर राजा नेईल. हिचा 
संब्रंध जर सोडला नाहीं तर मी मात्र अचानक मरून दुर्गतीछा जाईन. मी हें घन अनेक 
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प्रकारचें कपट करून, मह्ठान्‌ पापारंग करून, देशविदेशांत परिश्रमण करून अतिशव कहानें 
संपादन केलें असून प्राणापेक्षांही अधिक था्चे रक्षण केलें आह. आतां याचा उपभोग न वैतां 
मरात्रें लागणार आह.” 
शहाण्या पुरुषानें वरील विचार मनांत आए नये. जगाध्या रहाटीकडे पहावें. 
लाखो रुपायांचें धन जबव्ठ आहे त्यांना तरी त्याचा उपभोग मिव्ठतो काय ! उपभोग तर शेर 
पावशेर अन्नाचा मिकणार | पण घन तृष्णा फार मोठी असतें. त्यामुलें आपलें धन 
कोणत्या उपायांनीं वाढ़ेल याघध्या बिचारानें व्याल्य रात्नंदिवल चैन पडत नाहीं. दुसस्याजवल 
पह्दातां पह्मातां पन्नास लाखांचें धन झालें व मजजबर अवधें पांच छाखच ! आता काय कराते ! 
आपके घन करसे वाढवाबें ! काय उपाय कराबा ! कोणता व्यापार कराबा ! कोणत्या राजाचें मन 
प्रसन्न करांगे ! कोणाशीं मैत्री कराबी कीं ज्याध्या सल्लयानें मानें धन तत्काद दृद्धि पव्रिठ ! अथवा 
असा एखादा नौकर मिव्ठावा कीं त्यानें थोडा पगार घेऊन माझें घन दुष्पट करून दावे. याप्रमाँ 
हजारों प्रकारांचे विकल्‍प करीत संसारी जीत प्राप्त झ्लालेल्या सब संपत्तीचा व ऐश्वर्याचा भोग न 
पैतां रात्दिबस आतंपरिणामानें तत्ठमव्ठ करीत मरण पावते. व नरकांतीक भयंकर पापाचा भोक्ता 
होतो. संसारांत अनंत दुःख भोगून परिश्रमण करीत व क्षुधा, तृषा, रोग, दारिद्यांचा उपभोग घेत 
घेत त्याचा अनंतकाल लोटतो, या निकृष्ट कालांत कदाचित्‌ कोणाला मोहरूपीं निद्रेचा उपशम 
होण्यानें जिनवचनांत्र भर्॒सा बसला तर व्याच्या प्रभावानें जागृत द्वोजन आपल्या हिताच चिंतन 
केलें तर चार प्रकारचें दान कराबें अशी त्यात्य बुद्धि होते. 
सबे दानांत आदर दान हैं श्रेष्ठ आहे. कारण हा जीव आह्वारदानान जगतो. कोव्यवाधि रुपयांचे 
सुबर्णदान केले तरी त्याची आहारदानाशीं बरोबरी होणार नाहीं. आह्यारापासूनच देह टिकतो. देह असेल 
तर रत्नत्रय-धर्माचें पालन होतें. रत्नत्रय-धर्मापासून निर्वाण प्राप्त होतो.निर्बाणांत 
आहार दान अनंत सुख आह म्हृणून निर्वाछक साधूबर उपकार झाला तर फक्त आहारदाना- 
* पासून होतो.साधु आहराशिबाय दुसरी कोणतीही तिलतुषमात्र वस्तु ग्रहण करीत 
नाहींत. आहाराशिवाय शरीर टिकत नाहीं. आहार नसेल तर शरीरांत अनेक रोग उत्पन्न होतात. 
आहाराशिवाय ज्ञानाभ्यास होत नाहीं. आहाराशिवाय ब्रत, संयम, तप यापैकी एकही पाव्ठतां येत 
नाहीं. आहाराबाचून सामायिक, प्रतिक्रमण, कायोत्सग, ध्यान यापैकी एकही होत नाहीं. आह्वाराबांचून 
परमागमाचा उपदेशही करता येत नाहीं. आह्यारावाचून उपदेशग्रहणाची ताकद रहात नाहीं. 
आहाराशिवाय शरीराची कांति रहात नाहीं. आह्राबांचून क्षमा, शांति, नीति, गति, रति, उक्ति, 
शक्ति, द्युति, प्रीति, प्रतीति बगरे सब नाहींशा होतात. आह्वाराशिवाय समभाव, इंद्रियदमन, जीव- 
दया, मुनिश्चावक्राचा धरम, विनयप्रबृत्ति, न्यायप्रवृत्ति, तपःप्रवृत्ति, यश:प्रवृत्ति बगैरे सर्वांचा नाश 
होतो. आहाराशिवाय वचनप्रावीण्य नाहींसें होते. आह्ाराशिवाय शरीराचा वर्ण बिघड्टन जातो, 
आगैर व मुखाची दुर्गेधी येऊ॑ छागते. आद्वारावांचून शरीर जीणे होऊन जातें. आढ्वाराबांचून सत्र 
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इरीसच्या चेष्ठा ( व्यापार) नष्ट होतात. आह्वार न मिल्लाला तर कित्येक लोंक आपल्या प्राणप्रिय 
पुत्रपुत्नी व प्रसंगी खीछा देखीक विकतात. आाह्वार नसेल तर डोन्याला अंधारी येते. कान बहिरे 
दोलात, नाकाला वास येत नाहीं, स्पश समजत नाहीं.आहार नसेल तर मनुष्याची हालचाल नाहींशी 
डोऊन तो मक्यासारखा निश्चेष्ट होतो. आहार नसेल तर प्राण नाहींसा होतो. आह्वार नसेल तर 
चिंता, शोक, भय, छेश, संताप वगैरे उत्पन्न होतात. आहार न मिव्ठला तर दीन अवस्था द्वोते. दैन्‍्य 
प्राप्त ज्ालेल्या माणसाचा जगांत फार अपमान होतो. याप्रमार्णे घोर दुःख व दुर्ध्यान नाहींसे कर- 
णोरें आहारदान ज्यानें दिलें त्यानें अतसेयम वगैरे सर्वार्चे रक्षण केले. फार काय पण व्यानें सब 
रोग देखील नाहींसें केलें असें म्हटलें तरी चालेल. म्हणून आदारदाना सारखा उपकार दुसरा 
कोणताही नाहीं. 


दुसरें औषधदान हैं सर्व रोगांचा नाश करणारें आहे म्हणुन श्रेष्ठ आद्वे. रोगानें ब्तसंयमांचा 

विधाड होतो. स्वाध्याय, ध्यान वगैरे से धमकार्यावा लोप होतो. रोगी पुरुषाला सामायिकादि 

आत्रश्यक क्रिया होऊं शकत नाहींत. रोगामुत्ठें नेहमीं आतंध्यान घडते ब 

औषधदान  स्यामुद्ठें मरण ब्रिघडत. रोगी पुरुषांचें दुःख दररोज वाढत असतें. रोगी दुःखा- 

तिशयानें अपधात करूं इच्छितो. रोगी पराधीन होतो. त्याचें मन व इंद्रियें 

चंचल होतात. त्याछा उठणें, बसण, निज, चालणें फरार कठिण हींतें. प्रत्येक श्रासाबरोबर त्याची 

बेदना वाढत जात. क्षणमात्रही त्याछा चैन पडत नाहीं. फार काय पण, रोगी माणसाला खार्णे, 

पिणें, बोलणें, चालणें, उठणें, बसणें, निजणें बगैरे सत्र कार्य विषप्राशनाप्रमाणें दुःख देणारीं दोतात. 

म्हणून प्रासुक [ शुद्ध ] औषधा्चें दान करून रोग नाहींसें करणें यासारखा दुसरा उपकार नाहीं, 

रोग नाहींसा ज्ञाछा असतां आहार घेतां येतो. अत, तप, संयम, ध्यान, स्वाध्याय कायोत्सर्गादिक 
करितां येतात म्हणून औषधदान करें हैं महत्पुण्याचें कार्य आहे. 


तिसस्या ज्ञानदानासारखा उपकार जगांत दुसन्या कोणपत्याद्दी वस्तूनीं करतां येण्यासारखा नाहीं. 

ज्ञानाशिवाय मनुष्यजन्म हा पशसारखा आहे. ज्ञानाम्यासाशिवाय आपला व इतरांतीक भेद समजत 

नाहीं.ज्ञानावांचून इहछोक परलछोकाचा जाणपणाही होत नाहींज्ञानावांचून धर्म 

ज्ञानदान कोणता, अधम कोणता, पाप कोणतें, योम्यायोग्य काय याचा विचार 

करितां येत नाढीं. ज्ञानाशिवाय देव, कुदेव, गुरु, कुगुरु, यांतील भेद सम- 

जत नाहीं. ज्ञानाशिवाय मोक्षमाग कब्ठत नाहीं. ज्ञानाशिवाय मोक्षही नाहीं. ज्ञानरद्तित पुरुष व पशु 

यांत भेद नाढीं. इंद्रियांचे विषय पुष्ट करणें, कामसेबन करणें हैं तर पशु देखील कश्तात. मनुष्य 

जन्म हा ज्ञानामुर्ेंच प्रृज्य आदे. म्द्ृणून ज्ञानदान दिलें त्या पुरुषानें सर्वे दान दिलें अरे म्हणतां 
येईल, ज्ञान दान देणें द्वा मोठा उपकार आदे. 

वसतिकादान म्हणजे स्थानदान होय. ज्याठिकाणी शीत, उष्ण, पाऊस, वारा यांची बाधा 
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न ह्ोतां प्यान-स्वाष्याय करिंतां येडेल अशी जागा तयार करून अथवा बांधून देणें याल्ता 
...._ बसतिकादान म्दणतात. उत्तम पात्र जें परम दिगवर महामुनीचा 
वसतिकादान समागम कचित॒कालीं धहन येतो. जगांत सर्वत्र पाषाण भरलेले 
आहे. त्यांवून चिंतामणि र॒त्नाची क्वचित्‌ कोणाला तरी प्राप्ति होत. तसें बीत- 

राग साधूंचा समागम फार दुलंभ. कदाचित्‌ असा समागम प्राप्त ज्ञाऊा तरी त्यांना आहारदान 
आपकल्या द्वावून घडणें कठिण. तो आह्वारद्दी मुनीष्या निभिचानें केलेला नथ्ून सोव्छाप्रकारचे उद्गम 
दोष, सोब्ण उत्पादनदोष, दहा एषणादोष, याप्रमाणें बेचाछीस दोष व १ प्रमाण, १ संयोजन, 
१ धूम, १ अंगार असे चार मिकून शेंढिचाव्ठीस दोष ठाकून केलेडा असावा. दिगंबर साधु शेंहे- 
चात्शीस दोष, बत्तीस अंतराय, चौदा मल टाकून एककार भोजन थेतात. तेंह्ी अर्थें पोट अन्नानें, 
चतुर्थाश पाण्यानें व चतुर्याश रिकामें ठेऊन घेतलें पाहिजे अशी परमागमाची आज्ञा आहे. की 
एंका उपवासाचें, कर्धी दोन, कधी तीन, की चार, की पक्षोपवास तर कीं मासोपबासही मुनि 
करितात. भिक्षेच्या वेल्झीं अयाचक बृत्ति धारण कराबयाची व नव्रधा भक्तिनें अन्न मिव्ठालें तर 
घ्यावयाचें असा दंडक आह. याप्रमा् मुनीला आद्वार एखाद्या पुण्यवान्‌ पुरुषा्चे घरीं मिव्ठवयाचा- 
अयाचक दृत्ति धारण करणान्या मौनी मुनीठा औषधदान देण्याचा योग जमणें फार कठिण. कोणा 
गृहस्थानें आपणाकरितां शुद्ध औषधी तयार करविली असेल व अचानक मुनीश्ररांचा समागम प्रा 
ज्ञाला तर त्यांच्या शरीरांतील रोग, चेहेज्यावरूनच त्यांनीं न सांगतां जाणून योग्य औषध असेल तर 
द्ावें, पण असा योग जमणें कठिण असल्यामुक्ठें मुनींना औषधदान मिव्ठत नाहीं. शात्रदान दिलें तर 
तें बाचण्यादी इच्छा असेल तर ब्रचेपयत ठेबतात. पुढ़ें चैत्यालयांत ठेजऊन निधून जातात. मुनिना 
बसतिकादान ही दुलेम आह. कारण दिगंबरसाधु एकाच जागीं राहत नाह्वींत. कधीं पर्व॑ताच्या गुहेत 
तर कधी भयंकर वनांत, कधी नदीच्या वाब्यवंटांत बसून ध्यान करितात.एखाद्या बसतिकेमध्यें वा खेल्यांत 
एक दिवस व शहर असल्यास पांच दिवस व पावसाब्यांत चार महिने एका जागीं व्यांना राहवें 
ढागते. अथवा एखाद्या साधूची समाधि-मरणाची बेठठ आली असेल तर ते महिना-दोन महिनें 
एक जागीं रह्मातात. याशिवाय जैनसाधु एक जागीं रह्मात नाह्ींत. एक रात्र किंवा दोन रात्रीं 
क्वचित्‌ एखाद्या निर्दोष बसतिकेंत रदह्यातातः ती बसतिका पण त्यांचेकरितां मुद्दाम तयार केलेली 
नसाबी. त्यांष्या देखत जागा ज्लाडून काढतां कामा नये. त्यांच्या समक्ष ती धूतां उपयोगी नाहीं. उजेड 
गेण्याची दारें पण त्यांचे समक्ष उधड़ं नयेत., दार छाब्रलें असेल तर त्यांच्या समक्ष उधहूं नये. 
भाड्याची जागा त्यांचेकरितां घेऊं नये. आपली जागा राहण्यास देऊन दुसय्याची जागा बदल्यांत 
पेऊे नये. याचना करून अथवा राजाचें भय दाखबून पण ती घेतली नसली पाहिजे. अशी 
वसतिका असेल तर तेथें कदाचित्‌ बर सांगितल्याप्रमाणें मुनि राहिले तर राहतात. याप्रमाणें 
शेंहेचाढीस दोषरदह्वित बसतिका असेल, अथवा ओसाड जागीं एखादे घर असेल, ज्या 
ठिकाणीं असंयमी लोकांचें येणें-जाणें, व श्री नपुंसक तियंचाचें आगमन नसेल, ज्या ठिकाणीं 
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जीबांची पिराषणां होत नसेल व अंधकार नसेछ तेयें साधु एक किंवा दोन रात्री राहतात. अनेक 
देशांत बिहार करणान्याला बसतिकादानाचा उपयोग होगे फार कठिण आदे. जशा उत्तम पान्नाला दान 
देण्याचा प्रसंग प्राप्त होणे कठिण. सध्यां पंचमकालांत वीतरागी भावलिंगी साधु क्वचित्‌ कोर्े 
तरी असावयाचे, अशा साधूंचा समागम होणें शक्‍्य नाहीं. चतुर्षकालांत अशा पात्रांचा छाभ महत्‌ 
भाग्यानेंच होत असे. परंतु त्यावेद्ठीं या क्षेत्रांत उत्तम पात्र तरी पुष्कठ्ठ असत. पण आता या 
दुःखमाकालांत यथार्थ धर्म पाव्णारे पात्र पाहण्यासद्दी मिल्णें कठिण ज्ला्े आह. पर्मश्रष्ट, लोभी,अज्ञानी, 
बगरे पुष्कछ साधु आढव्ठतात. पण ते सबे अपात्र आह्वत. या कालांतद्वी जिनधर्माचें श्रद्धान 
पक्के असणारे गृहस्थही कोठें कोठें आढव्यतात. बीतराग धर्माचें श्रवण करून कुधर्माची आराधना 
करण्याचा ज्यांनीं त्याग केला आद्वेव अब्ठिंसा धमे धारण करून जिनवचनरूपी अमृत- 
पान करून शील व संतोषबृत्ति धारण केली आहे असे तपस्वी हेंच उत्तम पात्र आहे. याशिवाय 
इतर भेषधारी पुष्कछ असून काय उपयोग ! ज्यांना मुनिधम व श्रावकधम यांतील भेद कव्ठला 
नाहीं, सम्यग्दर्शन वगैरेचें यथार्थ ज्ञानही नाहीं, त्यांचें ठायीं सत्पात्नत्व तरी कोठहून असणार ! 
मिथ्यादर्शनाच्या प्रभावानें आत्मज्ञान होत नाहीं. अंतरंगांतील लोभवत्तीमुक् मधुर भोजनाची इच्छा 
करणारे पुष्कछ आढक्टून येतात. ते सत्र अपात्र समजाबेत. 
या कलिकालांत भावालिंगी मुनीश्वर, अर्जिका, व क्षुक्क यांचा समागम मुर्ठींच नाद्दी, पण 
चिंतामणि रत्नाभ्रमाणें एखाद्या भाग्यवान्‌ पुरुषांना त्यांचा समागम होऊन दान देण्याचा योग आला 
तर त्यांना पवित्र अन्नार्चे भोजन दार्वे. अजिकेचा समागम घडल्यास त्यांना 
मुनी, आर्जेका व एक पांढरें बस्र यावें. तिनें तें वत्न घन जुनें तेथेंच टाकार्नें. क्षुक्ककाला 
कुछक यांना.. एक कौपीन ( लंगोटी ) व अपुरे बच्न ज्या योंगे त्याला आपके सर्वांग 
दान दावे श्ञांकता येणार नाहीं असें हलकया किमतीचे दावे. त्यानेंही नें मिव्णात्या- 
नंतर जुने तेथेंच टाकात्रें. याशिवाय दुरसरें कांढींही प्रहण करूं नये. आपण 
आमंत्रण न देतां कदाचित्‌ असें पात्र आपल्या घरीं अचानक आलें तर गृहस्थानें आपणाकरितां 
केलेल्या अन्नांतून ते द्याबें, अशी दान देण्याची पद्धति असल्यामुक्ठें गृहस्थाछा दानासाठीं वेगब्या 
खर्चाचा बोजा पडत नाहीं. अशा स्थितीत घनवान्‌ पुरुषानें आपलें द्रव्य कोणत्या का्मी लाबून तें 
सफल कराबें ? असा प्रश्न उत्पन्न होतो. भोगोपभोगामध्यें त्याचा विनियोग करावा तर ते भोगोप- 
भोग तृष्णा वाढबिणारें व ईंद्रियांना विकल करून महान्‌ पापामध्यें प्रवर्तिविणारे आद्वेत व त्यापासून 
नरक-गतीची प्राप्ति होते व आपल्या द्विताहिताचें ज्ञान नाहींसें होतें. मोहामुत्ठें, ममतेमुत्ठें आपले पुत्रादिक 
त्या द्रव्याचे मालक आपोआप द्वोतातच. त्याअर्थी पापाचार करून दुर्ध्यानानें धर्माचा विध्वंस 
करून जी प्राप्त करून घेतली त्या संपत्तीचा अर्धा भाग धर्माकरितां, दयेकरितां, सत्पात्नाठा दान 
देण्यांत खर्च करून आपकें हिंत करून घ्या. 
येथील संपत्ति सोड्न परछोकी जाल त्यावेद्धीं पुत्रपौन्नांना पादण्यालछा परत याल्ल काय १ 
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कुरुबाचा संबंध तुमध्यांशीं था चर्माष्छादित मुखनासिकानेन्नाशीं आहे. यांचा नाश होऊन 
हे मातीशीं मिछून जातील. कुदुंबांतील माणसें तुमचा दुसरा पर्याय 

कुदुंब, संपच्चि व. पाह्मबयाल येणार नाह्वींत. तुम्ही त्यांना पाह्वयास येणार नाहीं. कारण 
वैभव नश्वर आहे ज्या इंद्रियांनीं तुम्ही कुदुंबला जाणतां तीं जक्कून भस्म झालीं. आतां तुम्हीं 
तुमच्या कुटुंबाला कशानें पाहणार ! पुत्रादि कुटुंबाचा संत्रंध तुमच्या शरी- 

रावरील चामब्याशीं आद्वे. ते तुमच्या आत्म्याला जाणींत नाद्वींत. मग तुमे चामडें जद्दून राख 
झ्ञाल्यावर तुमच्याशी कोठें संबंध करणार ! म्हणून हे ज्ञानी पुरुषांनो, जीवन हें अल्प ,आह. पुत्र- 
पौत्रादिकांचा संबंधही अस्पकाल राहणारा आहे. संसारांत आपकलें रक्षण करणारा कोणीही नाहीं. फक्त 
एक धर्मंच शरण आटे. हें द्रन्य तुमे नब्दे. कांकी एखादा पुण्यप्रभावाने दोन दिवस याचा मालक 
झाला तरी पुनः त्याचा त्याग करून त्यास मरा लागणार आह. हें द्रव्य परछोकी बरोबर येणारें 
नाहीं. पुत्राध्या प्रीतीनें अनेक प्रकारचे दुराचार करून जें द्रव्य तुम्ही सांठवीत आहत तें हैं घन 
व पुत्रावरील ममत्व ( प्रेम ) तुम्दाला संसारांत स्वत्वाची भूल पाडून नरकाला पोंचवील, त्यापासून 
अनेक जन्मांत दरिद्री होऊन फिराबें छागेल. हजारों माणसें दररोज अन्नान्न करून मरत आह्वित, 
दरिद्री ब दीन होऊन घरोघर भीक मागत आहत. त्याकडे कोणी पाहत नाहीं. त्यांचें म्हणणें कोणी 
ऐकून घेत नाहीं. तरी हा सब प्रभाव त्यांनीं पूर्वी अनेक जन्‍्मांत द्व्यावर तीत्र ममता केली ह्ार्चे 
फल आंद्द, तुम्हाला वैभव, संपत्ति, रत्न, सुबर्ण, रुपें बगेरे वैभव प्राप्त ज्लालें आह, अनेक प्रकारचे 
छुरस अन्नाचें मधुर भोजन दररोज मिव्ठत आह, रूपबती, शील्वान्‌ व श्रीतिरसानें भरलेल्या ख्रीचा 
समागम प्राप्त न्वाछा आहे, आज्ञा धारण करणारे पुत्र आहेत, सदैव धन्या्ें हित इच्छिणान्या व 
चतुर अशा सेवकाचा लाभ झालेला आह, मोठमोठीं विस्तृत व सुंदर अशी घरें व बंगले राहण्यास 
मिव्ठत आहत, याशिवाय इतरही पुष्कल सुखसामग्री प्राप्त ज्ञाली आह, हें सब्र पूजन्मी दान दिलें 
त्यांचें फल आदे. दानाच्या प्रभावानें भोगभूमीत जन्म, व स्वर्गातील विमानांचा स्वामीपणा प्राप्त 
होतो. त्याठिकाणी असंस्यात कालपर्यत सुख भोगतां येते. असे असतां इहलोकी प्राप्त ज्ञालेली 
थोड्या वेब्ठपयत टिकणारी व दुःखदायक अशा तुच्छ संपदेची व अतिशय मलिन अशा देहाची मातबरी 
कां ठेवावी ? ही संपदा तुमचेजव८ स्थिर राहणारी नाहीं. ही लक्ष्मी आमची आह्ि. आमच्या कुछ- 
परंपरेनें चालत आडी आह्वे, द्वी आमध्यापासून नाहींशी होण्याइतकें मूल अजून आम्ही बनलों नाहीं, 
म्हणून ती आमचेपासून नाहींशी होणार नाहीं असें तुम्हांस बाटत असेल तर हा तुमचा निवत् 
श्रम आदे. या भ्रमार्चे कारण मिथ्यादर्शन आहि. अनंतानुबंधी कषायाच्या उदयानें तुम्हाला अभि- 
मान उत्पन्न झालेला आहे. तो थोड्याच दिवसांत तुम्हाला नारकी बनवील. याकरितां हे सत्युरुषहो ! 
जर तुमची जिनवचनावर श्रद्धा असेल, धर्मावर प्रीति असल, दुःखी 

नश्वर संपत्तीचा. लोकांना पाहून दया प्राप्त होत असेल, तर मनांत सम्यक्ताचें चिंतन करा 
अभिमान धरू कीं, “ आपण द्र॒व्यावर ममत्व करून प्रू्वीच्या घनाची महअयासानें रक्षा 
नये केडीं व नवीनही पुष्कछ मि्ठविलें, तें उपाजन करप्याकरितां क्षुधा, तृषा, 
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शीत, उष्णादिक ब्यथा भोगिल्या. अनेक प्रकारचे व्यापार, राजसेवा, विदेशगमन, समुद्रप्रवेश 
बौरे आरंभ केले. अधर्मी अशा म्लेंचछ लोकांना खुष करण्यासाठीं निंद्य कर्म केलीं, हरेक 
प्रयत्न करून धन उपार्जन केलें, आतां अचानक मरण प्राप्त ज्नालें तरया द्रब्याचें रक्षण 
कोण करीछ ! आता आपण अन्याय, अनीति व पापरूप व्यापार, पापी छोकांची सेवा 
करून धन उपा्जन करण्याचा अवश्य त्याग छौकर केला पाहिजे. न्यायानें प्राप्त होणास्या द्ब्या- 
मब्यें मर्यादा करून राहिलें पाहिजे. तसेंच आजपयंत ज्यापासून अन्यायानें व बत्ठजबरीनें धन 
घेतलें, अथवा लोकांच्या मनाला दुःख देऊन, त्यांना थापा देऊन, भुरक पाडून, चकवून, फसबून, 
जें घेतलें तें सर्व त्यांना परत देऊन त्यांची क्षमा मागाबी. आपल्या द्रव्यांतून मुलाबाव्यांचा भाग व 
धर्माचा भाग असे दोन निरनिराक्के विभाग करावे व परोपकाराकरितां दानबिभागांतृन नेहमीं 
द्रव्य खार्चित जाबें. आपण जें नवीन धन संपादन करीत असूं त्यांतून देखीछ 
उत्पन्नांतून दहावा चौथा, सहावा, आठवा अथवा अगदी जघन्य म्हणजे दहावा भाग तरी 
भाग तरी धर्मा- निदान पुण्यकार्यामध्यें छाबावा. त्या दानाचा त्रिभाग संकटम्रस्त, निधन, 
र्थासाठी ब्ावा.. दुःखी वगैरे सर्वाना प्राप्त व्हावा. ज्याछा आपलें उदरपूर्ती इतकें देखील 
अन्न मिछत नाहीं, अर्धे पावशेर कर्से तरी महान्‌ कष्टानें अन्न प्राप्त होतें. 
त्यानें देखौछ मिव्ठालेल्या अन्नांतून दानब्रिभाग म्हणून वर वर्णिल्याप्रमाणें वेगव्य काढून तो दुःखी 
ध भुकेलेल्यांना दिला पाहिजे. दानाशिवाय नुसतें घर स्मशानाप्रमाणें असून त्या घरांतील माणसें 
मेलेल्या माणसासारखीं व इतर कुटुंबीजन गिधाड पक्ष्याप्रमाणें त्या पुरुषा्चें घनरूपी मांस वारंबार 
, ठोचें मारून खात आहत असें समजावें. 
जे गृहस्थ धनवान्‌ आहत ते जैनांचे अनेक प्रकारें पालन करितात. जे धर्मात शिथिल झाले 
असतील त्यांचा धनाढ्य पुरुषांनीं सनन्‍्मान केला व त्यांशीं मिष्ट भाषण केलें तर त धर्मात पुनरपि 
इृढ होऊन राहतात. क्रित्पेक काम करण्यायोग्य, चाकरी करण्यायोग्य 
स्वधर्मीयाचें. असतील त्याजकड्टन काम करून घेऊन झ्ांचें उदरपोषण कराबें. करित्येक 
पालन कराते. व्यापार करून द्रव्य कमावण्या छायक असतील त्यांना द्रव्य सह्याय देऊन 
स्‍्यांचें रक्षण करावें. कित्येकांना व्यापारधंधास लाबून त्यांचा उदरनिर्वाह 
करवावा. कित्येकांना पैये देऊन, व्यापार करवून द्रव्य उत्पादन करविण्यास शिकबावें, कित्येकांना 
दुसन्यास सांगून रोजगाराला छाबाबें. कित्येकांना योग्य मार्मदरीन देऊन घंद्याला छावाबें- 
पुण्यवान्‌ जीवांच्या आश्रयाखेरीज मनुष्याठा आपल्या पायावर उभा राहतां येणें फार कठिण पडतें. 
अशा कृत्यांनीं आपलें धन नाहींसे होईल अशी भीति बात्ठयूं नये. आपल्या घम्मबरांधवाच्या कार्मी 
उपयोगी पडणारें धन द्वेंच आपकें आहे असा विचार मनांत आणावा. 
जें धन याप्रमाणें आपल्या धम्मबंधूच्या उपयोगी पडलें नाहीं तें आपलें नब्ददे असें 
समजाबें. यापूर्वीं किल्येक मोष्मोंठे धनवरान्‌ व अ्रतिष्ठित होऊन गेले, त्याचें धन कर्मादयानें 
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औमंताध्या आपक्तीत नाहदींसे झाले, आजीबिका नाहींशीं झाली. खाण्यापिण्याची पंचाईत 
स्थाला आश्रय दावा.  पडली, मुकेमुल्ँ घरांत बायका-पोरांचा भयंकर श्रास होऊं लागछा. अशा 
पुरुषाला मेहनत-मज्री होत नाहीं. त्याथ्यानें इलकें काम होत नाडीं. मोठा 
मनुष्य म्हणून कोणी ठेवून घेत नाहींत ! आभरण, बख्र, पात्र वगैरे सवे विकून आजपय॑ँत चाललें. 
आतां कोणाला सांगावें ! काय उपाय करावा ! अशा विवंचनेंत पडलेल्या प्रतिष्ठित दुःखी पुरुषाछा 
आजीविका करून द्यावी. धाबरलेल्या मनुष्यास दुःख-समुद्रांतून हात देऊन बर काढावें. धर्माकड़ 
त्याचें छक्ष वेधायें. योडाबहुत आश्रय देऊन त्यांस आपण मदत कराबी अथवा इतराकडून करवावी. 
याशिवाय जे कोणी ख्लरी-पुत्ररद्ित असतील त्यांना धर्मकार्याकड़े लावून त्यांचें खाण्या- 
पिष्पाचे दुःख नाहींसें कराबें. कित्पेक बृद्ध झ्लाल्यामुकें उद्योग करण्यास असमर्थ असतील, कित्येक 
जिनधर्मावर इढ श्रद्धा ठेवीत असूनदह्ी इंद्रियें शियिल क्षाल्यानें व शरीरांत 
वृद्ध अथवा रोग प्राप्त झल्यानें कांहीं काम करवत नसेल अश्ाांना कोणाचें तरी सहा- 
निराभश्रितांना.. याची जरूरी असते. त्यांना धनवान पुरुषांनीं आश्रय देऊन घर्मात स्थिर 
आश्रय दावा. कराते. हैं कार्य द्ृव्यवान्‌ पुरुषांकट्टनच होणारें आहे. कित्येकांना पुत्रादि 
नसल्यानें निराश बनाते छागलें असेल त्यांना धर्माचा आश्रय करवाबा, 
किव्मेक श्राविका दुर्देवानें विधवा झाल्यानें व त्यांना कोणाचाह्दी आधार न राहिल्यानें अन्नवत्नाची 
उणीब भासत असेल त्यांना करुणाबुद्धिन अन्नवश्लाची सोय करून देऊन धम्ममार्गाकडे लाबादवें, 
धनवान्‌ पुरुषांच्या सहाय्यानें निधेन लोकांचें स्वथर्मा्चे अवलंबन स्थिर राहतें, किल्मेक अणुब्रतें धारण 
करितात, कित्येक पांचवी प्रतिमा धारण करून सचित्त वस्तु खाण्याचा त्याग करितात, कित्येक 
पर्वेतिथीछा उपोषणें करूं: छागतात, कित्येक नियमितकाल ब्रह्मचर्याचा व कित्येक आजन्म स्रीत्यागाचा 
नेम घेतात- कित्येक परिग्रहाचा, पापकार्याला अनुमोदन देण्याचा, उद्दिष्ट आह्ाराचा त्याग करितात, 
याप्रमाणे श्रावकाच्या अकरा प्रतिमा धारण करण्यानें दान घेण्याला पात्र होतात. धनवान्‌ पुरुषांची 

ध्माकडे प्रवृत्ति पाहून अनेक लोक ब्याच मार्गाचें अनुकरण करितात. 

श्रीमंत माणसांनीं विद्या पठण करण्याचीं स्थानें ( पाठशात्वा ) तयार कराबीत. त्यांत शिक- 
णाय्यांच्या उपजीबिकेची सोय कराबी. त्यांत व्याकरण, न्याय, काब्य, गणित, तर्क वगैरे अनेक 
विद्या शिकण्याची सोय असावी. यांतून जैनामध्यें शेंकडों विद्यार्थी शिकून 
ज्ञानदानाची सोय तयार द्वोतील तर धम्मपरंपरा टिकेल. कित्येक बुद्धिमान असून त्यांना उप- 
करावी. जीतिकेचे साधन नसेल तर कांहीं तरी साधन करून देऊन त्यांना निराकुल 
केल्यानें धर्मप्रदत्ति चाढूं राहते. याचग्रमाणें अनेक प्रंथ लिहवून ते विद्या- 
थ्याना अथवा वाचणारांना बाबत. प्रेथ शोधण्याकरितां योग्य असलेल्या लोकांना मदत कराबी, 
ज्ञानाभ्यास करणा्यावर प्रेम कराबें, आपल्या आत्म्याला ज्ञानाभ्यासांत छावावें, आपल्या पुत्रांना व 
कुटुंब्री जनांना ज्ञानाभ्यासांत छात्रात्रें व जसें बनेल तशी लोकांना शाजाघ्या अम्यासांत रुचि उत्पन्न 
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करावी. शाल्न दें धर्माचें बीज आहे. शाल्ाचें ज्ञान ज्ञालें असतां शेकडों दुराचार नष्ट होतात. 
औषधदान देण्यांत फार पुण्य आहे. अनेक रोगाला नाहींशी करणारी औषधी तयार करून 
रोग्यांना देण्याची सोय करावी. निर्धन माणसांना आयतीं तयार औषधें मिव्ठात्यास त्यांना क्लाचा 
फार उपयोग होऊन उपकार घडतो. केबल निर्धन माणसांनाच त्याचा 
औषधदान... उपयोग होत नसून श्रीमंत माणसाला देखील त्याचा उपयोग द्वोतो. निर्धन 
व दुःखी लोकांना औषधदान देण्यांत महत्पुण्य आहे. गरीब व दरिद्री 
माणसांना औषध मित्ठत नाहीं. त्यांना कोणी तयार करून देत नाहीं. तयार करून देणारा असलछा 
तरी जब पैसे नसल्यानें त्यास सामग्री आणून देतां येत नाहीं, म्हृणून त्यांगा आयती तयार 
औषयधें मिव्ठण्यानें रोगप्रतीकार करितां येतो. रोग नाहींसा करण्यासारखें दुसरें दान कोणतेंद्दी नाहीं- 
अभयदान हेंही तसेंच श्रेष्ठ आहे. धर्मवान्‌ जीबांना राहण्याकरितां, त्यांना धर्मसाधन 
करण्याकरितां आपल्या शफ़िप्रमाणें धर्मशाव्मा वगैरे बांधवून द्याब्या. आपल्या घरीं जागा असल्यास 
तेथें त्यांची राहण्याची सोय करावी. कारण राहण्यास योग्य स्थल मिव्ठाल्या- 
अभयदान. शिवाय घर्मसाधन करण्यांत परिणाम स्थिर होऊं शकत नाह्लीत. कोणी सहधर्मी, 
परदेशी, दुःखी, आगंतुक आला तर मह्िना-दोन महिने त्याचे जेबणाची सोय 
करून द्याबी. कोणी प्रवास ॒करीत असतां त्याजजबल्छलील धन संपून अडचर्णीत पडछा ब स्यामुर्के 
त्यांस आपल्या गांवीं पोंचण्या इतकेह्दी पैसे नसछे, अथवा रस्त्यांत चोरांनीं गांदून व्याजपासून सर्वे 
द्रव्य नेलें ब तो स्वधर्मीय जाणून आपल्याकडे आला तर त्याला गांबीं पोंचण्याइतकी मदत 
करावी. परदेशी असून रोगी असेल त्याला रादण्यास जागा देकऊन औषधोपचार करवावा. बरचेवर 
व्यात्य धर्मोपदेश देत असार्बे. त्याचा दररोज समाचार ध्यावा, त्याचें वैयादृत्य करांत्रे, निर्धन 
माणसाकडन न होणारें असें ओषधदान धनवान पुरुषानें अवश्य करीत रहावें. ज्यांच्या परिणामांत 
चंचलता प्राप्त झ्वाली असेल्, रोगानें, वियोगदुःखानें, दारिय्ानें जे घाब्ररछ असतील ट्ाांना धर्मोपदेश 

देऊन घैर्य धारण करवार्वे. 

आपण आपकल्या आत्मयाछा निरंतर ज्ञानसमृद्ध करीत असावें. ज्ञानवान्‌ असलों तर अनेक 
जीवाला धर्मोपदेश द्यावा. अथवा कोणी शाज्ञार्थ जाणणान्या पुरुषाची प्राति झाली तर तो कब्पदृक्षा- 
सारखा छाभ समजून मोठ्या हर्षानें त्याच्या उपजीविकेची व्यवस्था करून 
स्वतः व इतरांसही थावी. ल्याशीं अतिदाय नम्नपणानें वायून आदराने धम ग्रहण करावा. धरम 
ज्ञान बाते. बृद्धिकरितां ज्ञानी पुरुषांचा सन्‍्मान करून धर्मोपदेशाची, तक्तानिर्णयाची 
गुणस्थानमार्गणांची चर्चा करवावी.धर्माची व सम्यम्ज्ञानाच्या प्रभावने ची प्रवृत्ति 
कराबी. ज्याठिकाणी धर्मप्रदत्ति शियिक्ष झाली असल व्ा गांवीं शार्स्रें लिहवून, भाषांतर करवून योग्य 
अशीं पुस्तकें पाठवून घावीं. ज्ञानदान सर्व छोकांना करीत जावें. संपत्ति प्राप्त ज्वाठी असतां दान 
सन्मानानें, प्रियवचनानें, आपल्या मित्र कुटुंबाठा देकन आनंदित करावें. संपदेचा समागम आगि 
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आयुध्य हैं क्षणमंगुर अद्वित. धनानें, देह्वानें व वचनानें अन्य जीवांवर नेहमीं उपकार करीत राहणें 
इंच मनुष्यजन्मांतील श्रेष्ठ कतव्य आहि. 
गोड बोढणें हें मो्ठें दान आह. शत्रूवरीक आपकलें वैर सोहन प्रियवचनांनीं त्याची क्षमा 
मागणें हें देखील मोठें दान आड़े. आपकें द्रव्य, जमीन जुमला देऊनही प्रसंगी त्याला संतुष्ट कराते. 
त्याविषयीं आपल्या मनांठून बैर नाहींसे करावें व अभिमान नाहींसा करावा. 
मधुर भाषण हेंढ्दी दरिद्री असून कुटुंबबत्सल असेल त्याचा शक्तिप्रमाणें दान देकन सनन्‍्मान 
एक दानच आहे. कराता. आपली बहीण, मुलगी, निर्धन असेल तर त्यांना बरचेवर भोजन- 
पान, वल्रप्रावरणादिकांनीं संतुष्ट ठेवराबें. दयाकु पुरुष दुसय्याचें दुःख, 
दानसन्मानादिकांध्या योगे नाहींसें करिंतात. मग जीं माणसें भाऊ, बढ्ण, आत्या, मुलगी, जांचई 
वगरे आपल्या कुदुंबांचीं अंगें आद्वेत त्यांना क्ीही दुःखी ठेऊं नये. 
कोणी आपकलें नुकसान केले तरी त्याछा क॒ठु वचन बोढूं नये. त्यांना म्हणाव, “ आपण 
आपल्या परिणामांत संताप ह्ोऊं देऊं नका. गृहस्थाश्रमांत छाभ अछाभ कर्मानुकूल होत राह्मणार, 
आजुबाजूची सब सामग्री त्रिनाशिक आहे. तुम्ही आपल्याकइन होईल 
कटु भाषण कर-  तितक््या प्रयत्नानें व रुद्बेतून आमर्चे कार्य सुधारात्रें म्हणून प्रयत्न करीत 
णाराबरही दया करात्री. आहां. पण आमध्या कर्मानुसार त्यांत यश येत नाहीं. याबदल आपण बाईट 
मानूं नये. ” अशा मधुर भाषणांनीं त्याला संतुष्ट कराते. 
आपल्या धनापासून कोणा तरी जीवाबर सदैव उपकार घडाबा अशी चिंता करीत असाबें. 
इतर लोक आपकलें द्वित करोत वा अद्वित करोत आपण मात्र सदैव उपकार करण्याविषयी तत्पर 
असत्रे. याचप्रमाण कोणी कैंदेंत पडछा असेल, कोणावर खोठा खठला 
आपस्या द्रव्याचा परोप- झाछा असेल तर त्याछा आपण मदत करून सोडविण्याचा प्रयत्न करावा. 
काराकड़े उपयोग करावा. कोणी आपलें धन चोरिडें असेल तर मधुर भाषणांनीं शांतभाव धारण 
करून त्याला समजावून तें परत घ्याबें. निर्धनाशीं कोणत्याही कारणामुक्के 
तंटा करूं: नये. कोणी कांहीं वस्तु चोरून खात असेल व तें पाहून त्याची चारचौघांत फर्जीती 
करूं नये. आपले आश्रित असतील त्यांच पालनपोषण करावें. विधवा ल्षिया, अनाथ मुलें, माणसें, 
रोगी व वियोग दुःखानें व्यापछेले असतील त्यांचें दुःख नाढींसें करण्यांत तत्पर असाबें. बालक वा 
बालविधत्रा असेल तर व्यांचें काव्जीपू्वक पालनपोषण कराबरें. आपणार्शी जे वैर करीत असतीछ 
ब आपण उपकार केछा असूनही त्याला जे अपकार मानीत असतील त्यात्रिषयीं मनांत विषाद न 
मानता त्यांचा दानसन्मान करावा. योग्य प्रसंग प्राप्त झ्वाछा असून जर आपल्या आप्तमिन्नांचा 
आपण सन्मान केला नाह्दीं तर आपणांस प्राप्त झालेलें धन व ऐश्व्य व्यय समजावें, आपापल्या 
मुलालेंकराचें पाठन कुतरी मांजरें देखील करितात. त्याप्रमाणें आपणही आपल्याच मुलाबाब्यंचें 
कल्याण केलें यांत महत्त्व नाहीं. प्रसंगानुत्तार आपछा नाश करणाराचें, आपलें द्रब्य हरण करणा- 
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राचें, व शन्र्चें देखील आदरातिथ्य्‌ करून व्याचा दानसन्मानादेकांनीं आदर करून बैराचा 
अभाव करणें फार कठिण आढे व तें करणें यांतच खरा पुरुषार्थ आहे. मनुष्यजन्म, धन, संपदा, 
यौत्रन, ऐश्वये वौरे से क्षणमुंगर आहत. आजपयेत अनेकांचें धन व ऐश्वये नष्ट झालें आहे. 
त्यांच्या नांवाचा मागमूसही कोठें उरला नाहीं. श्रीकार्तिकेयस्वार्मीनी म्हटलें आहे----पुष्कव्यशा 
सुशोभित वल्लाभरणांनीं, स्नान, छुगंधविछेपन, विषिधसुरस भोजनपानादिकांनीं अत्यंत काव्यजीनें 
पोषिलेला दवा देह देखील एका क्षणांत थोड्याशा आधातानें कांचेच्या भांड्याप्रमाणें नाश पावणार 
आहे. जी लक्ष्मी चक्रवर्त्यादिक महान्‌ पुण्यवान्‌ जीवाजवछ रममाण होऊन राहिली नाहीं ती 
अन्य पुण्यरह्तित जीबांबर प्रेम करून त्यापाशी स्थिर कशी राहील ! लक्ष्मी पुण्यवान्‌ जीवाजवव्ग्दी 
सदैब राहूं शकत नाहीं. कोणी म्हणल कीं, माझ्ें कुक उंच आहे. माइ्या कुलांत आज पांवेतों लक्ष्मी 
रहात आछी आह म्हणून ती सदैव राहीलच-असें समजूं नये. ती कुलवाना- 
चंचल लक्ष्मीचा. जबत्ठ राहौल अथवा राहणारही नाहीं. कदाचित्‌ नीच कुलवाल्याजबद्य्डी 
अभिमान धरूं. जाऊन राहील- धीर पुरुषापाशी रममाण होईल अथवा होणारदी नाहीं. 
नये. पंडित वा चतुर पुरुषापाशींही टिकेल अथवा टिकणार नाहीं. झरापाशी 
अथवा भिन्र्यापाशींढी राह्ील किंवा राहणार नाहीं. पूज्य पुरुषापाशी, सज- 

नापाशीं, महापराक्रमी पुरुषापाशी, व धर्मत्रान्‌ जीवापाशीही नियमानें राह्दा>च असा नेम नाहीं. 
भावार्थ-संसारांत अज्ञानी लोकांना श्रमामुत्ठें असें वाटत असतें कीं, मी कुलवान्‌ असस्‍्यानें 
मला सोह्टन लक्ष्मी जाणार नाहीं. मी पराक्रमी आहे, धीर आहे, त्याअर्थी मजजबद्ठ ती स्थिर राहिलीच 
पाहिजे. मी पंडित असल्यानें हिचें मोठ्या चातुर्यानें रक्षण करीन कारण मी मोठ्या शहाणपणानें 
ती प्राप्त करून घेतली आहे. मूखे लोक अज्ञानानें हजारों चुका करितात. त्यामुदें त्याजपासून ती 
नाहींशीं होत असते. तशी स्थिति माझी नसल्यानें मी हिर्चे रक्षण करीन. मी शूर व वीर आह. त्याअर्थी 
इचें शौर्यानें मी रक्षण करीत असतांना मजपासून ती कशी नाहींशी होणार £ मित्रा असेल त्याची 
कदाचित्‌ नाहींशी होईछ. मी पूज्य आहे. सर्वाची लक्ष्मी प्ूज्यपुरुषापाशी राहिडी पाहिजे. कोणी 
नीच असेल त्याची नाहींशी होणार असेल तर होईल. मी सुखी आहे. माइया चर्येव्र लक्ष्मीचें तेज 
झत्ठक्तत आहि. दरिद्वी मनुष्याब्या मुखात्र तेज नसतें. मी सजन असून सर्वाना आवडता आह. त्या- 
अर्थी मजपासून ती नाहींशी होणार नाहीं. सर्वाना अप्रिय असणान्या जबकून ती नष्ट द्वोत असते. 
मी मोठा साहसी व उद्योगी असल्यानें नवीन धंदे निर्माण करून द्रव्य उपाजेन करित असतों. 
त्याअर्थी मजपासून ती नाद्वींशी होण्याचा मुर््यींच संभत्र नाह्ठी, आव्ठशी व निरुद्ममी पुरुषापासृन 

ती नष्ट होत असते, निवव्# हा असा विचार मनांत आणएणें श्रम आह. 


लक्ष्मी पूर्वी केलेल्या पुण्याची दासी आह. पुण्यपरमाणु नष्ट होतांच ती नाहींशी 
होते. जीवाच्या पुण्याईचा अस्त होतांच सत्र रद्ष्मी, कांति, बुद्धि, प्रीति, प्रतीति वगैरे एका 
'क्षगांत नष्ट होतात. म्हणून लक्ष्त्ीचा उपयोग न्याय्यथ भोग भोगण्यांत करा. परिणामांत 
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, » लक्ष्मी पुण्याचें.. दयाभाव ठेऊन दुःखित बुभुक्षितांना दान करा. इचा संबंध पाण्यांतल्या 
फल आहे. तरंगाप्रमाणें क्षणभंगुर आहे. पश्चात्‌ हिचा वियोग ठरलेला आहे. जो पुरुष 
निरंतर या छक्ष्मीचा संचय करण्यांत गढून जाई, तिचा उपभोग पघेणार 
नाहीं व पात्रांना दानहीं करणार नाहीं., तो आपल्या आत्म्याला ठकबीत आहे अंस समजावें, 
कारण अचानक मरण प्राप्त झ्लाल्यास त्यास दुर्गतीस जाबें लागणार. मग मनुष्यजन्मांत येऊन 
काय मिव्झविलें ? जे संपत्तीचा संचय करून तिला जमिनींत पुरून ठेवितात ते त्या लक्ष्मीला 
पाषाणासारखी करितात हें ल्यांच्या लक्ष्यांत येत नाद्वीं, कारण जमिनींत पुष्कव्ठसे पाषाण जसे 
पुरलेले आद्वत तसें लक्ष्मीद्ली पुरलेली राह्दील. संपत्तीचा दान, भोग, उपभोग याकडे उपयोग केला 
नाहीं तर तो पुरुष संपत्तिमान्‌ असूनद्दी दरिद्री पुरुषासारखा झ्ञाल्या व त्याची स्वतःची लक्ष्मी ही 
दुसत्याची लक्ष्मी झाली. कारण गांवांत पुष्कव्धाजवक लक्ष्मी असली अथवा आपल्याच शेजास्या- 
जब असली तरी तिचा आपणाला काय उपयोग ? ती फक्त आपणाला दिसेल, भोगतां यात्रयाची 
नाहीं. त्याप्रमाणेंच जो आपल्या लक्ष्मीचा भोग घेत नाहीं त्याची स्थिति असते. 
द्रन्यावर अतिशय प्रेम करणारा पुरुष स्वतःच्या पोठाला पुरेसें खात नाहीं. औषध, बख- 
प्रावरण, राह्ृण्याची जागा बगैरे भोगोपभोगाध्या सामग्रीच्या अभावानें नेहमीं दुःख भोगतो. पण 
याद्व॒पेक्षां पैसे खर्च होण्याचें त्याला तीत्र दुःख होत अक्षतें, म्हणून तो 
कृपण लक्ष्मीचा आपले दिवस अशा कष्टांत काढतो. असा पुरुष राजाचे किंवा आपले 
उपभोग घेतवारस जे ख्री, पुत्र, भाऊबंद यांचे अनायास हित करून देतो. जो मूर्ख 
नाहीं. मनुष्य अनेक प्रकारांनीं आपल्या बुद्धीचा उपयोग करून संपत्ति बाढ- 
विण्याचा प्रयत्न करीत असतो व ती कितीही वाढली तरी संतुष्ट होत 
नाहीं, पुनः तिची बृद्धि करण्याकरितां अनेक पापारंभ करतो, पापाला मौत नाहीं, राजदिवस धन- 
संपादनाचे विकल्प करीत अनेक रात्री झ्लोंप घेतल्याशिवाय घालवितो, दिवस निधतांच पुनः द्वब्यो- 
त्पादनाच्या धंच्याछा लागतो, देण्याधेण्याच्या व्यवह्यारांत अनेक प्रकारचा खोटा बादविवाद करीत असतां 
त्याठा भुकेचे भान रहात नाहीं. रात्रो हिशेब-ठिशेब, देणें-घेणें, सड्रे-सौदे यांच्या चिंतेनें त्यास 
झोंप येत नाहीं. अशा प्रकारचा मृढ़ पुरुष लक्ष्मीरूपी तरुण ख्रीचा दास होऊन अनेक संकटें 
भोगून दुर्गतीछा जातो. जो बृद्धिंगत द्ोणान्या लक्ष्मीचा निरंतर धर्मकार्यात उपयोग करितो त्याची 
पंडित पुरुषाकट्टन स्तुति केली जाते व त्यालाच लक्ष्मी प्राप्त होणें सफल होय. यातप्रमार्णं विचार 
करून धर्मबान्‌ पण दारिश्यानें पीडित मनुष्यांना, ल्रियांना निरंतर ख्याति, 
दानानें भोगभूमीत लाभ, प्रूजा, यश यांची अपेक्षा न धरितां व त्याकट्डन आपणावर प्रत्युप- 
ब खर्गात काराची इच्छा न ठेवतां मोठ्या आदरानें व हइर्षानें दान देतात व्यांचें 
जन्म होतो. जीवन सफल आह. ज्या अर्थी धन, यौवन व जीवन हीं प्रत्यक्ष पाण्यावरील 
बुडबुड्याप्रमाणें अस्थिर आपणास दिसून येतात व दानापासून स्वर्ग व 
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भोगमूमीची छक्ष्मी असंख्यातकालपयेत उपभोगितां येते असे शार्खे वर्णन करितात, त्या अर्थी आपण 
नेहमीं दान करण्यास प्रदत्त झा्ले पाहिजे हें उधड आदे. यांत विशेष हें कीं, पूर्वजन्मी सत्पात्र 
दान ज्यांनीं दिलें आहे, सम्यकू तपश्चरण केले आदे असे पुरुष या दुष्घम-पंचमकालांत मरत-- 
क्षेत्रांत जन्म घेत नाद्दीत. या कालांत सम्यर्इष्टि उत्पन्न होत नाहींत. जे सम्पर्दष्टि देवगति, नरक- 
गतींवून येतील ते विदेहक्षेत्रांत जन्म घेतील. मनुष्य तियैच गतींतील सम्यग्इष्टि मरून खगेरतोकी 
जन्म घेतील. याठिकाणीं कोणा पुण्यवान्‌ जीवाछा काललब्धि वगैरे सामग्री प्राप्त झाव्डी तर सम्यक्तब 
उत्पन्न होतें. प्ूत॑जन्मी ज्यानें जिनधर्म पाकून पुण्य संपादन केले असेल तो येयें सध्यां जन्म बेत 
नाहीं. म्दृणूनच जैनधर्मात सध्या क्षत्रियवंशी महापुरुष उत्पन्न होत नाहींत, तसेंच धनाक्य पुरुष 
देखी विशेष दिसून येत नाह्डीत. 


जैनकुलांत कोणी धनाढ्य ज्ञाले तर त्यांना धर्माची रुचि नसावयाची. एखाद्या पृण्यवान्‌ 
जीवाला कदाचित्‌ सत्संगति प्राप्त प्लाली व जैनसिद्धांत श्रवण करण्याचा छाभ मिकाला तर तो 
स्वधर्माविषयीं प्रेम धारण करीछ. या कालांत कोणी जैन श्रीमंत असछा व तो धरम जाणणारा असलछा 
व ब्रत, उपोषण, त्याग बगैरे करीत असलछा तरी न्याला दानामध्यें द्रल्य खर्चे व्हार्वे असें वाठत 
नाहीं. लाखों रुपयांचें धन येयें सोइ्टन तो मरण पावतो. परंतु त्यापैकीं अंधे किंवा चतुर्थाश देखील 
दानाकड़े छाबीत नाहीं. 


कलिकालांतील धनाक्य पुरुषांना सदैव क्रोध वाढता असावयाचा. आपल्या पुरुषार्थाचा 
जबरदस्त अभिमान असावयाचा. वत्सलता ( प्रीति ) समूल्ठ नाहींशी ब्हावयाची. दुसप्यांनी कांदी 
सत्कम॑ केलेले पाहवत नसावयाचें. सर्वांची अक्ल वा बुद्धि कमी दिसा- 

कलिकालांतीठ.. वयाची. दया असावयाची नाहीं. अन्य पुरुषांचा अपडब्दानें अपमान ब 
श्रीमंताची तिरस्कार करण्यांत शंका धरावयाची नाद्दी. कोणी नीतीनें बोलत असछा 
विचारसरणी. तर त्याचें अपशब्द बोछन अथवा कुयुक्ति रचून खंडन करावयाचें. धर्मात्मा 
पुरुष आपणाजबढ् विनयानें संभाषण करीत आटे त्याअर्थी याचा हेतु कांढी 

तरी मागण्याचा असावा अश्ी शंका यावयाची. निर्वाछक व सहृधर्मी लोकांचें भय वाटाबयाचें, 
कारण तो कदाचित्‌ धन खर्चण्याचा उपदेश देईल. वरचेवर अभिमान वाढत जावयाचा. 
स्वभाव फार तामसी बनावयाचा. आपकलें काम तत्काल व्हार्व अशी नेहर्मी इच्छा असावयाची. 
नोकर माणसांच्या दुःखाकडे न पाद्तां आपलें काम कसे साधेल हाच सदैव विचार चालाबयाचा. 
दुसय्यांचें दुःख व दुसय्याचें प्रयोजन तुच्छ मानावयाचें. संपत्ति वाढेल तसा खर्च वाढवयाचा व 
खर्चाच्या मायून दुःख वाढ्वयाचें. यामुद्ठें रात्नदिवस खचे कमी कसा होईल हीच चिंता असा- 
वयाची. आपल्मा भोगोपभोगाची वस्तु आपसल्याला अर्ध्या किम्तीत मिव्ठहाबी अथवा आपण धनाढ्य 
मद णून लोकांनीं पुष्कछ किंमतीची वस्तु अल्प मोछांत यात्री अशी इच्छा करात्रयाची. कोणी चोरीची 
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वस्तु आणून अस्पमोलत दिली असतां फार संतोष मानात्रयाचा. द्वब्याचा संचय होत असूनही 
तृप्ति व्हावयाची नाहीं. धनवान्‌ असून पापी असला तरी त्यावर प्रीति करावयाची. इतर पुरुष 
धनवान्‌ असून परधमांचा असला व त्याची सदबुद्धि असली तरी तो चांगलछा आह अरे माना- 
बयाचें नाहीं. धनवानापाशी आपल्या औदार्याच्या गोष्टी बोलात्याच्या. निर्धनापाशी आपकें दुःख 
सांगावयाचें. दुःखी कोणी मेटला कीं त्यापाशी आपके दुःख सांगावयाचें. इतरांची किंत्रा निधनाची 
अब्झ कमी मानावयाची. निर्धनी माणसाला आपली वस्तु देण्याचा प्रसंग आला असतां व्याब्या- 
बदल मोठा अविश्वास प्रदर्शित करावयाचा. निर्धनाला चोर व दगाबाज समजावयाचें. आपण लोकांचें 
सर्बस्व गिक्ून ठाकलें असर तरी स्वतःध्या खरेपणाबदइल डौल मिरवातबयाचा. आपल्या कतैव्याची 
सदैव प्रशंसा करावयाची. दुसन्याच्या उत्तम कार्याला नांबें ठेवावयाची. आपण स्वतः निरपह असून 
दुसरे सगर्छे अत्यंत छोभी आह्वत असें म्हृणावयाचें. आपण स्वतः अजर व अमर आह्ों असें समजा- 
बयाचें. आपण स्वतः न्यायी, सर्वात श्रेष्ठ असून इतर लोक रंक आढित असें म्हणावयाचें. आरंभ- 
परिप्रह्द वाढवीत असतां कंटाव्ठा वाठावयाचा नाहीं. मरणापरयत संतोष धारण करत नाहीं. खोटें 
काम करण्यांतद्ी आपण तरबेज आह्ोंत असें समजाबयाचें, अत्यंत घूते, अतिशय कपटी, अग्रतिम 
लबाड पुरूषाछा व आपलें काम साधून देण्यांत प्रवीण असणाराल्ग पुरुषार्थी समजाबयाचें. सत्यवादी 
ब मर्यादित प्रबृत्तीनें राहणारा निरपेक्ष असेल त्यारा बुद्धिहीन समजाबयाचें, ज्या ठिकाणीं आप 
कषाय पुष्ट होतीछ, आपलें नांव होईठ, आपला अभिमान वाढेल अशा मंदिर, बागबगीचे, लम्नकार्य, 
यात्रा बगैरे जागीं पुष्कछ द्रव्य खर्च करावया्ें. देऊछ बांधविल्यानें आपकी मान्यता वाढेल म्हणून 
पैसे खर्चावयाचे व पंचांत अभिमान रक्षणासा्दी द्रव्य खर्च कराबयाचें. पण जी ज्लालेल्या देवा 
पुनरुत्यापन करण्यांत एक पैद्दी खर्चाबयाची नाहीं. निर्धन, भुकेनें पीडित यांना दमडीदेखील न 
देण्याचा पक्का निश्चय असावयाचा. दुर्बछ, दीन,अनाथ, इद्ध, रोगी, विधवा यांचें पाछन करण्यांत 
कबडी देखील खर्चावयाची नाहीं, गोरगरीबांना दिलेलें द्रव्य फुकट जातें असे मानावयाचें. सब 
कुटुंबांतील माणसांना आपल्या बरोबरीनें बाढावें छागेल म्हृणून स्वतःसा्ठींढी पकानाचें जेवण 
कराबयाचें नाहीं. पुष्कव्ठ्से धमोत्मा, पंडित, तपस्वी आमचे घरीं येतात व अनेक येतीलछ, सर्व दशी, 
परदेशी गुणवान्‌ जैनांना मोठें ठिकाण काय तें माझ्ें घरच आह व मीच फक्त दाता आहे, दुसरें 
येथें कोण आहे ! असा अभिमान घरावयाचा. कित्येक आपल्या घरों कार्ये करण्यांत व ती सुधार- 
ण्यांत मप्न असून ध्मकार्यात ज्यांचें लक्ष अद्ठि त्यांचा द्रव्याच्या मदानें मोठा अपमान करावयाचा. 
माश्यापासून यांचा उदरनिर्वाह चालत असून मला सोइ्टन कोठें राहृतीक ! बगैरे अनेक तझझूेचे 
विचार मनांत आणाबयाचे. याप्रमाणें पंचमकालांतील धनाढ्य पुरुषाची बुद्धि मोहानें विक्ृत 
झाली आढदे. 

पूत्रे जन्मीं जिनधर्म रद्दित असृन कुतपश्चरण केलें, कुपात्रांना दान दिलें, त्यामुद्“ें 
सघ्यां हें वैभव व संपत्ति प्राप्त झ्ाली आहे. ही सोडून धनावरीछ मूच्छेनें ( प्रेमानें ) मरण 
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धनाष्या आसक्तीचे प्राप्त द्ोइेंड व जशी कषायांची तीज़ता मंदता असेल त्याप्रमाणें सर्पादिक 

परिणाम तिय॑च, बृक्षादि वनस्पति, मधुमक्षिकादि पक्षी या योनींत जन्म होईल व नर- 

कांत अनन्तकाल भ्रमण कराबें छागेल, ही धनावरील आसक्ति इहलोकी वैर व 

अपयशाला कारण आह. कृपण पुरुषाला सब लोक नांबें ठेबीत असतात, कृपणाचे परिणाम नेढमीं 

दुर्ष्यानानें भरलहेले असतात. यासाठी बाशनो, दानमार्गी खर्च होणारें धन हैंच आपलें आहे अंसे 
समजा. 


पात्रदानांत खर्चलेलें घन मरणसमयीं परिणाम निमै करून अंतमुह्ूर्तात स्वर्गसंपत्तीला प्राप्त 
करून देतें. सांप्रत, उत्तम पात्र निम्ग्रंथ, वीतरागी, सत्र प्रकारचे मूलगुण व उत्तरगुण धारण करून 
दशलाक्षाणिक धर्म पान करणारे, बावीस परीपढ सहन करणारे साधु 
पात्रदानाचें फल. आह्वत. दर्शनप्रतिमेपासून उद्दिशहारत्यागप्रतिमेपयत अकरा प्रतिमा धारण 
करणारे श्रावक मध्यम पात्र आहत. ज्यांना बत नाहीं पण जिनेश्वरांनीं वर्णि- 
लेल्या तत्त्तांव आमरण पक्का भरंबसा आह, जे जन्ममरणरूपी संसारपरिश्रमणापासून भयभीत असून 
चार प्रकारच्या संधाचें सदैव हित व्दावें अशी इच्छा ठेवणारे, संसार, देह, भोग यांबिपयीं विराक्ति 
उत्पन्न झालेल, जिनशासनाचा उद्द्योत करणारे, आपली निंदा करून स्वपरतत्तबिचारांत छीन अस- 
णार, जिनकथित तत्तांत व धर्मावर इढ निश्चय करणोरे, धर्म-अधर्माच्या फलांवर अनुराग करणोरे, 
संपूर्ण जीबाबिषयी अंतःकरणांत दया ठेवणारे, मंदऋषायी, परमेष्ठीची मक्ति करणारे, सम्यक्ताचें संपूर्ण 
गुण धारण करणारे पुरुष आह्वेत ते जधन्य पात्र जाणावें. याप्रमाणें तीन प्रकारच्या पात्रांना यथा- 
योग्य आहार, औषध, शात्र, वर्सतिकास्थान, वल्न, उपजीब्रिका बगैरे, स्थैथ प्राप्त व्दवें ग्हणून 
भफ़तिपूर्वंक व विनायानें दिलें असतां त्यांच्या परिणामानुसार उत्तम, मध्यम, जघन्य भोगमूमीत दाता- 
राद्य जागा मित्ते व सम्यर्दृश्जीत सौधर्मादिक स्वर्गामध्यें महद्धिक दवामध्यें उत्पन्न होतात. 


कुपात्राचीं लक्षणें अशीं असतात-खोय्या धर्माविषयीं भंतःकरणांत दृढ प्रेम असतें, त्यांना मिथ्या- 

तपश्चरण करणास्यावर दया करून ग्यांस मदत करावीशी वाटते. खो अथवा कठोर वचन न 

बोलतां ते सर्वाशी गोड बोलतात ख्ल्री-पुत्रमित्रकुटुंबात्रिष्यी निरस्पृद्ठता ठेबतात 

कुपात्राचें लक्षण. पण निरतर मिथ्यावर्माचें सवन करितात, जप, तप, संयम, शीछ, नियम 

याविषयीं त्यांग आदर असतो. कषाय मंद करून व परिप्रहांचा त्याग 

करून जे अरण्यांत राह्तात. पापारंभ न करितां परीषह सहन करितात. कोणत्याही प्रकारचें दुःख 

न करितां सतोषानें सरस नीरस प्राप्त झ्वालेल्या भोजनाचा शांतपणें लाभ घेतात. क्षमा धारण करितात 
पण आक्षज्ञानाशिवाय बाह्य क्रियाकांडानेंच मोक्ष होतो असें मानतात ते सब कुपात्र जाणावें. 


कित्येक जिनधर्मातील लोक एकांती बनून आपर्यात्ष मताचा हट धरून स्वतःस धर्मात्मा 
₹ं, २४ 
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मानतात. यांपैकी कित्येक जिनेश्वराचे भजन, पूजन, आराधन इत्यादिकृत्यांत कृतकृत्यता मानतात. 
४ ज्ञानाम्यासब्रतादिक क्रियाविषयीं अनास्था दाखवितात. कित्येक पाण्यानें 
जैनांतील कुपात्र वरचेबर अंगोपांग स्वच्छ करणें, अन्नादिक सामप्नी बरचेवर धूर्णे, स्नान 
करून आपसल्या हतानें बनविलेलें भोजन करणें, वजग्रावरणें धुणें, धुतलेल्या 
जागाँच भोजन चेणें वगैरे क्रिया करण्यांतच धर्म घडतो असे मानतात. दुसरे कित्येक सावधानपूर्षक 
चालणें, बसे, उठणें, निजणें, पाणी बगैर मोठ्या कालजीनें सांडणें, वापरणें, गाछणें या दिया 
केल्यानेंच आपण कृताथ होऊं, याशिवाय इतर क्रिया निर्थक अंहित असे मानतात. कित्येक 
उपोषण, ब्रत, रसपरिल्यागांनीं आपणांस श्रेष्ठ मानतात. कित्येक दुःखित बुमुक्षितांना दान देण्यांत 
धर्म मानतात, कित्येक भोव्ठ जीव सर्व धम समान आहत, त्याबाब्रत अधिक सृक्ष्म विचार करण्याची 
जरूरी नाहीं अर्से मानतात. कित्येक फक्त परमेश्वराचें नामस्मरण करण्यांतच धम आह्दे असे मानतात. 
कित्येक इतर जीवांवर उपकार करण्यात व सर्वांचा त्रिनय करण्यांत धम मानतात. कित्येक फक्त 
इंद्रियनिग्रह करून उपोषण करण्यातच धम मानतात. कित्येक अनेक श्रकारचे भेष धारण करून 
कषाय मंद करून, परिग्रद् सोइन राह्मतात. कित्येक एक वे अन्न ग्रहण करून पुनरपि याचना न 
करितां तेबद्यांत संतोष मानून रहातात. याप्रमाणें अनेक लोक एकान्तपक्षी बनल्यानें त्यांना खरें 
आत्मज्ञान ह्ोत नाहीं. त्यामुर्छे ते सर्व कुपात्र जाणावित. त्यांना दान दिलें असतां तें अनेक प्रकारांनीं 
फलाला येतें. जसें पात्र, जसा दाता, जसे परिणाम, जसे द्रव्य व जसा विधि असेल तसें फछ 
प्राप्त होत अस्त. 


कित्येक जीव कुपात्र-दानामुर्छे कुमोगभूमीतील असंख्यात द्वीपामध्यें पंचेंद्रिय तिबैचा्े 

युगल होऊन जन्मतात. त्याठिकाणीं त्यांना चार अंगुलप्रमाण सुगंधी गबत मक्षण करण्यास मित्ठते, 

अमृतासारखें मधुर पाणी पिण्यास प्राप्त होतें.परस्परांत बैर बिरोध मुल्ठींच नसतो. 

कुमोगभूमीतील शीत, उष्ण, ऊन, थेडी, वारा, पाऊस यांची बाधा होत नाहीं. एक पल्य आयुष्य 

अवस्था प्राप्त होते. विकलत्रयाची त्याठिकाणीं पीडा नसते. तेथें अनेक प्रकारचे 

स्थरूचर, नभश्चर, तियँच जीव असून यथेच्छ विद्वार करून सुखाचा अलु- 

अब घेतात. एक युगलानंतर त्यापार्गे दुसेरें युगल उत्पन्न होतें. पढहिलें युगल मरणानंतर व्यंतरवासी, 

भवनवासी, ज्योतिषवासी देवांमध्ये उत्पन्न होते. कोणी कुपात्र-दानाध्या प्रभावानें उत्तरकुरु देव- 

कुरु भोगभूमीत तियेच होऊन तेयें तीन पल्यपयैत सुख भोगून देवलोकीं उत्पन्न होतात. कित्येक 

हरिक्षेत्र रम्यकक्षेत्रामष्यें दोत पल्य आयुधष्य घेऊन व कित्येक दैमबत, हैरण्यवत क्षेत्रांत एक 
पल्याच आयुष्य घेऊन तियेच युगलांत जन्म घेतात व तेथून मरणानंतर देवलोकीं जन्मतात. 


कित्येक कु्रात्रदानप्रभातानें शहाण्णव अंतर द्वीप आहेत त्यांत मनुष्ययुगल होऊन जन्मतात. 


सत्र ११७ चारित्राधिकार श्ट 


समुद्राच्या चतादिशांना चार द्वीप आहत. ह्यांतून पूल दिशेष्या द्वीपामध्यें एक पाय असणारीं माणसें, 
दक्षिण दिशेष्या द्वीपामध्यें शेंपूट असणारीं माणसें, पश्चिमेछा शिंगें असणारी * 
अंतरद्वीपांतीठ... व उच्चरेछा वचन नसणारीं मुकी माणसें उत्पन्न होतात. चार विदिशांभ्या 
मनुष्यावें स्वरूप. चार द्वीपांत अनुत्रमें सुपासारख्या कानाचीं व शष्कुडी ( कानवाल्याच्या 
आकारासारख्या ) कानाचीं माणसें उत्पन्न होतात. एक कान आंयरून 
एक कान पांघरून निजण्याइतके छांत्र त्यांच कान असतात, लंबकर्ण व सशासारखे कान असलेलीं 
माणसें समुद्राच्या विदिशांनाच उत्पन्न होतात. सिंहासारखे, धोड्यासारखे, कुतस्यासारखे, डुकरा- 
सारखे, हलगटासारखे, वाघासारखे, घुब्डासारखे, वानरासारखे, माशासारखे, मेंब्यासारखे, गाईसारखे, 
हत्तीमुखासारखे ज्यांचे मुख आहे व ज्यांचे मुख काछे, ढगाच्या रंगाचें, विजेसारखेच चमकदार व 
दर्षणासारखें निर्मल अशीं तोंडें धारण करणारीं माणसें सोव्ण विदेशांच्या अंतगत भागांत व.प्ेताध्या 
अंतापर्यत जे द्वीप अह्वित त्यांत उत्पन्न होतात. याग्रमाणेंच लबणसमुद्राच्या एका तठावर 
चोतीस अंतर द्वीप आह्वेत. दोन्ह्दी तठावर मिद्दन ४८ अंतरद्वीप व कालछोदधि समुद्राचे 9८ एकूण 
९,६ अंतरद्वीपांत कुभोगमभूमि आहे. त्याठिकाणीं कुपान्नदानाच्या प्रभावानें मनुष्ययुगल उत्पन्न होतें. 
आता एक पाय असणारें युगल गुह्लेंस राहतें व गोड अशी तेथील माती भक्षण करितें. याहून 
दुसरीं जीं या प्रकारचीं माणसें आहेत ती इक्षाखालीं रह्मतात व कल्पबृक्षापासून प्राप्त होणारी अनेक 
प्रकारचीं फर्ले भक्षण करित असतात. 
कुभोग भूमीत मनुष्य होऊन जन्म घेण्याढा कारण असे परिणाम कसे असतात याचें वर्णन 
त्रैछाक्यसार अ्ंथांत करें आहे तें असें--- 
जिणर्लिंगो मायावी जोइसमंतोवजीबि धणकंखा | 
अश्गउरवसंजुत्ता करंति जे परविवाहं च ॥ १ ॥ 
दंसणविराहिया जे दो्स णालोचयंति दूसणगा । 
पंचग्गितवा मिच्छा मोणं पारिहरिय झुजंति ॥ २ ॥ 
दुष्ब्भाव असुइसूदगपुष्फेहिं जाइसंकरादीहिं । 
कयदाणा वि कुपचे जीवा कुणरेसु जायंते ॥ ३ ४ 
अथे-जिनमुद्रा धारण करून अनेक परीषह सहन करीत असूनही जे मायाचाराचे परिं- 
णाम घारण करितात; जिनलिंग धारण करून कित्पेक ज्योतिषविद्या, मंत्रविद्या, वेब्विद्ा, यांही 
करून जगांत आपके उदरंभरण करितात व द्वव्याची इच्छा ठेवितात; जिनकिंग घेऊन प्राप्त 
झालेल्या ऋद्धीचा गव॑ करितात; आम्हीच काय ते जगांत पूज्य, आमचीच काय ती जगांत प्रतिष्ठा 
म्हणून गर्वानें फुयून जातात; साताकर्माच्या उदयानें प्राप्त होणान्या सुखामुद्वें ज्यांना गब॑ बाठतो; 
जिनलिंग धारण केलें असून ज्यांना आद्ाराची इच्छा दोते; अश्युभ कर्माच्या उदयानें ज्यांना भय 
बाठतें; मैथुन करण्याची ज्यांना इच्छा असते; परिग्रह, शिष्यसांप्रदायाच्री ज्यांना अपेक्षा असते 
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व जिनाडिंग धारण करून दुसन्याचे विवाह करून देण्यांत जे प्रशत्त होतात ते सबे कुतपाष्या 
प्रभावानें कुमनुष्यांत जाऊन जन्मतात. जिनमुद्रा धारण करून ज्यांनीं सम्यग्दशनाची विराधना 
केली आदे असे तपस्वी आपस्या गुरूजबत्ठ घडलेल्या दोषांची आलोचना करीत नाढींत; आपण 
धारण केलेल्या लिंगास अयोग्य असे लोकांचे दोष आपल्या मुखाबाटें काढतात; जे मिथ्यादृष्टि पंचाप्नि- 
तपश्चरणानें काययक्रेश करितात; जे मौन ने धरितां भोजन करितात; जे दुष्ट बिचारानें दान देतात; 
अश्॒द्ध राहुन दान देतात. सूतक असतांना दान देतात, रजस्वल्ा स््रीचा संसगे करून दान देतात, 
जातिसंकर करून दान देतात, व कुपान्नाछा दान देतात ते कुमानुषांत उत्पन्न होतात. 
कोणत्याद्दी प्रकारचें दुःख न भोगतां एक पल्यपयत आयुष्य घारण करून एकाच बेल्ीं 
दोषेही मरण पावतात व बरोबरच जन्म घेतात. दानाच्या व तपाच्या प्रभावानें सदैव सुखांत मग्न 
होऊन काल पूण करितात व मंदकषायांच्या प्रभावानें मत्रनत्रिकामध्ये जाऊन उत्पन्न होतात. कित्येक 
कुपात्रांना दान देऊन पुष्कछ भोगोपभोग भोगणोरे म्लेच्छ होऊन मनुष्यछोकांत जन्म घेतात. किल्े- 
कांना नीचकुरांत उत्पन्न होऊनद्ी पुष्कछ धनप्राप्ति होते. मांसमक्षण, मद्यपान, वेश्यासाफ्ी, करूनही 
ते निरोगीच असतात. कित्येकांना कुद्ानाच्या श्रभात्रामुद्ठें राजाचे घरी दास-दासी, दृत्तीध्ोडा, श्वान, 
वानर वमैरे योनींत जन्म घेऊन रहते छागते व सुंदर भोजन, वल्न आभरण बगरे भोगोपभोगांची प्रचुर 
सामग्री भोगण्यास मिव्ठेत. पण मरणोत्तर सर्वाना दुर्गतीला जावे छागतें. ज्याअर्थी कुपात्र अनेक 
प्रकारचें, व दाताराचे परिणामही अनेक प्रकारंच व दानाची सामग्रीही अनेक प्रकारची आहे 
त्याअर्थी त्यार्चे फलढी अनेक प्रकारचें प्रात्त होत असत्तें. 
जो भुकेला, दरिद्री, आंधव्छा, लंगडा, पांगव्ठा, रोगी, अशक्त, बृद्ध, बाठक, अनाथ, विदेशी, 
संघांतून चुकलेला, बंदिप्रहांत अडकलेला, बांघलेला, दुश्ंच्या तापानें भयभीत द्वोऊन आलेला, 
लुटला गेलेला, विधुर व भयभीत पुरुष, वा त्री, बालक, कन्या, पशु कोणीही 
दयादानाचें. असो, जो क्षुधा, तृषा, शीत, उष्ण, रोग व वियोगादि दुःखानें गांजलेढा 
लक्षण असेल त्याढा दुःखित जाणून करुणाबुद्धीन भोजनवल्नादिक देणें याल्य 
दयादान म्हणतात. यांतही जाति, कुल, आचरण वगैरे पाहून यथायोग्य 
दान कराबें. अमक्ष्य भक्षण करणारे असतील त्यांना फक्त अन्न व औषधीच चाबी. पैसे देऊं नयेत. 
ण्यांचें निद्य आचरण नसेल त्यांचें दुःख दूर होण्याइतकेंच द्रव्य व स्थान थावें. हा दुःखी मनुष्य उपदेश 
देण्यायोग्य अहि अंस वाटल्यास त्याला उपदेश, भोजन, वख्र, औषध, स्थान वंगैरे दावे. उपदेश 
देण्यायोग्य नाहीं त्याअर्थी दु:खित जाणून भाकर तुक़डा थावा. ज्यांची सेवा करण्यासारखी असेल 
त्यांचें वैयावृत्य कराते. करुणादान हूँ पात्रापात्राचा विचार न करितां केवल दया मनांत ठेऊन 
यातरें. तती पण देश, काल, परिणाम, जाति, कुछ याँचा विचार करून देत असल पाहिजे. मांस- 
भक्षी, मथ्रपी लोकांना पैसे देऊं नयेत. अतिशय दुःखी असलेला पाहुन करुणा उत्पन्न ज्ञाली तर 


अन्नदान छावें. त्यापासून आपली कौति ब्हावी अशी इच्छा करूं नये. दान देण्यायोग्य नाहींत ते 
अपात्र जाणाबेत. 
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ज्यांच्या मनांत दया नसेल, जे नेहमी हिंसा करीत असतील, जे अच्त्येत लोमी असतील,परिप्रह 
वादावा अशी ज्यांची सदैव इच्छा असेल, जे केबठ धनवान्‌ पुरुषाजबछू नेहमीं याचना करणोरे 
असतील, वेदोक्त धर्माबिषयीं ज्यांना प्रेम बाटत असेल, चंडी, मवानी, वगैरे 
अपात्राचें लक्षण देवींची जे सेबा करीत असतील, बकरा, रेडा वौरे पशूंचा जे घात करबीत 
असतील, कुदान ग्रहण करीत असतील, मद्य, मांस, वेश्या बगैरे व्यसनांत 
आसक्त असतीलछ, जिनधर्माचा द्रोह करीत असतील, परधन, परल्लीची इच्छा करून आपली प्रशंसा 
करीत असतील, ब्रतांचें ढोंग दाखबून पंचपापाचरण करीत असतील, बहारंभ, बहुपरिप्रह, तीवर- 
कषाय, असत्य भाषण, कुशात्रोपदेशक आणि जिनशासनांत खोटें लिट्ृठन त्यांचें प्ररूपण करणोरे 
असतील, व्यसनी, पाखंडी, अभक्ष्यभक्षक, ब्रत, शील, संयम, तपापासून पराड्मुख, विषयलोहुप, 
जिहेन्द्रियाच्या वश ज्लालेले, मिष्ठान्न भक्षक, असे सब जीब अपात्र जाणावेत. त्यांचे ठिकाणी रत्न- 
त्रयाचा अभाव असल्यानें पात्रपणा नाहीं. अन्य धर्मानुयायाप्रमाणें दया, क्षमा, संतोष, सत्य, 
शील, त्याग, पूजा, जपजाप्य, नामस्मरण बगैरें कृत्यामध्येंढ्री ज्याला प्रीति नसत तो कुपात्राच्याद्दी 
पलीकडचा अधम अपात्र असून अत्यंत लोभी, मदोन्मत व विषय लंपटी असतो. धर्माचरणाची 
इच्छा असून त्याचे मनांत नसंत. केवल जिहन्द्रियाला नाना प्रकारच्या भोजनांनीं पुष्ट करण्याकरितां 
जैन नांव धारण केलें आहे.धन छुटण्याकरितां जैनाचा भेष घेतला आहे. आपली प्रूजा व्हावी व 
धनाचा छाभ व्हावा या हेतूनें त्रत, तपश्चरण, पठनवाचनादिक क्रिया करीत आहे. तो अपात्र म्दृणून 
दानाला योग्य नाहीं. अशा पुरुषाला दान देणें हें पाषाणाच्या जागगीं बीं पेरिल्याप्रमाणें; कह्ू तुंब्यांत 
दूध ठेवण्याप्रमाणें; अरण्यांत चोराष्या ताब्यांत आपलें घन सोंपण्यासारखें; जगावें म्दृणून 
विषभक्षण करण्यासारखें; रोग दूर करण्याला अपथ्य भोजनासारखें; सापाछा दूध पाजण्यासारखें 
दुःखोत्पत्तीचें बीज आह. अंधकूपांत घन टाकून द्ार्बें पण अपात्राला दान करूं: नये. अपात्राला 
दान करणें हैं आपल्या घरांत विषा्ें ज्ञाड बाढविणें आहे. अपात्राचा संबंध दावाप्निसारखा 
दुरूनच त्यागण्या सारखा आहे. ज्याप्रमाणें विषवृक्षाची वासना मूर्च्छित करण्यास कारण द्ोतें 
तशी अपात्राची वासना आत्मज्ञानापासून भ्रष्ट करिते. 


आतां चार प्रकारचें दान देकन जे आगमप्रसिद्ध झाले त्यांचीं नाते सांगतात--- 


श्रीषेणबृषमसेने कोण्डेशः सकरश्र दृष्टान्ताः | 
वैयादत्यस्येते चतुर्विकल्पस्य मन्तव्याः ॥ ११८ ॥ 
अर्थ- चार प्रकारच्या वैयाबृत्याचे ( दानाचे ) चार इृष्टंत आहेत. आहारदानाच्या फ़लानें 
श्रीषण राजा, औषध दानाच्या प्रभावानें दृषभसेना नामक एका सावकाराची मुलगी, शात्रदानाच्या 
प्रभावानें कौंडेश नांवाचा गवव्ठी जो पुढच्या जन्मीं श्रृत केवडी झाला, आणि बसतिकादानाच्या 
प्रभावानें सूकर, जो मरणानंतर स्वर्गांत मह॒द्धिक देव झाला असे दे चार जीब प्रसिद्ध आहत. 
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दानाचा प्रभाव अचित्य आदे. इहलोकी देखिल दान करणास्था पुरुषांची मान्यता होते. 
पण दान देऊन त्यापासून अमुक अमुक विषयोपभोगांची प्राप्ति व्हावी 
दानाचा अचित्य अशी इच्छा त्यानें मनांत मुर्छांच ठेवतां कामा नये. दानाचें फल इंद्रियोप भोग 
प्रभात्र प्राप्त र्दातरें अशी जे इच्छा करितात ते चिंतामाणि रन देऊन त्याचे बद- 
ल्‍्यांत कांचेचा तुकडा घेतात, ते अमृत टाकून विष प्राशन करितात, 
दोन्याकरितां नवरत्नाचा द्वार देकन ठाकतात. जाव्ण्याकरितां कल्पदृक्ष तोडतात, छोखंड पाहिजे 
म्हणून नाव तोडतात व आपल्या गब्य्यांत मोठा दगड़ बांघून खोल डोहांत उडी मारतात असें 
समजावें. 
इंद्रियांचे विषय अभ्निप्रमाणें दाह उत्पन्न करणारे आद्वेत, काछकूट विषाप्रमाणे अचेतन करून 
मारणारे आद्वित, पंचपापामध्यें प्रद्धत्ति करबिणारे आहेत, तृष्णा उत्पन्न करून नरकाला पोंचविणारे 
आहत, म्हणून बैर उत्पन्न करण्यास कारण असून ज्वराप्रमाणें संताप, 
इंद्ियांचे विषय मूर्छा, प्रछप, दुःख, भय, शोक व भ्रम उत्पन्न करणारे आहत. ब्रिषयांचे 
दुःख देणारे आंद्वेत चिंतन जीब्राछा अचेतन करतें मग त्याचें सेबन केलें तर अनेक 
भवांत मरणप्राय दुःख देइंछ यांत नवर नाहीं. म्दहृणून विषयांची इच्छा 
न ठेवतां दान-धर्म करण्यास प्रवृत्त ब्हत्रि, लाभांतराय कर्माच्या क्षयोपशमापासून आपणांस जेबढें 
धन प्राप्त होईल त्यांत संतोष मानून पुढें अधिक इच्छा करूं नये. पावशेर अन्न खाण्यास मिले 
तरी त्यांतून दानाचा भाग काइून ठेवावा. दान करण्याकरितां म्हणून धन पाहिजे असेंही मनांत 
बाहूयूं नये. सबेत्र इच्छेचा अभाव द्वेंच दान व हेंच उत्कृष्ट तप आहे. वैयाबृत्याठा अतिथि- 
संविभाग व्रत असें म्हटें आहे. 
वैयाबृत्यांत जिनपूजेचाही अंतर्भाव होतो म्हृणून त्यात्रिष्यी सूत्र सांगतात-- 
देवाधिदेवचरणे परिचरणं से दुःखनिहेरणं | 
कामदुहि कामदाहिनि परिचिनुयादादइती निल्यमम्‌ ॥ ११९ ॥ 
अथे- देव म्हणजे इंद्र. ह्यांचा अधिदेव म्हणजे स्वामी जे अरिहतदेव त्यांच्या चरणाचें 
परिचरण म्हणजे पूजन हें नेहमीं आदरानें करावें. तें सर््र दुःखांचा नाश करणोरें असून कामाछा 
( मदनाला ) जाकून ठाकणारें आहे. 
विशेषार्थ- गृहस्थानें दररोज जिनपूजन करणें यासारखें दुसरें उत्तम कार्य कोणतेंही नाहीं, 
अश्ुभ कर्माच्या अभावामुल्नें मनुष्य तियचाप्रमाणें सप्तथातुमय देह ज्यांना नाहीं, आहाराची इच्छा 
हा नसस्यानें क्षुधा तृषेची ज्यांना वेदना नाहींशी करण्याचें कारण पडत नाहीं. 
जिनपूजेचाही कंठांत अमृत वाहत असल्यानें ज्यांना क्षुधतृषेची बाधा ह्दोत नाहीं, जरा, 
अंतर होतो रोग वगैरे त्रिकार ज्यांना होत नाहंत, त्यांना देव म्हटलें आहे. ज्यांना 
ज्ञानावरण वौर्यातरायादिक कर्माचा यांहून अधिक क्षयोपशम झाला असेल त्यांना 
इतर देवामध्यें नसणारी ज्ञान व वीर्याची शक्ति अधिक प्राप्त ज्ञाली आहे. म्दृणून देवांचा स्वामिपणा 
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प्राप्त ज्ञा्य, ज्यांना असंख्यांत देव वंदना करितात, म्यांनीं संपृणे ज्ञानावरण, दशनावरण, मोहनीय, 
अंतराय वगैरे आत्म्यांचा घात करणात्या कर्माँंचा नाश करून जिनेंद्रपद प्राप्त करून बेतलें तेच 
इंद्रादिकांकटून वंच झाले. अशा देवाधिदेवाच्या चरणांचें प्रूजन संपूर्ण दुःखाचा नाश करणारें आदे, 
व इंद्रियांध्या विषयांब्या इच्छेचा नाश करून मोक्षरूपी कामना पूूणे करणारें आंहे, म्हृणून अन्य 
देवांची आराधना सोइन जिनेश्रराची आराधना कराबी. 


पुष्कछ काल रागी, द्वेष्ी, मोही जीवांची आराधना करून भयंकर कर्मबंध करून संसारांत 
परिश्रम्रण केलें. त्या ऐबजी वीतराग सर्वज्ञार्चे आराधन केलें असतें तर कर्माचा नाश होऊन मोक्षरूप 
अक्षय्य सुख प्राप्त झार्ले असतें. सब दुःखांचा नाश जिनपूजनानें होतो म्हणून तें करणें अवश्य आहे. 


शंका:-अहत लोकांष्या अग्रभागीं (मोक्षस्थानीं) जाऊन राहिले. ते धातुपाषाणाच्या स्थापना 
केलेल्या प्रतिबिंत्रांत कस येतील ? व त्यांना आपलें प्रूजन स्तवन व्हर्वे अशी इष्छा तरी कशी 
अप्तणार : ते आपल्या अनंत ज्ञान व अनंत सुखांत मम्न झ्लालेल आहत. जो कषायानें व्याप्त असेल, 
ज्याला आपली पूजा व्हाबी असें बाठत असते तोच आपली कोणी स्तुति केली असतां संतुष्ट होतो. 
तो संसारी अमून रागद्वेषसंयुक्त अूसतो, त्याढाच पूजा आब्रडते. वीतराग भगबंतपरमेष्टी अनंत- 
चतुष्टपांत लीन असल्यानें त्यांना पूजेची इच्छा नाहीं. ते धातुपाषाणाच्या मूर्तीत येत नाह्वीत, 
कोणावर उपकार किंवा अपकार करीत नाढीत, आपकलें प्रूजनस्तत्रन करणारावर संतुष्ट द्वोत नाढींत, 
निंदा करणाराबर द्वेब करीत नाढ्वींत. अशा अवर्स्थेत भगवंताचें पूजन कां कराते ! 


समाधानः-भगवताछय आपल्या पूजेची स्तुतीची मुर्क्रच इच्छा नाहीं ढें खरें आह्.पण गृहस्थाचें 
परिणाम सदैव शुद्ध आत्म्याच चिंतन करण्यांत स्थिर राहत नाह्वींत व साम्यभावांतद्वी राहत नाहींत. 
गृहस्था्चें मन निरालंत्र राहटूं शकत नाहीं. परमात्मभावनेच्या अवलूंबनानें वीतराग स्वरूपाचें 
ध्यान ब्हातें म्हणून, शुद्धात्म्याचें अवलंबन करण्याकरितां, विषयक्रषायांचें अवलंबन सोड़ून साक्षात्‌ 
'पपरमागम स्वरूपाचा धातुपाषाणाच्या प्रतित्रिंबामध्यें संकल्प करून त्यांचें ध्यान व पूजन करणें 
अवश्य आह. त्याब्रेढ्ठीं त्रिषषकषायांच्या संकल्पाचा अभाव असतो म्हणून दुर्ध्यान होत नाहीं व 
परिणाम शुद्ध होतात. परिणाम-विद्युद्धतिब्या प्रभावानें अशुभ कर्माचा रस झुकून जातो, त्याची स्थिति 
व अनुभाग कमी होतो, अर्थात्‌ पापकम नाहींसें होते. याशिवाय परिणाम शुद्ध ज्ञाले असतां - शुभ 
प्रकृतीतील रस बाढ़तो व आयुकर्माशिवाय इतर कर्माच्या प्रकृतीची स्थिति कमी होत जाते. म्हणूनच 
बीतरागप्रभूच्या स्तवन-पूजन-ध्यानाच्या प्रभावानें पापांचा नाश द्वोजन सातिशय पुण्यकर्मा्चे 
उपाजन होते. 


पुण्यपाप बंधार्चे कारण आपलेच परिणाम आह्वित. बाह्यतः जसे अवलंबन असेल तसेच आपले 
परिणाम होत असतात. यद्यपि भगवंत अरहंत घातुपाषाणाध्या प्रतिरत्रिबांत येत नाह्ठीत व ते स्वतः 
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कोणाचा अपकार उपकार करीत नाहींत, तरी बीतराग परमात्म्याचें ध्यान-- 
पापपुण्य आपले पूजन दें आपले परिणाम झुद्ध करण्यास आणि रागद्वेषांचा नाश करण्याचें 
परिणामाबर॒ बाह्य कारण आह. त्यामुत्ठें जीवावर मोठा उपकार ह्वोतो. जसें काष्टपाषाणाच्या 
अवलंबून आह. स्रीच्या चित्राला पाहून अंतःकरणांत प्रीति उत्पन्न होतें, अथवा अचेतन 
अशा सुवर्ण मणि, माणिक, बागबत्रगीचे, महल, शहर, पाषाण, वगैरे 
पदार्थाच्या पाहण्यानें व श्रवण करण्यानें रागद्वेष उत्पन्न होतात, त्याचप्रमाणें झुभाञुभ वचन, राग+ 
रुदन, सुगंध, दुर्गंध हीं सबे अचेतन पुद्ढल द्वन्यें असून त्यांचें श्रण, अवलोकन, चिंतन, अनुभवन 
करण्यानें रागद्वेष उत्पन्न होतात, त्याप्रमाणें्र जिनेंद्राची परमशांत मुद्रा ज्ञानी पुरुषाछा बीतरागता 
उत्पन्न करण्यास सहकारी कारण होते. ती प्रेरक्क कारण होत नाहीं. भव्य जीबांना वीतरागतेशिवाय 
दुसन्या कशाचीही इच्छा नसते. जिनेंद्राच्या चरणाची प्रूजा करण्यांत जचंदनादि अष्टद्रन्यें बह्ावीं 
लागतात, तीं भगवंताला भक्षण करण्याकरितां नब्हेत. अथवा पूजा न केली तर अपूज्य राइतीरू 
म्हणून नन्हेत. अथवा व्यांच्या इच्छेकरितां म्हयून चढवाबीं छागत नाहींत. अद्दद्वब्याचें समर्पण हैं 
भगवंताछा पाहून पूजकाला अतिशय आनंद ज्ञाला म्हणून जलूचंदनाच्या मिषानें अर्ध्यावतारण 
आह. जसें राजालछा भेटण्यास गेलें असतां त्याछा नजराणा करणें अथवा त्याला पाहुन संतोप झाला 
असतां त्यावरून आरती ओबान्णें, अक्षतपुष्पादिकांची दृष्टि करणें, मोत्यांची थाव्ठ मरून ओबात्णें, 
सोन्याच्या मोदरांची थाव्ू भरून ओबाक्ून ती वाद्टन ठाकरणें, रतनांच्या थाव्ती भरून त्या ओवाद्धून 
ठाकून देणें, बगैरे क्रिया राजावरीड भक्तीर्न आनंद प्रकट करण्याकरितां केल्या जातात. राजाला 
त्याची अपेक्षा नसते. मौह्यवान बस्तूच्या थाह्वी भरून ओबात्य््या म्हणजे तें राजाला दान दिलें 
असें होत नाहीं. राजाची ओबाछणी त्याजवछू असलेले छोक थेतात. व्याप्रमाणेंच भगवान्‌ 
अरिद्दताच्या पुढें अष्टद्ृव्य चढविणें आहि. 
पूजन करण्यायोग्य नऊ देवता आह्वित व्याविषयीं गोमइसारांत असें लिहिलें आहे--- 
अरहंतसिद्धसाहुतिदर्य जिणधम्मवयणपडिमा हू । 
जिणणिलया इदि एदे णवदेवा दिंतु मे बोहिं॥ १ ॥ 
अर्थ- अरिहत, सिद्ध, आचार्य, उपाध्याय, सर्बसाधु, जिनधर्म, जिनवचन, जिनप्रतिमा 
आणि जिनमंदिर हाय नबदेवता आद्वत त्या माइ्या रत्नत्रयाची पूर्णेता करोत. 
- जेपथें अरिहवताचें प्रतिबिंब आधे तेयें नऊही देवता गर्भित आहेत असे जाणाबें. कारण 
भाचार्य, उपाध्याय व साधु दे तर अरहंताच्या पूर्व अवस्था आह्वेत. सिद्ध ही नंतरची अवस्था आहे. 
प्रथमतः अरहंतपद नंतर सिद्धपद प्राप्त होतें. अरहंताची वाणी तें जिनवचन; 
पूजनयोग्य वाणीनें प्रकट केलेला तो जिनधर्म; अरदवंताचें स्वरूप जेथें विराजमान केलें 
नऊ प्रतिमा आअद्दे तें जिनालय. याप्रमाणें नवदेवतारूप भगवान्‌ अरिहंताष्या प्रति- 
बिंबाचें दररोज पूजन करणें योग्य आहे. अरिहंताच्या प्रतित्रिंतराची अधो- 
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लोकांत भवनवासींतीऊ चमरवैरोचनादिक इंद्र व असंस्थात भवनवासी देव, मध्यलोकी चक्रवर्ती, 
नारायण, बढिभद्रादिक अनेक धर्मात्मा जीब, ब्यंतरलोकांतील देव, ज्योतिर्लोकांतील चंद्रसूर्यादि 
असंख्यात देव, स्वगेलोकांतील सौधम-इंद्रादि असंख्यात कल्पवासी देव त्यांची पूजा करितात.- 
याप्रमाणे त्रैलोक्यांतील भन्यजीवांकट्टन वंच्य व पूज्य अशा अरहंताच्या तदाकार प्रतित्रिंबार्चे भन्य- 
जीबांकट्टन सदैव पूजन केलें जाते. 
पूजा दोन प्रकारची आह. एक द्रव्यपूजा, दुसरी भावूजा. त्यांवन अरिहिताभ्या प्रतिबिंबाला 
मुखानें स्तुति करीत, नमस्कार करून, तीन प्रदक्षिणा देऊन, दोन्ही ह्वात जोइ्न मस्तक नमविणें. 
त्यापुर्दे जलचंदनादि अष्टद्रब्यें चढबिणें याला द्वन्यपूजा म्हणतात, अरि- 
पूजेचे प्रकार हंताष्या गुणांष्या चिंतनांत एकाम्र होऊन इतर सब विकल्पसमूह सोडणें व 
अरिहंताच्या प्रतित्रिंबाचें ध्यान करणें याला भावपूजा म्हणतात. अथवा 
प्ूजेकरितां शुद्धजागीं थोड्या पाण्यानें स्नान करून झुद्धवस्ानें, विनयपूर्वक हात जोड्ून भक्तिसहित 
उज्ज्वल व निर्दोष जलानें प्रतिमेचा अभिषेक करणें यालाही प्रूजन म्हणतात. त्यात्रेक्लीं मी साक्षात्‌ 
अरिहंताला स्पशी करीत आह, ल्यांचा अभिषेक करीत आह असा विचार मनांत आणावा. हा शुद्ध 
भक्तीचा महिमा आहे. झुद्ध पाणी ज्ञारीमध्यें घेऊन भगवंताच्या ग्रतिमेपुदें उभें राहुन पुढील चिंतन 
करावें, 
“हे जन्मजरामरणाला जिंकणाय्या जिनेश्वरा ! मी जन्म-जरा-मरण-निवारणाथे पाण्याक्या तीन- 
धारा आपल्या चरणारबिंदापुर्दे सोडितों; मगवन्‌ ! आपल्या चरणाला शरण येणें हेंच जन्मजरामरण- 
रहित होण्याचें कारण आहे. संसारपरिश्रमणाचा ताप नाहींसा करणान्या 
प्रजेच्यावेडी. देवा ! मी पण तोच ताप नष्ट करण्याकरितां चंदनकपूरादिक द्वब्यें आपल्या 
काय चिंतावें!  चरणारविंदापुरढें चढवितों. अविनाशीपदधारक भगबंता ! मी पण अक्षयपद्‌ 
प्राप्यथ आपस्यापुर्दे अक्षता-क्षेपण करितों. हे कामबाणत्रिध्वंसका ! मी तुज- 
पुढें कामंबदना नाह्ठीशा करण्याकरितां पुष्पराशि अर्पण करितों. क्षुधारोग नाह्ींसा करणात्या 
जिनेन्द्रा / भी तोच रोग नष्ट होण्याकरितां नैवेधध अपैण करितों. मोह्ान्बकार नाहींसा करणान्या 
जिनेन्द्रा ! मी अज्ञानान्धकार नष्ट होण्याकरितां तुजपुरें दीप समर्पण करितों. अष्टकरमदाहक जिनेन्‍्द्रा ! 
मी अष्टकर्मननाशनार्थ धूप समर्पण करितो.” मोक्षस्वरूप धारण करणान्या भगवन्ता ! मला 
मोक्षरूप फल प्राप्त व्हा्वें म्हणून तुजपुर्दे फछ अपण करितों याग्रमाणें आपल्या योग्यतेनुसार एक 
द्ब्यानें, दोन, तीन, चार, पांच, सहा, सात व आठट्ठी द्वव्यांनीं पूजन करून आपले परिणाम परमेष्ठीष्या 
ध्यानामष्यें छावाबे. भगवंताष्या गुणांचें स्तवन करून महान्‌ पुण्य उपारजन करून ध्यावें व 
पापाची निजेरा करावी. जिनेश्वराची प्रूजा करणारे चार प्रकारचे देव कल्पदृक्षापासून उद्नन्न 
दोणान्या गंध पुष्पफलादि सामप्रीनें प्रजल करितात. सौधमेन्द्रादि सम्यग्दष्टि जीव जिनवराची भक्ति 
व प्रूजन यानेंच आपला उत्तम जन्म सफल आहे असें मानतात. मनुष्यांत चक्रवर्ती, नारायण, बल- 
र. २५ 
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भद्रादिक राजेन्द्र भाद्देत, ते मोत्यांचे अक्षत, रत्नांचीं पुष्पें, फलें, दीप व अमृतपिण्ड बगैरे पदा- 
थाँनीं जिनेन्द्राचें पूजन, स्तवन, गान, नृत्य करून महपुण्य उपार्जन करितात. आरक्षण, क्षत्रिय, 
बैश्य, थूद्ध हे से आपआपकें सामर्थ्य, ज्ञान, कुल, बुद्धि, संपत्ति, संगति पाहुन जिनेन्द्राची पूजा 
करितात. तर्सेंच देशकालाला योग्य असे अनेक सत्री-पुरुष धनाक्य निर्धन, रोगी, निरोगी, सर्थ 
पूजन करितात. किल्मेक गांवांत, शहरांत, अरण्यांत, खेड्यांत राहत असतात. त्यांचूनह्दी कित्येक 
लोक अष्टद्रव्याची निर्मल सामप्री तयार करून भगवंताचें गुणणान करून प्रूजन करितात. कोणी 
कोरडे गह, जबस, हरभरे, मका, बाजरी, उडीद, मूग वगैरे धान्याध्या मूठी भरून देवाला चढवून 
पूजा करितात. कोणी भाकरी चढवितात. कोणी क्षीर, खिरा, भात, दाव्ठ वगैरे अनेक प्रकारचें अन्न 
चढ़वितात. कोणी नानाविध मेवामिठाई आणून चढवितात. कोणी मोत्याचे तांदूव्ठ, रत्नाचे दीप, 
सोन्यारुष्यांनीं व पंचरत्नांनीं जडलेलीं जडावाचीं फुलें व फरलें बगैरे चढवून पूजा करितात. कोणी 
दूध, दहीं, तूप चढबितात. कोणी घेवर, लाइट, पेढे, बरफी, पुड्चा, पूवरा वगैरे पक्कान्न चढवितात. 
कित्येक नुसती वंदनाच करितात. कित्येक स्तवन, गान, नृत्य, वादित्रांनीं भजन करितात. 'क्रित्येक 
अस्पश्ये-शूद्र मंदिराबाहेरूनच शिखरावरील जिनबत्रिंबराला नमस्कार करितात. याप्रमार्णे ज्यांना जशी 
संगति, जसें ज्ञान, जसें सामथ्ये, जशीं धनसंपत्ति व शक्ति असेल त्याप्रमाणें देशकाठ पाहून निने- 
श्वराची आराधना कराबी, या प्रमाणें बीतरागप्रभूंचें स्तवनप्रुजन करून आपापल्या परिणामाग्रमाणें 
सर्बानी उत्तम, मध्यम, जघन्य पुण्य उपाजेन कराते. 


जैनधर्म जाति किंवा कुछावर अबल्बून नाहीं. धनसंपत्तीच्या आधीन नाहीं. बाह्य क्रियेवर 

अवलंबून नाहीं. दा फक्त ज्याच्या त्याध्या परिणामाच्या विशुद्धोवर अबलंबून आहे. कोणी मोठा 

अभिमानी, श्रीमान्‌ पुरुष असला व ल्यानें आपली कीर्ति ब्हाबी म्हणून 

जैनधम्म मोत्यांच्या अक्षता, रत्नांचे दिवे, सुबर्णाचीं पुण्पें बगैरेंनीं पूजन केलें व अनेक 

जातिकुलाबर प्रकारच्या गानवादित्न-भजनपूजनांनीं मोदी प्रभावना करून दाखबिली तरी 

अवलंबून नसून तो अल्पपुण्य संपादन करणारा होईल. क॒दाचित्‌ अव्यपुण्यबंध देखील न 

परिणामावर॒ होतां उलट कर्मबंध देखील होईछ. कारण बंध हा कषायाच्या आधीन भाहे, 

अवल्बून आहे. कोणी आपल्या भावविद्वुद्धीनें प्रेमछ भक्तिमान्‌ बनून एखादें फछ वा पान 

वा अन्नाचा कण अपेण करीछ व मनोभावापासून निर्मल सतबन करील 

त्याछा महान्‌ पुण्याचा बंध होईछ व तो अनेक जन्मांत संचय केलेल्या पापाचा नाश करील. 

द्रन्‍्यानें पुण्य विकत मिव्ठत नाहीं. ज्यांनीं इच्छा नाहींशीं केली, कषाय मंद केले व रूयाति, लाभ, 

पूजा बगेरे कशाचीच पर्वा न करितां केवव्ठ परमेष्ठीवरील गुणावर प्रीति केली, त्यांनाच जिनपूजनाचें 
विशेष फल प्राप्त झालें आद्दे व होईल. 


जिनपूजन सचित्त व अचित्त द्रव्यांनीं करात्रें असें परमागमांत सांगितलें क्षाहे. ज्यांना 
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सचित्ताच्या दोषापासून भीति वाठते ते मोट्या प्रयलानें प्रासुक, जल, चंदन, अक्षत व अक्षतालाच 

चंदन, कुंकूम लावून खुगंधित करून त्यावर पुष्पांचा संकल्प करून पूजा 

सचित्त वा अचित्त करितात. तसेंच शाबत्रांत वर्णिलेली सोन्याचीं, रुप्याचीं, जडावाची फुलें ब 

द्रन्यांनीं पूजन करावें लवंगा तयार करवून व्यांनीं पूजन करितात व प्राछ्ुुक अशा, ज्यांत फार 

आरंभ करावा छागछा नसेल अशा कांहीं थोड्याशा नैवेद्यानें प्रजनन करिं- 

तात, शक्य असेल ते लोक रव्नांचे दिवे अथवा सोन्‍्यारुप्याच्या पुष्पांनीं पूजन करितात, अथवा 

सचिक्रण द्रव्याला केशराचा रंग देऊन त्याला दिव्याचा संकल्प करून त्यानें पूजन करितात- 

चंदन, अगरबत्ती, धूप वगैरे चढबितात. बदाम, जायफब् वमैरे छुद्ध फलें घेऊन पूजन करितात. 

यात्रमाणें ते अचित्त द्व्यांनीं पूजन करितात. जे सचित्त द्रब्यांनीं भगवंताची पूजा करितात ते जल, 

गंध, अक्षतादि उत्तम व निमेल पदाथे घेऊन तसेंच चमेली, चंपककमल, सोनचाफा वगैरें सचित्त 

पुष्पं घ्ेकऊेन पूजन करितात. तुपाचा दीप, कर्पूराची आरती, सचित्त फलें, आंबा, केले, डाकिंब 

बगरेंनीं पूजितात. अग्नीवर धूप दहन करितात. हे दोन्‍्ही मार्ग शान्र॒श्रणीत व सनातन आहत व 

आपल्या परिणामाबर अवलंबून असणात्या पुण्यबंधाला कारण आहेत. 

पुष्पासारत्या वनस्पतीत विकलत्रय जीबांची उत्पत्ति विशेषतः अधिक होते. पुष्पामध्यें 

द्वींद्रिय, त्रींद्रिय, चतुर्रिद्रिय व पंचेंद्रिय त्रस जीब प्रत्यक्ष आपण पाहतों. फुलांना जर एखाद्या पात्रांत 

घ्ेऊन झटकलें तर हजारों जीव त्यांतून बाहर पड्टन उडतांना आपस्या 

त्रसजीबाचें रक्षण. इष्टीस पडतात. फुलांत त्रसजीब फार असतात. याशिवाय बादर निमोदजीब 

अवश्य आह. अनंत असतात. चेन्रमार्सी व पावसाब्यांत तर त्रसजीवांची उत्पत्ति फारच 

होते. अशी स्थिति पुष्पांची आह. याविषयीं ज्ञानवान्‌ पुरुषांनीं विचार 

करून पधर्मबुद्धि मनांत जागृत ठेऊन सब क्रिया यत्नाचारपृंक्कत केल्या पाहिजेत. कोणतीही क्रिया 

करितांना जीवांची विराधना न होण्याची खबरदारी घेतछी पाहिजे. या इष्टीनें पाहतां फुलें घूत 

असतां असंख्य त्रसजीबांची हिंसा होते. यांत हिंसा अधिक घड्टन पृजन करण्यांत द्वोणारी परि- 

णामाची बविज्ञुद्धता तोकडी पडते. म्हणून पक्षपात न ठेवतां जिनग्ररूपिंत अहिंसा धर्माछा अनुसरून 
जितकीं कार्ये करितां येतील तितरकी सब मोठ्या सावधानतेनें जीवविराधना टाव्हून कराबी. 

कलिकालांत भगवंतांनीं वर्णिलेल्या नयविभागाला कोणी जाणीत नाहींत ब शाझ्लांत सांगि- 

तंलेल्या विषयांचा न्‍्यायदृीनें विचारही करीत नाहीत. आपल्याच कब्पनेनें एखादा पक्ष ग्रहण 

करून त्यामार्गानें यथेच्छ प्रवतैन करण्याची प्रवृत्ति विशेषतः दिसून येते. 

रात्रीं पूजन करूं कित्येक पक्षपाती छोक भाद्रपद-मा्सी दिवसा पूजा न करितां ती रात्रीं 

नये, करितात. दिवे छावून नेवेद्य चढवितात. फुछांच्या राशींच्या राशी देवापुर्े 

बाइतात, त्यांत लाखो माशा, डांस, मत्सर वगेरे जीव उत्पन्न होतात व ते 

दिव्यावर पडून मरण पाबतात. दिव्याच्या निमित्तानें रात्रीं अप्रमाण जीव, डांस बगेरे छाल, पिवन्या 
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रंगाचीं पांखरें, अनेक त्रस जीव, लद्दान रूहान शरीर धारण करणारे जीब पूजन सामप्रीष्या ताढांत 
शेऊन पद मरण पावतात. ते आपल्या तोंढांत, नाकात, कानांत पण जातात. आपण 
त्यांना निवारीत असतां ते आपल्या अंगावरून उद्दून जात नाहींत. इतकी घडणारी हिंसा प्रत्यक्ष 
पाहत असूनदी कांही छोक आपका पक्ष न सोडतां हृटकून रात्रींच पूजन करितात. रात्री 
सर्वे प्रकारचे आरंभ सोहन यत्नाचारपूर्वक राह्मवें अशी शास्राची आज्ञा आहे. धर्माचें स्वरूप बाह्यतः 
जीवदया ब अंतरंगांत रागद्वेषमोह्माचा विजय असे आहे. जियें जीव-हिंसा घडेल तिथें धरम नाहीं व 
जेथें अभिमानाछा वश होऊन एक पक्ष ग्रहण करून त्याचें समथेन करण्यांत ज्यांना हिंसेची भीती वाटत 
नाहीं त्यांना धरमवान्‌ कसे म्हणता गईल ! कित्येक एकांती छोक मंडल मांहून ते आठ आठ, दह्ा 
दह्ा दिवस ठेवितात. त्या सामग्रीत प्रत्यक्ष आब्या, किडे उत्पन्न होतात. फर्ले बगैरें चढविलेलीं 
असतात तीं नासून जातात. नैवेद्य चढविलेला असतो. त्याध्या वासानें किड्या मुंग्यांचे प्रवाह 
चाद्ू होतात व ते प्रभावना पाहण्याकरितां जीं माणसें येतात ह्यांच्या पायाखालीं चिरडून मरून 
जातात. हैं प्रत्यक्ष पाहुन देखील आपल्या पक्षाचा अभिमान त्यांना सोडवत नाह्दीं त्यांना रात्रभर 
पूजेची सामग्री ठेवणें यांत हिंसेचें पातक घडतें. 
अनेक पुराणामध्यें व श्राबक्राचारामध्यें अरिहृंताच्या प्रतिमचें अ'-द्रव्यांनीं पूजन करातें 
मदृणून उपदेश आह व कोठें कोठें अरिहंतग्रतिबिंबाचें स्‍्तवन व कोर्ठें अभिषेक करावा अर्से वर्णन 
आह, पण साक्षात्‌ प्रतिबिंब पुरे असतांना पुनःस्थापना करावीं अंसे मात्र कोर 
स्थापना करण्याची वर्णिलेलें आढकून येत नाहीं. सांप्रत प्रतिमा साक्षात॒ पु्दें विराजमान्‌ असतांढी 
अवश्यक्रता नाहीं, स्थापना करणें अवश्य आहे असे म्हणतात. जयपुर शहरीं संवत १८५० 
सालीं आपस्या कल्पनेने कोणी दा स्थापनेची नवीन अभ्रव्बात्ति चाद् केली 
आहे. ह्यांत अरिद्दंत, सिद्ध, आचाये, उपाध्याय, साधु, जिनवाणी, दशलाक्षणिक धर्म, षोडशकारण, 
रत्नन्नय अशी नऊ प्रकारची स्थापना करारी असें त्यांचें म्हणणणं आह व ज्यांना सप्तन्यसन, अभक्ष्य 
कौरेंचा त्याग असेल व्यांनीं स्थापना करून पूजन कराते. व ज्यांना त्याग नसेल त्यांनीं स्थापना 
करूं: नये फक्त पू जन करावें. स्थापनायुक्त पूजन ज्याछा अन्याय, अभक्ष्यव सप्तव्यसनाचा त्याग आह 
त्यांनींच करावयाला पाहि जे. इतरांनी स्थापनेशिवाय पूजन करांवें. लियांनीं रंगलेलें वन्ल नेसून स्थापना न 
करितां पूजन करादें असें त्यांचें म्हणणे आह. असे म्हणणारे जे असतील ते साक्षात्‌ असलेलें जिनब्िंब 
मानीत नसाबेत असें बाटतें. तदाकार तांदव्दाच्या स्थापनेचाच विनय करावा. प्रतिबिंबाचा विनय 
करण्याचें मुख्य कर्तेन्य उरलें नाहीं. प्रतिमेचें पूजन, वैदन, स्तबन वाटेल त्यानें करावें पण पिवब्ब्या 
तांदव्ठामध्ये स्थापना करणें हवा उत्तम पक्ष व तो अभक्ष्यादे पापरहित असेल त्यालाच योग्य. 
याप्रमाणें पिवव्व्या अक्षतेमध्यें स्थापना करणें हा मुख्य विनय ब प्रतिमेचें पूजन वगैरे गौण अरे 
स्‍्यांचें मत दिसतें.पाशिवाय ज्या तीयेकराची जी प्रतिमा असेल त्यापुऱें त्याचीच पूजा व स्तुति केली 
पादिजे, दुसय्या तीथेकराची करतां उपयोगी नाहीं. जर करावयाची असेल तर त्याची तांदव्यमध्यें 
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दुसरी स्थापना करून केली पाहिजे. 


यात्राबतीत त्यांनां अंस त्रिचारावयाचें की, श्रीसंमतमद्रखामीनीं शिवकोटी राजाध्या समक्ष 
स्वयंभूसतोत्र रचून स्तवन केले व चंद्रप्रम प्रभूची प्रतिमा प्रगट झाली. मग चंद्रप्रभ प्रभूपुर्दे इतर 
सोल्आा तीयेकरांचें स्तवन कसें केलें ! जर एका प्रतिमेपुदें त्याचेंच स्तवन 
स्थापनेची. करणें योग्य असतें तर स्वयंभूस्तोत्र म्हणणेंच योग्य नब्हते. श्रीआदि- 
निरयेकता तीयकराच्या प्रतिमेशिवाय इतरापुें भक्तामर-स्तोन्नही म्हणतां येणार नाढीं. 
श्रीपाश्ननाथ तीरथकराच्या प्रतिमेशिवाय कल्याणमंदिर स्तोत्रही महू नये. 
पंचपरमेष्टीची प्रतिमा असल्याशिवाय व स्थापनेशिवाय पंचनमस्कार मंत्र तरी कां म्हणावा ! कायो- 
स्सगे जाप्य, पंचपरमेष्टीची नांवें व सामायिक बगैरे कांहीं एक करतां कामा नये. तस्सेंच परदेशी 
अनोछखी मंदिरांत प्रथमतः कोणती मूर्ति आहे हें समजल्याशिवाय एकदम जाऊन स्तुति करणें 
बगैरे क्रिया असंभवी होतील. रात्रीं एखादी प्रतिमा छह्ान असल्यानें त्यावरीक चिन्ह छलौकर न 
समजल्यानें स्तुति करितां येणार नाहीं. अथवा ज्या मंदिरांत अनेक प्रतिमा असतील त्यांतून ज्या 
प्रतिमेचें स्तवन करावयाचें असेल त्यापुर्दे हयात जोड़न स्तुति म्हणणें प्राप्त होईल. दुसन्या प्रतिमेकडे 
इष्टि जातां उपयोगी नाहीं असें ठरेल. दुसरें, एका मंदिरांत अनेक प्रतिमा असतांना एकाच ग्रति- 
मेचें नामोच्वारण करून स्तुति करणें म्हणजे इतर प्रतिमांचा निरादर केल्यासारखें होणार नादीं 
काय £ मग भक्ति कोठें राहिली  यावर पुष्कर प्रतिमा असल्यास चोवीसही प्रतिमांचें नामोश्चारण 
करून स्तुति कराबी असें म्हटलें जाईलछ. तर त्याठिकाणी जर वीस किंवा बाबीसच मूर्ति असतील 
तर प्रथमतः त्या प्रतिमांचीं सर्व चिह्०ें पाट्टन निश्चय कराबा लागेल व जितक्या प्रतिमा कमी अस- 
तील तेवद्यांचीं नांबें कमी करून बाकीच्या प्रतिमांची स्तुति कराबी छागेल, याचप्रमाणें जेयें प्रतिमा 
लह्ान असतील अथवा अंधारामुरव्ठें स्पष्ट दिसत नसतील तेथें हतरांना विचारून स्तुतिपाठ म्हणा- 
वयास लागावा लागणार ! याग्रमाणें ऐकान्तिक कल्पना करण्यांत अनेक दोष उत्पन्न होतात. 
स्थापनेचे पक्षपाती स्थापनेशिवाय जर भ्रतिमेचें पूजन करणार नाह्वीत तर स्तवन, बंदन 
करण्याची योग्यताच प्रतिमेंत नाहीं असें ठरेल. जर पिवव्या तांदव्छाच्या अतदाकार स्थापनेलाच पूज्य 
मानलें_ तर धातुपाषाणाची तदाकार ग्रतिमा स्थापन करण्याचें तरी काय 
अतदाकार प्रतिमेंत प्रयोजन ? अकृत्रिम चैत्यालयामध्यें जिनप्रतित्रिंब अनादिकालापासून स्थापित 
स्थापनेचें खूक अद्दित. व्यांतदेखिल पूज्यपणा राहिला नाहीं. यावर स्थापना पक्षवाले 
म्हणतात कीं एका प्रतिमेपुदें एकार्चेंच पूजन करांगे. एका प्रतिमेपुर्दें जर 
इतर तेबीस तीथ्थेकराचें पूजन करावयाचें असल्यास पीततंदुलांनीं स्थापना करून केलें पाहिजे. 
याप्रमा्णे केल्यानें तेबीस प्रतिमांचा संकल्प पीतअक्षतेंत झा. जयमाला, स्तवन, पूजन करितांना 
पूजकानें आपली इष्टि त्या स्थापित पीततंदुलाच्या स्थापनेकडे ठेवावी. एका प्रतिमेमध्यें चोबौस 
प्रतिमांचा संकल्प अयोग्य आदे. म्हृणून तेास प्रतिमांच्या ऐवजी तेवीस पुष्पांची स्थापना करावी. 
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पण स्थापनेशिवाय पूजन करितां येत नसेल तर घरीं, बनांत, अन्यदेशांत अरिहताचें स्‍्तवन वा 
वंदन के करावयाचें ! याप्रमाणें प्रतिपादन करणान्यांना शाज्जज्ञान नाहीं असे म्हणाबें छागतें. 
कारण चोबीस तीर्थकरांचें पूजन करा म्हणाबयाचें व शेबटी शांति करण्यासाठीं फक्त सोब्याब्या 
तीरपकराचें स्तवन केलें म्हणजे पुरें असे म्हणावयाचें. या म्हणण्यांत कांहीं अरथ आहे काय ? 


बर जे ऐकांतिक स्थापना वादांचें म्हणणें वर्णिलें आदह्े तें अवास्तव आह. एकाच तीर्थकराला 
निरुक्तीच्या द्वारें चोवीस नावें देतां येतात. अथवा एक हजार आठ नांबांनीं सौधमेंद्रानें तीयकराचें 
स्तवन केले आहे. एका तीथेकराचे अनंतगुण ब त्या त्या गुणाप्रमाणें अनंत नांबें 
एकाच तीथेकराचें. एका तीथकराला देतां येतात. हीं चोबरीस नांवे व अशीं अनंतानंत नांवें 
सदृज्त नामांनी.. अनंतकारांत अनंत तीयकराला दिलीं गेलीं आहत. तर्सेच त्यांच्या माता- 
स्तवन केले जातें. पित्यांचीं नें, शरीराची अबगाहना, व वर्ण वगैरे पण अनंत आहत. म्हणून 
एका तीथकराच्या ठायीं एकाचा व चोबीसांचाही संकल्प केला तरी तो 
संभवतो. या कारांत इतर घर्मी लोकांनाही आपापल्या समजुतीप्रमाणें वेगवेगल्या तस्हेनें पूजनाचे 
प्रकार कल्पिले आद्वित. म्हृणून या काछाछा अनुसरून आपसल्यांत आचार्यानीं तदाकार स्थापनेची 
मुख्यता बर्णिली आद्वे. जर आज अतदाकार स्थापनेला मुख्यता दिली गेली तर वाटेल त्या जीवा- 
मध्यें अथवा इतर धर्मानुयायांच्या प्रतिमेमध्यें देखिल स्थापनेचा संकल्प होऊं छागेल, यामुद्ें 
सन्मार्ग भ्रष्ट होइंल, इंद्र भगबंताला जन्माभिषेक करून मेरुपवताबरून घेऊन येतो. त्यावछीं घ्वजेवर 
जें चिन्ह स्थापन केलेलें असतें तेंच प्रतिमेच्या खालील आसनावर नामनिणैयादि व्यवह्याराकरितां 
घालाबें लागतें. वस्तुतः अरहन्त परमात्मा स्वरूपाच्या इंड्टीनें एकरूप आह व नामादिकांच्या इष्ठीने 
अनेकरूप आह. सत्याथे ज्ञानस्थभाव, रत्नत्रयस्वरूप व वीतरागभाव याहीं करून पंचपरमेष्ठीरूप 
प्रतिमा एकच आह्देत. म्हणून परमागमाच्या आज्ञिविरुद्ध विनाकारण विकल्प योजून शंका उत्पन्न 
करणें योग्य नव्हे. भगवंताची अथवा जिनसूत्राची जी आज्ञा असेल ती प्रमाण मानली पाहिजे. 


व्यवद्वारांत पूजा पांच प्रकारांनीं कली जातें, आह्ान, स्थापन, सानरिधीकरण, पूजन व विस- 

ज॑न. यांत पारणामशुद्धीला पुष्टि यावी म्हणून प्रथमतः आह्वान करण्पांत पुष्पांची वृष्टि करावी. 

प्रतिमा कांह्दी पुष्पांना जाणीत नाहीं. आह्वानाचा संकल्प करून पुष्पांजलि 

पूजेचे पांच... क्षेपण करण्याची एकरूदि आह. पूजच्या प्रारंभी स्थापनेचा पाठ अस- 

प्रकार ल्‍्यास स्थापना करून ध्यात्री. नसल्यास तसेंच पूजन कराबें. आपण अने- 

कान्ती आह्रोत, आपणाला सर्वथा एकाच पक्षाचा हृद् नसावा. भगवान्‌ 

परमात्मा सिद्ध लोकांत विराजमान आह्वित. ते तेथून चलायमान होत नाह्ढीत. पण तदाकार बिंबाशों 

एकाग्रता ( ध्यान ) दोण्याकरितां साक्षात्‌ अरिदित, सिद्ध, आचार्य, उपाध्याय व साधूंच्या स्वरूपाचा 
प्रतिमेमष्यें निश्चय करून प्रतिबिंबाचें ध्यान, पूजन व स्तवन कराते छागतें. 


आंत ११९ जारित्राषिकार . १९९ 


कित्येकांचें म्दृणणें आह कीं भगवंताचें प्रतिबिंब समक्ष असल्यावांचून समेंतील इतर लोकां- 
चुढ़ें भगवंताच्या गुणाचीं स्तोत्रें म्हणूं नये अथवा भजन करूं नये, हैं म्हणणें अयोग्य आदे. भग- 
बंताचें ध्यान, स्तवन वगैरे परमेष्टीला अंतरंगांत नजरेसमोर आणून कराने छागतें, पण जे भजन, 
धूजन करण्याचा निषेध करीत असतीक त्यांना पंचनमस्कारांचा जप, स्तुति; सामायिक, वंदना, 
बगैरे प्रतिमा असल्याशिवाय करितां येणार नाहींत. तसेंच शाञ्र बाचण्याच्या पूर्वी नमस्काराचे छोक 
देखील म्हणतां येणार नाहींत. महणून मिथ्या शंका करणात्या लोकांच्या सांगण्यावरून ध्यान, स्तवन, 
पूजन बगैरे क्रिया करण्यापासून कदापि पराड्मुख होऊं नये. 


आतां प्रकरणानुसार अकूत्रिम चैत्याल्याचें स्वरूप थोडक्यांत श्रीत्रिलोकसार प्रेथाच्या अनु- 

रोबानें सांगितलें असतां बावर्गें होणार नाहीं. अधोलोकांत सात कोटी बह्ढात्तर लक्ष ( 3७२००००० ) 

भवनवासी देवांचीं घेरे आहेत. त्यांतून कित्येक घरें असंह्यात योजन बिस्ता- 

अकृत्रिम चैत्याठ- राचीं आह्वत. कित्येक संख्यात योजन बिस्ताराचीं आह्ित. त्या एकेक घरांत 

यांचें वर्णण. असंख्यात मबनवासीं देवांकइन वंदनीय असें एकेक जिनमंदिर आह. या- 

प्रमाण ७७२००००० जिनमंदिरें आहत. मध्यलोकांत पंचमेरूवर ८० जिन 

मंदिरें, गजदंतावर २०, कुछाचकाबर ३०, विजयाद्ध परतावर १७०, देवकुरु उत्तर कुरुमध्यें १०, 

वक्षारगिरीवर ८०, मानुषोत्तर पवेतावर 9, इष्वाकार पर्वतावर 9, कुंडलगिरीवर 9, रुचिकगिरीबर 

४, नंदीश्वर द्वीपांत ५२ याप्रमाणें मध्यलोकांत ४५८ मंदिरें आहत. उष्दुलोकीं, स्वर्गात आणि अद्द- 

मिंद्रलोकांत चौन्यांशी छाख सत्याण्णवहजार तेबीस ८३४९७०२३ अद्वित. व्यंतर देवांचीं व जोर्ति- 

लेकांची असंख्यात जिनमंदिरें आहेत. याप्रमार्ण ज्यांची संख्या मोजतां येते अशीं आठ कोटी छप्पन 
लाख सत्याण्णब हजार चारशें एक्याएँशी ८५६९७४८१ आहित. 


जिनाल्याचे उत्कृष्ट, मध्यम व जघन्य असे तीन भेद आह्वित. यांतून उत्कृष्ट जिनालयाची 

टांत्री १०० योजनें व रुंदी पन्नास योजने व उंची पंचाहृत्तर योजनांची आदे. मध्यम जिनमंदिर 
पन्नास योजनें लांब, पंचवीस योजनें रुंद व साडेसदतीस योजनें उंच अशीं 

जिनालयांचें. आहत. जघन्य पंचबीस योजन उंच, साडे बारा योजन रुंद व पाउणेएको- 
स्वरुप णीस योजनें उंच अशीं अह्त. सर्वांचा पाया जमिनींत अर्था योजन खोल 

आह. या जिनमंदिरांना तीन तीन द्वोरे आद्वित. ह्यांतून सनन्‍्मुख एक द्वार 

आहे व मागच्या बाजूम दोन दवारें आहत. सन्मुख द्वाराचें प्रमाण उत्कृष्ट मंदिराध्या द्वाराची ऊँची 
सोत्ठा योजनें व रुदी आठ योजनें आहे. मध्यम मंदिराच्या द्वाराची उंची आठ योजनें व रुंदी चार 
योजनें; जधन्य मंदिराच्या द्वाराची ऊँची चार योजनें व रुंदी दोन योजने अशी आहे. मागच्या दोन 
दारांचें प्रमाण-उत्कृष्ट मंदिराच्या लहान द्वाराची उंची आठ योजनें व रुदी चार योजन, मध्यम 
मंदिराच्या लह्दान द्वाराचीं उंची चार योजनें व रुदी दोन योजनें व जधन्य मंदिराब्या लछहान 


2७० रत्नकरंढड-आवकायार पत्र ११९ 


द्वाराचीं उँची दोन योजनें ब रुदी एक योजन आदे. भद्रशालवन, नंदनवन, नदीश्वर द्वीप आणि 
स्वर्गांतील बिमानें यांत उत्कृष्ट प्रमाणाच्ीं जिनालयें आहेत. सौमनसवन, रुचकपवंत, कुंडलगिरि, 
बक्षारगिरि, इष्वाकार, मानुषोत्तर आणि कुलाचल पर्वत, यावर मध्यम प्रमाणाची जिनमंदिरें आदेत- 
पांडुक वनांतीछ जिनालयें जधन्य प्रमाणाचीं आहेत. विजयाध्द्रपवत, व जंबूशाल्मिलिकृक्ष यावरील 
जिनमंदिराची छांत्री एक कोस व बाकीची जीं भवनवासीच्या घरांतील ब व्यंतरजोतिषलोकांतील 
असंख्यात जिनालयें आद्वित. व्यांची लांबी रुंदी जिनांनीं जशी पाहिली आह तशी आहे. 
जिनमंदिराचा बाह्य परिकर सात गा्ेत वर्णिला आहे तो असा-सब जिनमंदिराध्या चोंहों- 
बाजूला चार द्वारांनीं युक्त असे र्नमयी तीन कोट आहित. दरवाज्यांतून जाण्याच्या ज्या लह्ान 
लहान वाटा आहत त्याठिकाणी एकेक मानस्तंभ व नऊ नऊ स्तूप आहेत- 
जिनमंदिरांचा. तीन कोठाच्या अंतरामध्यें पहिल्‍या व दुसन्या कोटाच्या अंतरांत वन आह, 
बाह्य परिकक दुसय्या व तिसन्‍्या कोटाच्या अंतरांत घ्वजा आह्वेत. तिसरा कोट व चैत्या- 
लय यामघील अंतरांत चैत्मभूमि आह. तेथीक चेत्याल्यांत एकशें आठ गर्भ- 
गृद्दें आहत. मध्यभागीं रत्नजडित खांबांनीं युक्त खुतर्णाचा दोन योजन रुंद, आठ योजन छांबर, व 
चार योजन उंच असा देवच्छंद म्हणजे मंडप आहे. त्याला गुमज असून छत आहे. त्यांत एकरशें 
आठ गर्भगृहें आहत. व्या गर्भगृहांत आदि जिनेंद्राच्या शरीराइतक्या उंच रत्नांच्या एकशें आठ 
प्रतिमा आहेत. ब्या प्रतिमांना वेगवेगछे सिंहासन, छत्र, चामर, प्रातिहार्य वगेरे आहत. प्रातिमेच्या 
मस्तकावर काछेभोर केश आहत. ते खरोखरीच रत्नांच केशाकार परिणमन आहे.तोंडामध्यें दाताच्या 
आकाराचें ह्िरि बसबिलेलें आह्वेत. पोवब्य्याप्रमाणें तांबंड छाल ओंठ आहत. नवीन कॉबब्या छारू 
पानौसारखें शोभायमान हातपायाचे तठवे आहत. श्रीराजवार्तिक ग्रेथांत प्रतिमिचें बणन करितांना 
लोह्विताक्ष मण्पांनीं व्यातत आहत मांड्या ज्यांच्या व स्फटिक मण्याचे आहत नेत्र ज्यांचे, अरिष्ट 
मण्यासारखी नेत्राची तारका आहे ज्यांची, अंजनमूल मण्यासारखी फणी? व भिंबया ज्यांच्या आहत, 
नीलमण्यासारखे ज्यांच केश आह्वेत असें म्हटलें आहे. दहा ताल [ म्हणजे एक ताल बारा अंगु- 
लाचा असतो] प्रमाण उंच ब१००८लक्षणांनीं युक्त व्या प्रातिमा अह्वत,ती जिनमूति पाद्तां क्षणीच 
असें बाटतें कीं हा प्रातिमा साक्षात्‌ बोलतातच कीं काय! एकेका ग ्भगृह्दाम्यें बरोबर ओढ्हीने उभे राहिल्‍ेले 
नागकुमार अथवा यक्षांचे बत्तीस युगल हातांत चामर घेऊन उभे आहत. प्रातिमेच्या दोन्ही बाजूला 
सर्वे बल्लाभरण अलंकारांनी खुशोमित होऊन पांढज्या रत्नमयी चवन्या हातांत घेऊन नागकुमार 
किंवा यक्ष चौसठ चामर प्रभूवर ढाव्यीत असतात. याप्रमाणें एकशेंआठ प्रातिमांचीं वेगवेगढ्ीं 
प्रातिद्वारयें एकेक मंदिरंत आहत. जिनप्रतिमेच्या मागध्या बाजूस श्रीदेवी व सरस्वतीदंबी, सर्वाण्ह 
यक्ष व सनत्कुमार यक्ष यांष्या आकाराब्या प्रतिमा काढलेल्या आहेत. ज्ञारी, कलश, दर्पण, पंखा, 
धघ्वजा, चामर, छत्न, ठोना हीं आठ मंगल द्रब्यें प्रभूपुें ठेबलेलीं असतात. यात्रमाणें एकरें आठ 
प्रतिमांपाशी अशीं मंगढद्वन्यें ठेविलेलीं आहेत. 


श्रत्न ११९ द शारियराधिहर- २०१ 


गर्भगृहाची बाह्य रचना याग्रकारची असले. रवत्नांनीं जडलेल्या व सुवर्णेमय पुष्पांती शोंम- 
जाप्या मंडपाब्या मब्यभागीं रुप्याचें व सोन्‍्याचे बत्तीस हजार कलश आदत. महद्दाद्वाराध्या दोन्द्री 
बाजूछा चोबीस हजार धूपाष्या घागरी ठेवलेल्या आहत. महाद्वाराच्या ब्रादे- 
गर्भगूददाची. रच्या बाजूला दोन्ही अंगास आठ हजार र््नांच्या माला लठकविलेल्या 
रचना आहत. त्या रत्नमाल्ंच्या मध्यभागीं चोबीस हजार सुवर्णमाला आड्वत. महा- 
द्वाराच्या पुढच्या मुखमंडपांत सोछा हजार कछश असून तितक्याच सुबणे- 
माला आहत. मुखमंडपांत सोव्ठाहजार घूपघट आहत मध्यभागीं महान्‌ शब्द करणारीं मोत्यांनीं 
वेशित रत्नांच्या लह्दान घंटा आह्वत. व त्या लहान घेट्यांनीं युक्त अज्ञा अनेक प्रकारध्या मोठ्या 
धंठा आद्वित, 
जिनमंदिराष्या लहान द्वाराचें स्वरूप-दक्षिण उत्तरेच्या मागच्या लहान द्वाराची वर वर्णिलेल्या 
वर्णनाहून सत्र तेची अर्धी रचना आहे. रत्नमाला चार हजार, धूपघट आरा हजार, खुवर्णमाला 
बारा हजार आहत व दारासमोरीक मुखमंडपांत सुवण घट आठ हजार, 
सुवर्णमाठा आठ हजार, घूपधघट आठ हजार व अनेक प्रकारच्या रद्दान 
लहान घैव्या आद्वित. मंदिराच्या पृष्टमार्गी रनमाछा आठ हजार व खुबण- 
माला चोबीस दजार आह्वत. या माला चारी बाजूला मिंतीवर छोंबत्या सोडलल्या आद्वित. | 
मुखमंडपाचा विस्तार वगैरे त्र्लोक्यसार ग्रंथांत पंधरा गाथांनीं वर्णिका आह, त्याचा सारांश:- 
मंदिरापुढें मुखमंडप आद्वे. तो जिनमंदिरासमान शंभर योजन लांच, पन्नास योजन रुंद व सोढ्ठा 
योजनें उंच असा आह. त्या मुखमंडपापुदें चौकोनी प्रेक्षणमंडप आदि. तो 
मुखमंडपाचे.. शंभर योजन लांब रुंद आहे. सोब्या योजनाहुन कांहीं अधिक उंच आह. 
बर्णन या प्रेक्षणमंडपापुढें एंशी योजन लांबरुंद व दोन योजन उंच असे सुबर्णमय 
पीठ आहेत. पीठ म्हणजे चबुतरा. त्या चबुतन्यावर मध्यभागीं चौफेर 
चौंसठ योजन लांबरुंद व सोव्ठा योजन उंच आस्थानमंडप आहे. आस्थानमंडप म्हणजे समामंडप 
जाणाबा, या सभामंडपापुढें चाछीस योजन उंच स्तूपांचे रत्नजडित पीठ आहत. त्या पीठाव्य 
चार दारें व बारा अंबुजबेदी (कमलाकार कड्ढे) आद्वेत. त्या पीठाच्या मध्यभागीं तीन कठनीयुक्त कटे 
चौसष्ट योजनें छांब, रंद व उंच असून त्याबर पुष्कछ जिनग्रतिमा आहत. 
स्तृप म्दणजे तीन कटनीनीं युक्त अशा रत्नराशीचा चबुतरा. त्यावर जिनप्रतिमा विराजमान 
अद्वित. याप्रमोणं नऊ स्तूप आह्वित. त्यांचा क्रम व स्वरूप असें आहे. या स्तृपाच्या पुढें एक हजार 
योजनें छांब रुंद ( गिरद ) बारा वेदीनीं संयुक्त असें छुबणेपीठ आहे. त्यावर 
स्तूपाचें व चैत्य चार योजनें छांब ब एक योजन जाड, चार मद्वाशाखा व रुद्दान अनेक 
बृक्षार्चे वर्गणण.. शाखा असलेले, ज्याचे वरचा भाग आरा योजन विस्ताराचा असून, अनेक 
प्रकारब्या फलपुष्पांनीं व एक व्मख एकझें चोबीस परिवार वृक्षांनीं युक्त 


मंदिराच्या लहान 
द्वाराचें वर्णन 


₹. २६ 


२०२ रत्नकरेंड -भाषकायदार घत्र १ १९ 


से सिद्धार्थ व चैत्य या नावाचें दोन जा आहत 
त्या वृक्षाच्या बुडख्याशीं जें पीठ आदे त्यावर चारदिशेकडे चार सिद्धांष्या प्रतिमा सिद्धाथ 
वृक्षाष्या मूल्ठाशीं आहत, चैत्यबृक्षाष्या मृव्ठाशीं चार पीठ आद्वित त्यावर चार अरिहवंताध्या प्रतिमा 
विराजमान आहत. या वृक्षांध्या पीठांच्यापुर्दे दुसरीं पीढें आदत. त्यावर नानाप्रकारध्या ध्वजा 
लाविलेल्था आदत. त्या ध्यजांचे सुवर्णमयी खांब सोया योजने उंच थ एक कोस रुंदीच 
आहित. त्या ध्यजेध्या अग्रमागीं मलुष्यांध्या नेत्रांगा व मनाला रमविणारी अशीं वर्ले व 
रानी मढविकेलीं तीन छत्रें अद्वित. ध्वजेवरील वस्त्र खरीं वर्ें नसून वस्राष्या आकाराचें 
अनेक रंगाच रत्नमयी पुद्कल परमाणु आहेत म्हणून ब्तले रनमयी आहेत असें म्हटलें 
आहे. त्या ध्वजापीठाचे पुढ़ें जिनमंदिरें आहेत. त्याध्या चोंहरोंबाजूला अनेक प्रकारध्या पुप्पांनीं 
युक्त शंभर योजनें लांब, पन्नास योजनें रुंद, दहा योजन खोल रत्नजडित वदीनें युक्त असे चार 
पद ( सरोबरें ) अद्दित. त्यापुर्दे रस्ता आहे. त्याच्या दोन्ही बाजूला पन्नास योजन उंच, 
पन्नास योजन रुंद असे देवांचे क्रीडा करण्यांच दोन महाल आइह्वित. 
तोरणांच वर्णन. त्याला तोरणें छावलेली आहेत. तीं रत्लमयी असून खांबाध्या अग्रभागीं 
आद्वित. त्या तोरणाला अनेक मोती व लह्ठान घंटा बांधलेल्या आद्वित. तीं 
पन्नास योजनें उंच व पंचबीस योजनें रुंद असून अनेक जिनबिंबसमूहावर फ़ारच शोभून दिस- 
तात. जिनबिंबाचा आकार तोरणांत दाखविलेला आह. या तोरणापुर्टे स्फटिकाचा पह्चिला कोट 
असून त्याचें आंतील कोटाच्या द्वाराष्या दोन्ही बाजूला शेभर योजनें उंच व पन्नास योजनें रुंद 
रत्नमयी दोन मंददिरि अह्वित 
याग्रमाणें कोटापयत वर्णन केलेल्या पृवंद्वाराचें जें प्रमाण सांगितल त्याहून उत्तर दाराचें अर्थ 
ग्रमाण जाणावें. बाकीच्या तीन बाजूचें सारखें प्रमाण आहे. त्या चैत्याल्यांत सामायिकादि क्रिया 
करण्याचे मंडप, बंदन करण्याचे मंडप, स्नान करण्याची जागा, अभिषेक करण्याचा मंडप, लृत्य 
करण्याचें स्थान, गायन व भजन करण्याची जागा, प्रेक्षक समूहांना बसण्याकरितां अवलोकन मंडप 
बगैरे वेगवेगछे मंडप आहेत. तसच क्रीडा करण्याचीं स्थानें, क्रीडागृह, शाज्नस्वाध्याय करण्याची 
जागा, गरुणनगृद्द (स्वाध्यायशाला), मोठमोढे नकाशे टांगून ठेवण्याची जागा (पद्रशाला) वगैरे अनेक 
बेगवेगब्या जागा केंलेल्या अद्वित. 
दुसरा कोट आणि बाह्य कोट यामध्यें सिंह, गज, बृषभ, गरुड, मयूर, चंद्रमा, सूये, दंस, 
कमल आपणि चतक्र या दहांचे आकार ज्यावर काढलेले आहेत अश्ा ध्वजा आहेत. त्या वेगवेगब्ब्या 
एकरें आठ अह्वित. याप्रमाणें एकादिशेला एकह्जार ऐँशी आह्वित- 
घ्वजेचें वणेन. व चारदिशांना मिकून चारहजार तीनशे वीस ( 9७३२० ) मुझ्य घ्यजा 
आंद्वित. एकेका मुख्य घ्वजेमध्यें एकशें आठ ( १०८ ) लट्बान ध्वजा 
आहत. पुरे दुसन्‍्या व तिसत्या कोठाच्या अंतरामध्यें अशोक, सप्तच्छद, चंपक व आतम्र अशीं चार 
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बनें आद्वत. त्याठिकाणीं छुवर्णाचीं फु्लें असून पांचूध्या स्नाच्या पानांचे कस्पदृक्ष अद्दित व . 
त्माला वैडूर्यरलाची फरलें आदेत. त्याष्या डद्वाब्या पोषव्याब्या आहत. याप्रमाणें भोजनांगादि 
दहला प्रकारचे कल्पबृक्ष आहेत. त्या चारी वनांत चार चैत्यवृक्ष आदत. ते तीन पीठाबरं 
असून तीन कोटांनीं युक्त अद्दित, त्या वृक्षांना रतनमयी शाखा,पत्र, पुष्प, फर्लें असून ते चार वनांष्या 
मध्यभागीं आद्विव. चार चैत्यदृक्षान्या मूलाशीं (पूर्वादिक दिशांत) पल्यंकासन असलेल्या सिंद्ासनछत्र- 
प्रातिद्वर्यादिकांनी युक्त अशा चार जिनेंद्राच्या प्रतिमा आहत. नंदा वगैरे सोत्शा विद्वीरी तीन कटा- 
नीनीं शोभायमान आद्वित. बन भूमीमध्यें येण्याध्या दरवाज्याब्या मार्गामध्यें तीनकोट व तीनपीठावर 
ध्मवैभवानें शोभणारे व अम्रभागीं चारी दिशांना जिनप्रतिमा असलेले मानस्तंभ आद्वित. श्रीराज- 
वार्तिकांतम्दटर्ं आद्वि-या जिनालयाची मह्दिमा वर्णन करण्यास हजार जिद असणारा ही समर्थ 
होणार नादी व एक दजार नेत्र धारण करणारा इन्द्र देखिल या जिनालयाला पाहत असून तृप्त जाला 
नाहीं. याप्रमाणें अप्रमाण माह्दान्म्य घारण करणास्या अकृत्रिम जिनालयाचें वर्णन जैकोक्यसार प्रंर्थांवून 
आपदया झ्ुभध्यानसिद्धथर्थ सांगितलें आहे, याचें चितन करावें, ” 


जिनपूजन करून अनकांना सुखप्राप्ति झ्ञाली त्यांची कांढीं उदाहरणें:-- 


अईश्वरणसपर्यामहाजुभाव॑ महात्मनामवदत्‌ | 
भेकः प्रमोदमत्तः इुसुमेनेकेन राजग्ृहे ॥ १२१ ॥ 
अर्थ- राजगृद शदरांत आनंदातिशयानें फुगलेला असा एक बेडुक, एका पुष्पानें श्री 
अरदंत परमेष्ठीष्या चरणाच्या केलेल्या पूजेचें महत्व महान्‌ पुरुषांना दाखबिता श्लाा. 


: बेडकाची कथा 


मगधदेशांतील राजगृह नगरांत श्रेणिक राजा राज्य करीत होता. त्याच शहरांत नागदत्त 
नांवाचा सावकार आपल्या भवदत्ता नामक ख्रीसह राहत असे. तो कांहीं दिवसांनीं आतंपरिणामानें 
मृत्यु पावछा. मरणोत्तर आपल्याच घरांतील बिहिरीत बेड़क द्वोऊन जन्म. 

बेडकाची कथा. एके दिवशी भवदत्ता विद्विरीवर गेली असतां त्याछा आपली ती ञ्री पाह्रक्‍न 
जातिस्मरण झालें. पूर्वभबरांतील स्नेहानें तो ओरडत तिच्याजवछ येऊ 

लागला. बा स्रीनें दोन चार वेत्यं त्याछा आपस्या अंगाबरून काहून छाबलें तरी तो पुनः 
तिजजबछ येऊं लागला. ह पाहुन त्याला दूर लोटून ती घरी आली. पुढें एके दिवशी तिनें सुब्त- 
नामक अवधिज्ञानी मुन्ना विचारिलें कीं, माश्या घरांतील विहिरीमध्यें एक बेह्क आदे तो मला 
ज्यावेत्ठीं पाहतो त्यावेत्तीं शब्द करीत करीत माझ्ले जवत्ठ येतो या्ें काय कारण असात्रे ! त्याचा 
माशा पूर्व जन्मीचा कांढीं संबंध आदे काय तें कृपा करून सांगा. मुर्नाश्वर म्हणाढे- “ बाले, तो बेडूक 
तज्ा पति नागदत्ताचा जीब आहदे. नागदत्त आतंपरिणामांत मरण 'पाबस्यानें बेड़क होऊन जन्मला 
. भादे. त्याला जातिस्मरण झालें आढे. त्यामुक्कें तो पूर्वजन्मीष्या स्नेहानें तुजजवक येत आह. ” 
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आम्रमाणें यतीच्या मुखानें बेडकाचा वृत्तांत ऐकूल भवदक्तेमें बेडकांला आपल्या पतीचा जीव जाणूम 
प्रांत मेऊन ठेविकें. एके दिवशी वैभारपवतावर भगवान्‌ मद्बावीर तीथकराचें समवसरण आश्या्चें 
श्रेणिक राजाबा समजल्यावरून घ्थाने शहरांत वंदन करण्यास जाण्याची आनंद भेरी देवविली, त्यावरून 
अनेक भव्य जीव नाना प्रकारध्या बल्ालंकारांनीं छुशोमित होऊन पूजन-सामप्रीसह जयजयकार 
करीत मोठ्या आनंदानें नृत्यगानवादित्रासह वंदन करण्यास निधाके. त्या सर्वाच्या जयजयकार 
शब्दांनीं व वाद्यगायनांच्या शब्दांनीं सब शहर आनंदांत गजबजून गेलें. त्या बेडकाछाह्दी लोकांचा 
द्वा जयजयकाराचा आनंदध्वनि ऐकून आपणही वंदन करण्यास जावे असे वाठलें व तो 
एक पुष्प आपल्या मुखांत धरून आनंदानें उड्या मारीत भगवंताला वंदन करण्याकरितां निधाला, 
त्यात्रेढ्लीं विपुलाचछपवतावर वीसहजार पायय्या चढ़ून आपण समवसरणांत कसें पोहर्चूं ! 
असा बिचार त्याचे मनांत आला नाहीं, अतिशय भक्तिनें मनांत जिनेश्वराला जाऊन वंदन करूं व 
त्यांचें पूजन करूं; असाच विचार करीत ररत्यानें जात असतां तो श्रेणिक राजाध्या दत्तीष्या 
पायाखालीं सांपड्टन मरण पावलछा ब सौधमे खर्गात महान्‌ ऋद्धिधारक देव होऊन जन्मला, “आपण 
पूजन प्रभावानें देव होऊन जन्मलछो” असें त्यानें अबधिज्ञानानें जाणिलें व आपत्या ध्वजेबर ब्रेडकार्चे 
चिह लावून तो तात्काछ बीरजिनाच्या समवसरणांत दश्शनासाढीं गेला. बेडकानें साक्षात्‌ पूजन 
अजून केलेंद्री नव्हतें-केवछ पूजा करण्याचा विचार त्याचे मनांत होता. तरी त्या विचार प्रभावानें 
तो महद्विकदेव श्नाला. 
जिनपूजनाचा असा अचित्य प्रभाव आह म्हणून गृहस्थाश्रमांत पूजनाला इतकें महत्व दिलें आहे., 
पूजन परिणामांची अतिशय निर्मछता करणारें आहदे हें जाणून श्रावकांनी ते नित्यशः केले पाहिजे. 
जिनपूजभ निर्धन व धनाढ्य दोघांनाही करतां येतें. आपल्या सामर्घ्या- 
जिनपूजनाचें प्रमाणें पूजन साहित्य घेऊन पूजन करादें. पूजन करणें, करविणें व कर- 
महत्व णाय्यास चांगलें म्हणणें या तिन्दीला पूजन म्हणतात. याचप्रमाणें स्तवन 
करणें, बंदन करणें हँढ्ी पूजन आहे. एकाच द्रव्यानें भगवेताला अध्य देणें 
हें देखील पूजन होय.जसजशीं अरिहंताच्या गुणांबरील भक्तिमध्यें निर्मणता असेल तसतशीं त्या पूज- 
नापासून फलप्राप्ति होत असतें. जिनमंदिरांत छत्र, चामर, सिंहासन, कलश, घेटा वगैरे उपकरणें, 
सोम्याची, रुप्याचीं, पितकेचीं, तांब्याची, काशाचीं जशी शक्ती असेल त्याप्रमाणें छावून मंदिर सुशोमित 
करणें हें मंदिराचें वैयाइत्य आह्वे. जीण मंदिराची दुरुस्‍्ती करविणें हेँंही वैयावृत्य आहे. धनवान 
पुरुषांनी जिनबिंबाची प्रतिष्ठा करविणें, नवीन मंदिर ब्रांधविणें, कलश चढविणें हें अरिहता्ें चैया+ 
बृत्य आढे. मंदिराची व्यवस्था पाहणें, तें कोमल अशा पिंछीनें दृछूच झ्ाइन काढणें, अभिषेक पूजे- 
करितां पाणी आणून सामग्री घुऊन तयार करण, पूजन प्रक्षालाची भांडीं स्वच्छ करणें, ब्रिछाबत 
घालणें, गानबादित्रनृत्य करून: भगवंताचे गुण गाणें क्वासर्व क्रिया अरिइताच्या वैयाबृत्यांत 
मोडल्या जातात. मनानें, वाणीनें, शरीरानें, धनानें, विधेने व कलेनें होईल तितकी सेजा करून 
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अरिहताच्या गुणांवर प्रीति वाढल असें करीत राहाबें, धन ग्राप्त होणें, निरोग शरीर आ्त होणें, से 
इंद्रियांची अनुकूंछता असर्णे, शक्ति असणें, ज्ञान असर्णे या सब गोशीची सफलता अदिदिताचें वैया- 
बृत्य करण्यानेंच द्ोणार आह. वैयाबृत्यापासून सम्यक्त्व व सम्यग्ज्ञान प्राप्त होतें. मिथ्याज्ञान व मिथ्या- 
अ्रद्धान यांचा अभाव होतो. स्वाध्याय, संयम, त्रत, ज्ञील, तप बारे गुण जिनमंदिराची सेवा करण्यानें 
ग्राप्त होतात. नरकगति, तियेचगति वगेरे मध्यें परिन्नमण करण्याचा त्रास यापासूनच नाहींसा द्वोतो. 
जिनभांदिरासारखा उपकार करणारा दुसरा पदार्थ नाह्डी. जिनमंदिराध्या निमित्तानें शाख्रश्रवण व 
पठण घड्टन अनेक श्रोते व वक्ते याजबर उपकार घडतो. जिनमंदिर असेल तर कित्येक जीव 
कायोत्सग, जप, जाप्प, रात्री जागरण. पूजन, स्तवन, तक्तचर्चा, प्रोषघोपबास, बेलें, तेलें, पंचो- 
पवास बगैरे करून कर्माची निजेरा करतील. कित्येक भजन, नर्तन, गान करून पुण्योपाजन करि- 
तील. कोणी स्वाध्याय, कोणी धर्मध्यान, कोणी वीतराग भाव घारण करितील. कोणी भंदिरांत अनेक 
प्रकारचीं उपकरणें ठेऊन प्रभावना करतीछ. जिनमंदिरांत स्व्राध्यायाच्या निमित्तानें पापपुण्य, देव- 
कुदेव, धर्मकुधर्म, गुरुकुगुरु यांचें ज्ञान होते. भक्ष्याभक्ष्य, कार्यअकाये, हेयाहेय यांचें ही ज्ञान 
होते. म्हणून जिनमंदिरासारखी उपकारक दुसरी वस्तु नाहीं. हैं अशरणालछा शरण आहे. याप्रमार्णे 
परोपकर करणारें जिनमंदिर जाणून त्याची सेवा व रक्षण करावें, 
वैयाबृत्याचे पांच अतीचार 
: हरितपिधाननिधाने दनादरास्मरणमत्सरत्वानि | 
वैयाबृत्यस्थैते व्यतिक्रमाः पश्च कथ्यन्ते ॥ १२१ ॥ 
अर्थ-वैषाबृत्याचे हरित पिधान, हरित निधान, अनादर, अस्मरण, मत्सरभाव असे पांच 
अतिचार ( दोष ) अह्वित. 
१ ब्रती पुरुषांना देष्यायोग्य जो आहार तो हिरब्या कमलाच्या पानांत अथवा दुसप्या 
कोणत्याद्दी सचित्त पानाखालीं झांकून देणें हा हरितपिधान नामक अतीचार आह. 
२ सनचित्त पात्रांमध्यें ठऊन तो आहार देणें याला दरितानिधान नामक भतिचार म्दणतात. 
३. दान देत असतां मनांत आदरबुद्ठि नसणें, ते अविनयानें अथवा प्रियवचन न बोलता 
देणें याठा अनादरातिचार म्हणतात. * 
४ पात्राला दान देण्याची योजना ऋरून दुसन्या कामाच्या नादांत तें विसरणें अथवा 
देण्यायोग्य द्रव्य आणि विधि यांचा तिसर पडणें याल्य अस्मरणातिचार म्द्वणतात. 
५ दुसरा कोणी दान देत क्षाद्दे हैं पाहून ईपेंनें आपणही दान देणें याला मत्सरत्व अति- 
चार रहृणतात. 
याप्रमाणे पांच दोष टाकून त्रिनयपूर्वक झुद्ध दान बयां. 
याप्रमाणें श्रीसमंतभद्राचार्यानी रचिलेल्या रत्नकरंड श्रावकाचारांतीक शिक्षात्रताचें वणनाच्स 
चौथा अधिकार संपत्ा. 


ह २०६ रत्नकरंड-आावकायार - घत्र १२१ 
भावनाधिकार 


यानंतर परमनिम्रेध गुरूब्या असादानें व परमागमाच्या आज्ञेका अनुसरून भावना नांवचा 

महाधिकार सांगतों. सर्वतः धर्माचें मूल भावना ( चिंतन ) आदे. भावने- 

भावनाधिकार पासून परिणामांत निर्मलपणा प्राप्त होतो. भावनेपासून मिथ्यादशनाचा 

अभाव ह्ोतो. भावनेपासून ब्रतामध्ये इढपणा उत्पन्न होतो. भावनेपासून 

बीतरागतेची बृद्धि होते. भावनेपासून अशुभध्यानाचा अभाव होऊन झुभध्यानाची पुष्टी होते व 

भावनेपासून आत्म्याचा अनुभव येतो. याप्रमाणें दृजारों गुण भावनेपासून उत्पन्न द्योतात, म्हणून 
सदाकाल ब्रतपालनांत दोष लागणार नाहींत अशी मावना [चिंतन ] करीत राहिलें पाहिजे. 


प्रथमतः पांच त्रताच्या पंचर्वास भावना आहेत त्या अशा:--- 


अहिंलाब्रताब्या भावना. 
अदिंसा अणुब्रत धारण करणान्यानें खालील पांच विषयांचें दोष घड्ट नयेत असें चिंतन करावें. 


१ मनांतून अन्याय्य विषयभोगांब्या इच्छेचा अभाव करून, दुष्ट संकल्प नाहींसे करणें, 
मोठेपणाची इच्छा न धरणें व अन्य जीवांना बिन्न येवो, त्यांना इंटत्रियोग प्राप्त होवो, त्यांचा मानभंग 
व तिरस्कार होवो ब त्यांच्या धनाचा नाश होऊन रोगप्राति होबो- अशा प्रकारची इच्छा न ठेवणें 


ही पहिली मनोगरुप्ति भावना आहे. 


२ थट्टेचें, वादविवादाचें, अभिमानाचें व कलढ् उत्पन्न करणारें भाषण न बोलणें ही बचन- 
गुप्ति भावना. 


३ त्रस जीवांची विराधना न रह्वावी म्हणून हिरव्या गबताच्या व चिखलाच्या बगैरे जागे 
बरून जाणें, चढणें, उतरणें, उल्लंघन करणें वगैरे क्रिया अत्यंत सावधगिरीनें करणें व आपल्या 
हस्तपादादिक इंद्रियांपासून कोणाही इतर जीवाला त्रास होणार नाहीं व ते नाश पात्रणार नाद्दीत अशा 
रीतीनें त्यांचें इलनचलन करणें यास इर्यासमिति म्द्वृणतात. यापमाणें सावधानपूवक क्रिया करण्या- 
विषयीं चिंतन करणें द्वी शे्यासमिति भावना होय. 


४ अन्न, पान, बल, आसन, दास्या, काष्ट, पाषाण, मातीची व सोनें, चांदी, पितव्, 
काश्यांचीं भांडी, व तूप, तेल वगैरे रस दे गृहस्थाचे परिप्रह् आद्वित. यांना नेहमीं एका जागेंदन 
दुसन्या जागेंत न्‍यावें छागतें, ठेवाबें लागतें, व यांचा नेहमीं गृहस्थाछा उपयोग करून ध्यावा 
लागतो. अश्ा बेव्ठीं या क्रियेपासून इतर कोणत्याही जाँवाला बाधा होणार नाहीं अथवा हैं आपतल्या 
हातून निसटून पडल्यानें कोणाही जाँबांचा धात होणार नाहीं, अशा हशारीनें नेणें, आणणें, 
उचलणें याला आदाननिक्षेपणसमिति म्हटलें आहे. निष्काव्लजीपणानें दे पदार्थ जमिनीला घांसून 
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जोइन घेऊं नयेत. अशा वेत्ठीं कोणा तरी जीवांचा घात न होईलछ हा विचार मनांत बाणण्यासाठी 
या भावनेले सिंतन करांबे. ु 

७५ भोजनपान करणात्या गृहस्थानें बाह्मअम्यंतर द्रव्यक्षेत्रकाल भाव यांच्या योग्यायोग्यतेचा 
य आपसल्या प्रकृतीचा विचार करून योग्य असल तितकेंच अन्न प्रद्यण करावें. दिवसा प्रकाशांत वरचेवर 
पाहून, वारंबार शोधून इृछुदछु घास तोंडांत घेऊन अन्न भक्षण करावें. द्वावरेपणामुर्ठें गडबडीनें न 
पाइतां, न शोधतां भोजन करूं: नये. याठा आलोकितपानमोजन भावना म्हणतात. 

याप्रमां अहिंसा अणुव्रताच्या पांच भावना अह्ित. यांचें की विस्मरण पहुूँ देऊं नये. 

सत्यत्रताध्या भावना, 

सत्याणुब्रताच्या पांच भावना, क्रोधत्याग, लोभत्याग, भीरुत्वत्याग, ह्वास्यत्याग आणि अनु- 
वीचिभाषण अश्ा आह्वित, 

१ ज्याला सत्याणुत्रत धारण करावयाचें आद्दे त्यानें क्रोध करण्याचा त्याग केला पाहिजे. 
कारण राग आला असतां जें वचन मुख्कयबाटें निघतें तें खरें असूं शकत नाहीं. मनांत ऋ्रोध नसेल 
तरच सत्यत्रत पाछलें जाते. कमोदयानें गृहस्थाठा मनाविरुद्ध कारणामुद्तें क्रोष उत्पन्न ज्ाल्याबेद्दीं 
“यावेद्वीं माशया परिणामांत क्रोधषजनित लहरी उत्पन्न झाल्या आह्वित. आतां मा मौन धरणें योग्य 
आह यावेत्तीं अधिक न बोलण्यानें कषाय व विसंवाद ( खोटा वादविवाद ) वाढणार नाहीं व मा्ना 
क्षमा गुण नष्ट होणार माहीं. म्हणून जोपयँत ऋषरूपी अमप्नीचा उपशम ज्ञाल्य नाहीं तोंपयैत बो् 
नये हैं उत्तम, ” याप्रमाणें विचार ज्याचें मनांत उत्पन्न होतात त्याला त्याग भावना घडते, 

२ लोभ असेल तर सत्यत्रत पाकलें जाणार नाहीं. म्हणून अन्याय लोभाची आशा मनामध्ये 
उत्पन्न होऊं न देणें, आपण सत्यत्रती असल्यानें कोणाचेंद्दी खोटें बोढन नुकसान केले नाहीं त्या 
अर्थी आपलें कोण हुकसान करूं शकणार ? आपण कोणाचीही भीति बात्ठगणार नाहीं अशी ही 
लोभत्याग भावना आह. 

३ ज्याला भय उत्पन्न ज्लार्ले असेल त्याला सत्यत्रत पाव्ठलें जात नाहीं. हमणून भयत्याग भावनेचें 
चिंतन करांवे म्हणजे निर्भेयता प्राप्त होते. 

४ यश्नेमध्ये खरे बोललें जात नाद्दीं ग्दृणुन द्वास्य करण्याचा त्याग केला पाहिजे. 

७५ जिनसत्राच्या विरुद्ध भाषण केरूं नये. जिनसूत्राला अनुसरून बोलण्याचा विचार नेहमीं 
मनांत बालह॑गण ही अनुवीची भावना जाणावी. 

भावार्थ-ज्याला आपकलें सत्यत्रत पाव्यवयाचे असेल तो ऋषध उत्पन्न होण्याच्या अनेक कार- 
णांपासून दूर राह्यील, ज्या लोभामुत्ठें अनेक प्रकारच्या असत्याची प्रवृत्ति होते अशा छोभाचा 
श्याग करील, सत्यभाषणानें व छोकविरुद्ध बोलण्यांन शरीर व धनाचा नाश होईल अशी भीति 
बाव्वगणार नाहीं. सत्यवादीपणा कायम ठेऊं इच्छिणारा दुसन्याची थट्टा करणार नाहीं व जिनसूत्रा- 
विरुद्ध क्धी भाषण करणार नाहीं. 
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अचौयबताब्या भावना . 

अचौर्य अणुव्नताच्या पांच भावना शून्यागार निवास, विमोचितावास, परोपरोधाकरण, मैक्ष्यशुद्धि व 

सघर्माविसंवाद या पांच भावना अचौर्यत्रताच्या आहत. अचौयत्रत धारण करणान्या गृहस्थानें यांचें 
नेहमीं चिंतन करावें. 

१ ब्यसनी, दुष्ट, कलह प्रिय माणसें जेथें येणार नाहींत अशी जागा आपणास सदैव राह- 
बयास असावी असा विचार मनांत ठेवण यास शून्यागार निवासभावना म्हणतात.कारण अशा 
लोकांजवर्ठ बसण्या-उठण्यानें परिणामाची झुद्धता नाढींशी हो ऊन दुर्ध्यान प्रगठ द्वोतें म्हृणून 
लोकांनीं घूल्य असलेल्या घरांत राहणें योग्य आह. 

२ ज्या घरांत परस्पर कलहाचा प्रसंग येणार नाहीं तेथें राहणें याठा विमोचितावास-भावना 
म्हणतात. 

३ दुसन्‍्याच्या घरांत आपण बत्ठजबरीनें घुसून बसण्याचा विचार न करणें याला परोपरोधा- 
करण भावना म्हणतात. 

४ अन्याय व अभक्ष्याचा त्याग करून भोगांतरायाच्या क्षयोपशमाश्रमाणें प्राप्त होणाज्या सरस- 
नीरस॒ भोजनांत संतोष मानून तें ग्रहण करणें याला मैक्षशुद्धि मावना म्हणतात. 

७५. समानधर्मी पुरुषामध्यें वादातिवाद न करणें याठा सधर्माविसंबाद भावना म्हणतात. 


ब्रह्मचयेवताच्यथा भावना, 
ब्रह्मचर्यत्रताच्या भावना स्रीरागकथाश्रत्रणत्याग, खज्रियांचे मनोहर अंग निरीक्षणव्याग, पूर्वी 
भोगिलेल्या भोगांचें स्मरण करण्याचा त्याग, पौष्टिक भोजन व इंद्रियामध्ये दर्प उत्पन्न करणान्या 
अन्नाचा आणि आपकलें शरीर सजबिण्याचा श्याग अशा पांच आहत. 
इतर स्रियांबरोबर रागभाव उत्पन्न होण्पासारख्या गोष्टी बोलण्याचा व एकण्याचा त्याग कराबा 
२ इतर जियांचे शरीराच्या अवयाबांकडे व मुखाकडे रागभावानें पाहण्याचा त्याग करावा. 
३ अत्रती असतांना ज्या विषयांचा उपभोग घेतला होता त्याचें अणुब्रत धारण केल्यावर 
स्मरण करूं नये. 
४ पौष्टिफ आणि कामोद्दीपक गरिष्ठ पदार्थाच भोजन करूं नये. 
७५ आपल्या शरीरावर फुलांचे हार, सुंदर कपडे, वगेरे कामबिकार उत्पन्न करणोरे अलंकार 
बगैरे घाद्धन तें सजबूं नये. 
परिम्रहप्रमाणाष्या भावना 2 
परिप्रहत्यागाध्या पांच भावनाः--- ज्यानें परिग्रहप्रमाण अणुत्रत धारण केले असेल त्यानें 
१ पाप बंधाला कारण अशा अन्याय अभक्ष्यांचा यात्रज्जीव त्याग केला पाहिजे. 
आपस्या अंतराय कर्माष्या क्षयोपशमाग्रमाणें प्राप्त होणान्या पंचेंद्रियाब्या विषयांत सतोष 
ठेबिला पाढिजे. - 


*ष्ण 
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३ आपल्यात्य जावडणाय्या वस्तूवर अतिशय प्रीति करण्याचें सोडिलें पाहिजे. 

४ अप्रिय वस्तूविषयी द्वेष उत्पन्न द्वोंऊं न देण्याची खबरदारी प्ेतली पा#िजे. 

५ अन्य जीवांना खुंदर विषयोपभोग प्राप्त होत आहत हैं पाहून ल्याप्रमाणें आपणांसद्दी प्राप्त 
व्हावित अशी इच्छा करूं नये. यात्रमा्णे परिग्रहप्रमाणब्रताब्या हा पांच भावना आहित. 


पंच पापें मद्दानिंय आह्ेत असें सदैव चिंतन कराबें. पंचपापापासून इहलोकीं महान्‌ दुःख 
प्रात होऊन आपला नाश होतो व परलोकी अनेक जन्मपरय॑त घोर दुःख प्राप्त होतें असें जाणून 
यापासून भयभीत रहावें. हिंसा करणान्याला नेहमीं भय वाठत असतें. 
हिंसक परिणामाचे.. तो ज्याला मारतो त्यांच अनेक जन्मपर्य॑त वैरसंस्कार चाढूं राहतात. ज्याला 
परिणाम मारलें असेल त्याचे ख्री, पुत्र, मित्र, कुटुँबी बैर साधून बेतात. पद्यूला कादी, 
दगड, श्र, चाबूक, वगेरेनीं आपण मारतो, त्याचें बैर ते देखीछ 
सोडीत नाहींत. हत्ती, धोडा, उंट हे पुष्कछ दिवसपयत वैर ठेऊन त्याचा बदला घेतात. जगांत 
सर्व लोक त्यास पापी मद्दणूं लागतात. सर्वांचा भरंवसा नाहींसा होतो. ज्याला आपण मारतो तो 
आपणांस मारून बदला घेतो. राजाची कड़क शिक्षा सोसाबी लागत. हात, पाय, कान, नाक हे 
तोडले जातात. राजा सव॑स्व हरण करिंतो. अपकीर्ति होते. गर्दभारोहण वौरे तीब्र दंड भोगून 
नरकादिक कुगतिमध्यें पुष्क कालपयँत ताडन, मारण, छेदन, भेदन, शूलारोहण, वैतरणीमज्जन 
बगैरे दुःख भोगावें छागतें. मनुष्य व तियचयोनीत घोर दुःख, दारिद्य व अपमान भोगावे छागतात. 
असंख्यात काल व अनंतभवपयैत संसारांतून सुटका होत नाहीं. जो अन्य जीवांचा धात करीत 
नाहीं पण अभिमानानें, करधानें, आपल््या शरीरांतील बलामुल्लें अन्य मनुष्य तियचांना अथवा बालक, 
स्त्री यांना लाथ बुक्‍्यांनीं मारून अनेक प्रकारचा त्रास देतो, तो इह॒लोकीं राध्षस्तासारखा भयंकर प्राणी 
मानला जातो. निर्देयपरिणामांनीं विकलत्रय जीवांचा घोर आरंभादिक करून जो घात करितो 
व प्रयोजनावांचून वनस्पतिच्छेदन करितो व पृथ्वी, जल, अश्निकाय जीबांची अज्ञानानें अथवा प्रमा- 
दानें विराधना करितो त्याला इदलोकीं ज्वर, सानिपात, आमवात, पक्षवात, संग्रहणी, अतीसार, 
वात, पित्त, कफ, श्रास, खोकछा, कोड, खाज वे रोगांनीं घोर दुःख प्राप्त होतें. सारांश, दिंसेपासून 
इहलोकी भयंकर दुःख प्राप्त होते असें जाणून तिचा सर्बस्त्री त्याग करावा. 


जीवदयेनें ज्याचें अंतःकरण ओलें झालें असे तो स्व जीवाला अभयदान देतो. जो आपस्या 
परिणामानें कोणत्याद्दी जीवाची विराधना करूं; इच्छित नाहीं ब तसें न ब्दावें म्दृणून मो्या 
सावधचिचानें प्रयत्नपूवंक आपली क्रिया करतो व अद्दिसाधर्माछा विसरत 

अद्िसेचा महिमा नाहीं त्याची महिमा इहलोकीं देव करितात. तो सर्वाला पूज्य होतो. सर्व 
पापापासून मुक्त होऊन स्व्गलोकीं-मह॒द्विक देव होतो. तेथून मनुष्यलोकीं 

अथवा विदेहादिक उत्तम क्षेत्रांत महाप्र भावशाली पुण्यपुरुष होकन क्रमानें निर्वाण प्राप्त करून घेतो. 


₹., रे७ 
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असत्य बोलण्यापासून अनेक दोष घडतात, असत्यमाषणण करणाराचा कोणाढादी 
भरंबसा येत नाडीं. इतरांना तर राहो पण प्रत्यक्ष त्याष्या आईं, बाप, मुलगा, मित्र, 
स्रीलादेखील त्याचा ब्िश्वास नसतो. मग दुसय्याला नसेल यांत नवक काय ! 
असल्माचे परिणाम जगांतील सर्व व्यवदह्दार वचनावर अवलंबून चालतात. जर आपण तें 
सांमाव्यलें नाहीं तर आपसल्या सर्व व्यवद्वारांत अविश्वास उत्पन्न होतो. धर्म, 
अरे, काम आणि मोक्ष हे चारी पुरुषार्थी वचनावरच आधारलेले आद्वित. तो मूल आधारच पाव्ठछा 
गेला नाहीं तर उन्नतीचा पायाच नाहींसा दोतो. असत्यवादी मनुष्य सर्वाना अप्रिय असतो. तो 
महान्‌ कपटी असतो. अपत्य आणि कपट यॉमध्यें अविनाभावी संबंध आह. म्हणजे असत्य आदि 
तेथें कपठ असतेंच. ते एकमेकाछा सोहन कधीदी राहत नाह्वीत. खोर्टें बोलणें, चढ्माडी करणें, 
विकथा सांग्णे, आत्मप्रशंसा व परनिंदा करणें हा सर्वे असत्याचा परिवार आहें. असत्यवादी माण- 
साला इहलोकी देखील जिह्माछेदन, सर्वख्ह्वरण, जिद्धारोगासारखे अनेक बिकार होऊन दुःख प्राप्त होतें. 
अनेक अपवाद येतात. परलोकी नरकादिगतिमध्यें परिश्रमण, तियेचगर्तीत वचनाची शक्ति नसर्णे 
व मनुष्यगर्तीत बह्रिपणा, मुकेपणा, अंधपणा, दारिश्व वगैरे प्राप्त होतें, म्दणून खोट्या भाषणाचा 

त्याग करावा. | 
सत्य भाषणाच्या प्रभावानें स्वर्गांत महद्धिक देवामध्यें जन्म होतो. सत्य वचनाची सर्व जगांत 
मान्यता ढ्वोते. सत्यवादी मनुष्य संपू्ण शाख्रपारगामी बनतो. तो कवि व 
सत्ययचनाचा वक्ता बनून अनेक जीवांवर आपल्या भाषणप्रभावानें उपकार करणारा 
प्रभाव बनतो. सत्यवचनापासून हजारों, छाखों जीव त्याचे अनुयायी बनतात. 
ज्यानें आपलें वचन निर्मल ठेबिलें असेल त्याचें भाषण ऐकण्याची सज्जन 

समाणसे अभिलाषरा करीत असतात.- 

चोरीच्या दोषांचा विचार करितांना, चोर हा सर्वाच्या मनांत भीति उत्पन्न करितो. आईलाही 
चोरी करणान्या मुछाची भीति वाटते. द्वितमित्र, बांधव बगैरे कोणीही चोर मनुष्यांशीं संबंध ठेबीत 
नाहींत. चोराध्या संगतीपासून आपणाला कलूुंक छागेल, राजाधिकान्या- 
चोरीचे दोष. कइ्टन कांद्दी संकट उत्पन्न होल व तो आमचें स्वतः्चे कांढीं तरी नेईल 
अशी भीति मनांवून नाहींशी होत नाहीं. चोर हा सर्वात नीच मानलछा 
गैला आहे. त्याबइल कोणालाद्दी दया वाठत नाहीं. असत्य, कपट, छल वगैरे सबे दुर्गुण चोराचेठायीं 
भरलेले असतातच. चोर हा पापीलोकांतछा मद्ढापापी जीव आदि. त्याला कोणी सहाय द्वोत नादीं. आई, 
बाप, भाऊ, मुलगा, स्त्री बगैरे सर्वे कुटुंबापैकी कोणीद्वी त्याला सह्वाय होत नाद्टीत. चोरांची अब्रु 
नाहींशी होते. त्याला कोणी आपतल्याजबल्ठ बेऊं देत नाह्ठीं. कदाचित्‌ कांदीं मिषानें तो परांत 
शिरला तर त्यांस मारून काढून लावतात. राजाद्दी त्याला पकट्टन मारण, ताडन, द्वस्तनासिका- 
छेदन बगैरे तीत्र दंड देतो. कैदेंत पुष्कल्ठ द्विवस रादिल्यानें त्याची किमत नादीशी होते. मरणोत्तर 
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त्याला नरकांतील घोर बेदना असंख््यातकालपावेतों भोगाब्या छागतात. अनंतकाल तिय॑चयोनीत 
तद्दान, भूख, ताडन, मारण वगैरे दुःख सहन करांबें लागतें. कदाचित्‌ मनुष्ययोनीत 
जन्मला तरी तो नीचकुलांत जन्म घेतो. तेथें दारिद्य, रोग, वियोग, क्षुधा, तृषा बगैरे दुःख प्राप्त 
होतें. पदोपदी याचनेचें दुख व अपमान सहन करावा लागतो. म्हणून चोरी करण्याचा अजीबात 
त्याग करावा. आपल्या पुण्यपापाला अनुसरून जेबढ़ें प्राप्त ह्वोईलछ त्यांत संतोष मानून रहावें. दुस- 
व्याच्या धनाची स्वप्नांत देखील इच्छा करूं: नये. पुण्याईशिवाय द्रव्य प्राप्त होणार नाह्दी ! पूर्वजन्मी 
कुपात्रदान व कुतपश्चण केल्यानें कदाचित्‌ धन प्राप्त झ्ालें तरी त्याचा फारच थोडा काल ठपभोग 
घेतां येतो. शेषदी दुःख भोगून दुर्गंतीला जावें छागते. ज्यांना परधनाची इच्छा नाहीं व आपल्या 
पुण्याप्रमाणं प्राप्त होईल त्यांत संतोष ठेऊन अन्यायानें धन प्राप्त करून घेण्यासा्ीं ज्यांचें चित्त 
चलायमान होत नाहीं त्यांची इह॒लोकी कीर्ति होते, मान वाढ़तो व पत वाढते. ज्याला परधन ग्रहण 
करण्याची इच्छा नसून स्वोपाजित धनाचाहि अभिमान वाटत नाहीं त्याला कसलेंद्दी दुःख प्राप्त 
होत नाहीं व अशुभकर्माचा बंध पडत नाहीं. परलोकीं देवलोकांतील अप्रमाण विभूति असंख्यात- 
काल भोगून पुनः मनुष्यजन्मांत राजाधिराज, मंडलेश्वर, चक्रवर्तीचें वैभव प्राप्त होऊन तो ऋमानें 
मोक्ष गाठूं शक्ततो. याकरितां भगवान्‌ बीतरागाचा धम घारण करून अन्‍्यायाचें धन ग्रहण कर- 
ण्याचा त्याग करावा. 
व्यभिचारी पुरुष काममदानें उन्मत्त होऊन मदोन्‍्मत्त दत्तीसारखा अविचारी होतो. ख्लीवरील 
प्रेमानें वेडा ज्लाल्यामुर्दें इह॒परलोकांचा त्यास विचार रहात नाहीं. भक्ष्याभक्ष्य व योग्यायोग्य विचा- 
रापासून तो पराइत्त होतो. तो पापपुण्याला भीत नाहीं. प्रत्यक्ष संकट आलें 
परद्धी त्याग व अपकीर्ति होत असलेली भ्रत्यक्ष दिसत असली तरी त्याला ती दिसत 
नाहीं. कामासारखी दुसरी गाढ धुंदी त्रैलोक्यांत नाहीं. कामपीडित मनुष्य 
पशसारखा बनतो. पशुमध्यें व कामान्धामध्यें फरक नाहीं. कामान्ध बनल्यानें पश्ु झुरून मरतात- 
त्याप्रमाणें यालाहदी मनुष्यजन्मांत मरण श्राप्त होतें. कित्येक आत्मघात करून घेतात. कामान्धाला 
धर्माधम विचार राह्यत नाह्ढीं. त्याची लोकलजा समूत् नष्ट होते. परश्रीरूंपटाछा अनेक दुःखें प्राप्त 
होतात. राजा लिब्लष्छेदन करून ह्ाचें सबेस्व हरण करून घेतो. मरणानंतर नरकादिक दुर्गतिमध्यें 
परिश्रमण करावें लागतें. तियंडः मनुष्ययोनीत चांडाल, चांभार, धीवर, महादरिद्री, कुरूप, कोड 
फुटलेला, अवयवद्दीन, आंधव्ठा, लंगडा, पांगव्ठा, कुबडा वगैरे बनून अनेक दुःखें प्राप्त होतात. 
त्यामुरें पुनः नरक, तियच, कुमानुष, नपुंसकादि योनींत जन्म घ्यात्रा छागतो. म्हणून व्यभिचाराचा 
त्याग करावा, शीलवान्‌ माणसाची स्वर्गलोकीं कोट्यवरधि अप्सरा सेवा करितात. त्याठिकाणीं त्याला 
असंख्यात कालपर्यन्त घुख प्राप्त द्ेकन मनुष्यजन्मांत श्रेष्ठपणा प्राप्त होतो व क्रमानें तो संसारमुक्त 
द्वोतो. 


यानंतर परिप्रद्वावरील ममतेच्या दोषांचा विचार करून त्यापासून बिरक्त होणें श्रष्ठ आहि. 
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पर्मिहाबरील ममता पंच पापामध्ये प्रदृत्ति करविते. परिप्रद्ानें तृति दोत नाहीं. इंधनाध्या योगाने 

अग्नि इृद्धिगत द्ोतो ते तृष्णारूप अभ्रीनें परिग्रदही सदैव बाढ़त असतो. 

परिम्रह्वांध्या ममतेचे. परिम्रह् उपार्जन करण्यांत, रक्षण करण्यांत, अत्यंत परिश्रम करावे छागतात 

परिणाम व त्यांचा नाश क्ञाला असतां अतिशय दुःख होतें. परिप्रह्यवर ज्याला अति- 

प्रेम आदि त्याला धम-अधर्माचा व जीवन-मरणाचा विचार राहत नाहीं. 

परिग्रह्मवरील प्रीतिपासून हिंसा, चोरी, असत्य, कुशील, अभक्ष्म, बहु आरंभ, कलह, वैर, ईर्ष्या, भय 

शोक, संताप इत्यादि हजारों दोष उत्पन्न होतात. संसारांतीछ बंधन, पराधीनता, कषाय व दुःख हैं 

सर परिप्रद्वावरीरू ममतेपासून होतें. परिप्रद्याचा त्याग करणें म्हणजे डोकीवरील मो्ें ओझ्ें कमी 

करण्पासारखें आहे. ज्यानें परिग्रद्माचा त्याग केला त्याला बंध होत नाहीं, परिप्रहाष्या त्यागाचें फल 

स्वर्ग व मोक्ष आहे म्द्ृणून परिम्हत्याग सर्वे कल्याणांचें मूल आह. 

हिंसा, असत्य, चोरी, कुशील व परिग्रह्द यांतील दोषांचा विचार करावा. हीं पंच पार्पे केव््- 

दुःख आदत असें नेहमीं चिन्तन करावें. दिंसादिक हीं दुःखाला कारण आहत. म्हृणून हीं पंच पार्षे 

दी दुःखच अहित. कारणाच्या ठिकाणी कार्याच्रा उपचार करून दुःखा्ची 

पंचाणुब्रताचे. जीं कारणें त्यांना दुःखच म्ह॒टर्लें आद्द. ज्याप्रमाणें बंधन व पीडन आप- 

दोष णास अप्रिय आहत, तसेंच सत्र जीवांनाहदी तीं अप्रियच आहत. जसें खोटें 

कट्ट व कठोर वचन आपणालछा आवंडत नाहीं, तसेंच स्व जीवांनाही तें 

आबडत नसतें. त्याचें श्रवण करण्यानें जसें आपणाला दुःख उत्पन्न होतें तसेंच इतर लछोकांनाही 

दुःख द्वोतें. आपल्या ल्लीकडे कोणी पापदष्टीनं पाहूं लागछा तर त्यापासून जशी आपणास मानसिक 

पीडा होते, तशीच इतर प्राण्यांनाही आपल्या खस्री, माता, बढ्विण, मुलींच्या व्यभिचाराध्या गोष्टी 

ऐकून होत असते. बस्र-प्रावरण, धन-धान्यादि न मिव्ठाल्यानें अथवा मिव्छालेलें नाहींसें ब्ाल्यानें 

आपणास दुःख दवोतें, तसेंच परिप्रह्ाच्या इब्छेनें व परिगप्रह नष्ट ह्ोण्यानें सव॑ जीबांना दुःख होते. 
यासाठी हिंसादिक पंच पातकापासून विरक्त द्वो्णें यांतच जीवांचें कल्याण आह. 

सुंदर ल्ियांध्या स्पर्शापासून सुखाचा अनुभव येत असतांना ते दुःखकारक आह असें करे म्दृणतां 

येईल ! वस्तुतः इन्द्रियांध्या विषयापासून उत्पन्न होणोर खरें सुख नब्हें, तो छुखाभास आद्वे. आधी विष- 

यांची इच्छा होते, मग ती दूर करण्याकरितां इलाज कराता असे वाटतें. शरीरांतीछ 

स्परानेंद्रियाचें. रक्तामध्ये विकार झाल्यानें खाज उत्पन्न द्वोतें. ती शमविष्यासाठीं नखानें 

दुश्ख आपण खाजबूं छागतो. याप्रमाणें खाजबित असतां शरीरांवून रक्त निषार्ले 

तरी छुख झालेसे वाठतें. याचप्रमाणें मैथुन सेबन करणारेदी मोढानें दुःखालाच 

सुख मानतात. मनुष्य, तियेच, अछ्ुर, सुरेंद्र वगरे सर्वही जीव आपल्या शरीराबरोबर उत्पन्न 

झाठेल्या बिययांचे दुःख सहन करण्यास असमये असत्यानें विषयांच्या उपभोगाकड़े प्रदत्त 

डोतात, अड्जीनें तप्त ज्ञालेल्या लोखंडाच्या गोब्याप्रमाणें इंद्रियांप्या तापान संतप्त जालेला आत्मा 


सूत्र रै२१ै मॉपिनापिकार श्श्ई 


अतितृष्णपासून झालेलें दुःख सहन न ज्ञाल्यामुक्ठ विषयोप भोगांत तीन होतो. चोंहिबांजूनी अग्रीष्या 
ज्वालेमुद्रें संतप्त ब्लालेल्श पुरुष दुगेधीनें भरलेल्या पाण्याथ्या खड्चांत पहून भापला सेंसाप नाहींसा 
क्ञाला म्हणून क्षणमर सुख मानून मरण पावतो. तद॒त्‌ संसारी जीब स्पशेनेंद्रियाध्या इच्छारूपी 
सतापाला सहन करण्यास असम ज्ञाल्यानें लियांस्‍्या मलिन अशा देहाचा भोग घेऊन कामसंतापापासून 
खुख ज्ञालें असे मानते, पण अतितृष्णेमुद्क प्राप्त न्लालेल्या दुःखानें ल्लिजून मरण पावतो. जीवाला इंद्वियें हीं 
सतत दुःख देणारा मद्दान्‌ रोग आह, त्यावर विषयोपभोग हैं थोडा वेछू दाहशमन करणारें औषध 
आह, मनुष्यप्राणी यालाच भ्रमानें दुःखमोचनाचा इलाज मानीत आह. इंद्रियें आद्वेत तोपयैत दुःख 
कायमर्चे आह्वे. तसें नसतें तर विषयोपभोग ग्राप्त करून घेण्यासार्ठी प्राणापठीकड़े कोणी धडपड 
केली असती ? बनावट द्वत्तीणीछा स्पशी करण्याच्या इच्छेने रानांतील हत्तीछा स्परीनेंद्रियाध्या 
तापामुद्ें खोल खड्डयांत पडाव छागून चिरकाल पारतंत्र्य सोसावें छागतें, हैं आपण प्रत्यक्ष पाह्वतों ना 
अपल असे माते रसनेंद्रियाच्या वश होऊन धीवरानें पसरलेल्या जाब्यांत लोखंडी काव्याला अडकून 
प्राणरद्वित होतात ना ! ध्राणेंद्रियाच्या वेदनेनें भ्रमर हा संकुचित ह्ोण्याध्या बेतांत आलेल्या कम- 
छाबर सुगंध ग्रहण करण्याच्या इच्छेनें बसून मरण पावतात ना ! नेत्रेंद्रियांच्या संतापानें पतंग 
दिव्याच्या ज्वालेवर पड्ून जद्ून जातात ना : कर्णेंद्रियाच्या वश होण्पानें हरणें गाण्याच्या नादांत 
बेफाम होऊन जाव्य्यांत फसतात ना? याश्रमाणें दुर्निवार इंद्रियांष्या वेदनेला वश जझ्ञाकेले जीव मरणा- 
सन्निध नेणाय्या विषयांच्या प्राप्तिसादीं प्रयत्न करीत असतात. अर्थात्‌ इंद्रियापासून होणान्या संतापा 
पेक्षां अधिक दुःख देणारा दुसरा संताप नाहीं. असा जबर संताप अग्रीपासून, शत्रापासून व विषा- 
पासूनही होत नाहीं. इंद्रियांचा ताप सहन करण्यास असमर्थ असलेले लोक विषयाकरितां अग्नींत 
जकून मरतील, शसत्रधात सदन करतील, वेत्ठेवर विषाच्या वेदना सहन करतील. माता, पिता, गुरु, 
जर विषयापासून पराइड्मुख करण्याचा उपदेश करतात, पण तो त्यांना पटत नाहीं. जगांत इंदरिया- 
मुछेंच दुःख प्राप्त ढोत आहे. ज्यांना अतींद्रिय ज्ञाभ आदे ह्यांनाच निराकुलता प्राप्त होऊन ज्ञाना- 
नंदाचें सुख मिव्ठतें, जे इंद्रियाधीन आद्वित ते स्व॒भावतः दुःखीच आद्वित. त्से नसतें तर त्यांची 
विषयाकड़े प्रदृत्ति झ्ाली नसती. ज्याचा शीतज्वर नाहींसा ज्लाला त्याला विस्तवाचा शेक पेण्याची 
इच्छा होत नाहीं. ज्याचा दाह नाहीँसा ज्ञाछा त्याठा ग्रुठझाबजलाचें सिंचन लागत नाहीं. ज्याचा 
नेत्ररोग नाहींसा ज्ञाला त्याला अंजन वगैरें घालावें लागत नाहीं. ज्याचा कर्णशूल मिटला त्याछा 
कानांत बकय्याचें मूत्र घालाबें छागत नाहीं. ज्याचा अणाचा धाव मिटला त्याला मलमपड्टी लाबाबी 
लागत नादीं, याचशत्रमाणें ज्याची इंद्रियजनित बेदना नाहींशी झाली व्याची विषयाकड़े प्रवृत्ति 
द्ोत नाही. भूक छागल्याखेरीज भोजन कोण करील ! तहानेशिवाय कोण पाणी पिईल ? उष्णता 
वाटल्वाखेरीज शीतपवन कोण इच्छील ! थंडी वाटल्याखेरीज रुईवें व लोकरी्चे कपडे कोण वापरील ! 
ही सभ विषयवेदना नाढींशीं करण्याचीं साधनें आदत. यापासून थोडावेत्ल वेदना कमी झ्ाली 
म्इृणजे अज्ञानी जीव आपणाला सुख झ्ाालें असे मानतो, परंतु हैं खरें सुख नन्हे. खरें सुख म्हणजे, 
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जैयें बेदना मु्मींच उत्पन्न द्वोणार नाहीं तें. अवाकुल व स्वाधीन अनंतज्ञान देंच खरें सुख, दुसरें 
नब्हे: याची पूर्ण जाणीब करून ध्यावी म्दणजे बरीछ सर्व दुःखापासुन छुटका होईल. 


यापुद़ें श्रावकानें मैत्यादिक चार भावनांचा विचार करावा. एकेंद्रियादिक सर्व प्राण्याविषयीं 
मैत्रीभावनेचें चिंतन कराबें. कोणव्यादी जीवाला दुःख प्राप्त होऊं नये अशी इच्छा ठेवर्ण याला 
मैन्नीमावनां म्हणतात, जे सम्यग्दशन, ज्ञान, चारित्र व तप हत्यादि गुणांनीं 
चतुर्भावनेचें चितन आपणाहुन अधिक असतील त्यांना पाहून हे करणें याला प्रमोदभातवना 
म्हणतात. प्रमोद म्हणजे हषे किंवा आनंद. आपणाहन ज्यांचे ठिकारणी 
गुण अधिक असतील त्यांना पाहून द्रव्यनिधि सांपडल्यानें आनंद होतो तसा आनंद उत्पन 
झाला पादिजे. गुणबंताला पाहतांच अंगावर आनंदाचे रोमांच उभे होणें, मुख प्रसन होऊन 
नेत्र प्रफुछित द्वोणें, हृदयांतील आह्दादानें स्तुति, भाषण, नामकीतंनादिकांच्या योगानें भक्ति प्रगट 
करणें याला ग्रमोद भावना म्हृणतात. असातातब्रेदनीयकर्माच्या उदयामुलें रोगदारिग्यानें पीडित असतील 
त्यांचे व इंद्रियानें विकल असे आंधके, बहिरे, पांगव्ठे, लंगडे, दीन, अनाथ, परदेशी, अतिदृद्ध, 
बाल, विधवा इत्यादि दुः:खित प्राण्पांचें दुःख नाहींसे करण्याचा अभिप्राय ठेवणें याछा कारुण्य- 
भावना मद्ृणतात. जे धर्मरद्वित तीतकषायी, हृठग्राही, उपदेश देण्यास अयोग्य, विपरीत ज्ञानी, 
धर्मद्रोढ्दी, दुष्टभिप्रायी व निर्दयी असतील ल्याविषयीं रागद्वेषाचा अभावरूपी परिणाम ठेवणें यास 
माध्यस्थ भावना मदृणतात. 


भावार्थ- सब जीवांना दुःख दोऊं नये असा विचार मनांत असणें ही मैन्नीमावना होय. 
आपणाहून गुणांनीं अधिक असलेल्या पुरुषांना पाहून अथवा अशांचें गुणश्रवण करून अतिशय 
आनंद उत्पन होगें द्वी प्रमोदभावना होय. दुःखितांना पाहून उपकार कराबा अशी बुद्धि उत्पन्न 
होणें ही कारुण्यभावना व हठप्राही, निर्दयी व अभिमानी असतील त्याविषयीं रागद्वेषरहिंत परिणाम 
ही माध्यस्थ भावना होय. धमेधारक पुरुषानी याचें सदेत्र चिंतन कसवें. 


याशिवाय गृहस्थानें जगाचा स्वभाव, व शरीराध्या स्त्रभावा्चे चिंतन कराबें. जगाच्या स्वभा- 

वाचा विचार केस्यानें संसारपरिश्नमणाचें भय उत्पन्न होतें व देद्बाचा स्वभाव चिन्तिल्यानें राग- 
भावाचा अभाव द्वोतो. हें जग अथवा हा छोक अनादि-निधन असून 

जगत्‌ व शरीर एका मृदंगावर दुसरें अर्घें मृदंग ठेबिलें असतां जसा आकार होतो त्या 
याध्या स्वरूपाचा आकाराचें आदे. हा लोक चौदा राजु ऊंच व दक्षिणोत्तर सर्वत्र सात 
विचार राजू रुंद व प्र पश्चिम खालध्या बाजूला सात राजू व बर क्रमानें कमी 

कमी असा सात राजू उंचीवर एक राजू रुंद आहे. पुनः वर क्रमानें बाढत 

वाढत साड़े तीन राजू उंचीवर पांच राजू रुंद झ्लालेला असून पुनः तेथून ऋमश्नः कमी कमी होत 
साडेतीन राजू उंचीवर लोकाच्या अन्तभागीं एक राजू रुंद आहे. याग्रमाणें प्रृवत व पश्चिमेला क्रमानें 
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कमी जास्त उंची आदहे. अशा आकाराला धारण करणाय्या लोकाचा एक राजू रुंद, एक राजू लांब 
जब एक राजु उंच असा विभाग आद्दे अशी कत््पना केली तर व्याचे तीनरें त्रेचाठीस तुकड़े होतीरू, 
या लोक॑रूँपी क्षैत्रांत अनन्तानन्‍्तकोल परिश्रमंण करीत आपला काल निघून गेला. कोणताही पुद्ठल- 
परमाणु छोकांत शिक्षक उरलेला नाहीं की जो आता जीवाला धारण करावयाचा राहिला असेल.तीनशें 
त्रेचाव्वीसत, राजू प्रमाणक्षेत्रांत असा एकही प्रदेश बाकी राहिला नाहीं कीं ज्याठिकाणी अनं॑तपेव्कां 
या जीवारनें जन्ममरण प्राप्त करून घेतलें नाहीं. उत्सर्पिणी व अवसर्पिणी कालछाध्या वीस कोडा- 
कोडी सागरामध्यें काछठाचा एकही असा समय उरला नाहीं कीं, ज्या कालीं या जीवानें जन्ममरण 
केलें नाहीं. नरक, तियेच, मनुष्य, देव या चार गीत जघन्य आयुपासून उत्कृष्ट आयुपयेत 
समयोत्तर असा कोणताही पर्याय बाकी राहिला नाहीं जो अनंतवेद्यं याला प्राप्त ज्ञाला नाहीं. 
ज्ञानावरणादि सर्व कर्माध्या बंध द्वोण्यायोग्य जघन्यस्थिति अन्तः कोटाकोटि 
संसारपरिबतनाचें. सागरप्रमाण आहे ब उत्कृष्टस्थिति ज्ञानावरण, दशनावरण, वेदनीय, व 
भय अन्तराय या चार कर्मांची तीस कोडाकोडी सागरप्रमाण आदि. मोदनीय- 
कर्माची उत्कृष्टस्थिति सत्तर कोडाकोडी सागर आहे. नामकर्म ब गोत्र- 
कर्माची उत्कृष्टसिथति वीस कोडाकोडी सागराची आह्वि. आयुकर्माची उत्कृष्टस्थिति तेहतीस साग- 
रांची आहे. याप्रमाणें जधन्यस्थितिपासून समयसमयांच्या उत्कृष्टस्थिति बृद्धिपयत कर्माची जी स्थिति 
आहट त्या सर्व स्थितीष्या एकेका स्थानाछा असंख्यात लोकप्रमाण कषायांचें स्थान कारण आहे. ते 
कषायांचें एकेक स्थान अनन्तवार जीवाला प्राप्त न्ञालेलें आहे. म्हणून अशा परिश्रमणरूप जगांत 
जीव नानाभेदरूप चतुर्गतीत परिश्रमण करीत निरन्तर दुःख भोगून राहिला आह. कोणताही जीव 
निश्चल नाहीं. पाण्यावरील बुडबुड्याप्रमाणें त्याचें जीवन चंचऊ आहे. भोगसम्पदा आकाशांतील 
ढगाप्रमाणें विनाशी आह्टे. राज्य, धन, ऐश्वय हें इन्द्रधनुष्याप्रमाणें क्षणमंगुर आह. अशा संसारांत 
हा प्राणी अनन्तानन्त परिवर्तन करीत आहे. असे संसारा्चे खरें स्वरूप चिन्तन करण्पानें संसार- 
परिम्रमणाचें मय उत्पन्न होतें. 
शरीराचें चिन्तन असे करावयाचें कीं, दें मनुष्यशरीर रोगरूपसर्पाचें बिल आह. हें अनिव्य 
आह. दुःखाचें कारण आह. अपवित्र व निःसार असून अनेक प्रयत्न करीत असूनही नाहींसें 
होऊन जाणारें आहे. याला जसें धुवावें तसें यांतन अधिक मर निधत 
शरीराचें स्वरूप असतो. यालछा पौशिक पदार्थ चारीत असूनही हें बलिष्ट होत नाहीं. घुगंधि 
जत्तरें वरे लावित असूनह्वी यांतून दुगैध येत असतो. झुखांत ठेऊनही हें 
तसें राहत नाहीं. अनेक वल्नालंकारांनीं शोभमबित असूनही प्रतिदिवर्शी कुरूप होत जातें. सुन्दर 
ठेवण्याचा प्रयत्न रात्रंदिवस करीत असूनही हैं भयानक दिसू लागतें; सुख -देतां देतां दुःखी हांतें 
अनेक प्रकारचे मन्‍्त्रोपचारांनीं याचें भय नाहींसें होत नाहीं; दौक्षा धारण करूनह्ढी साधुमा्ग दूषित 
. कररितें; रात्र॑दिबस गुणग्रह्णण करण्याचें शिक्षण देत असूनदी हैं गुणामण्ये रममाण होत नाहीं; निरंतर 
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हु!ख भोगीत असूनढी कषायांचा उपश्मम करूं: शकत नाहीं; नको नको ग्हणत असतांडी हें 
प्रापाकडे प्रद्नत्त ड्वोतें. भेरणा करात असूनही धरम धारण करीत नाहीं; मर्दन करीत असूनद्दी कठोर 
बनत जातें; रूक्ष ढ्रेवण्याचा प्रयत्न करूनद्दी ओलें होतें; छुगंधित तेल वगैरे माखित असूनही 
दुगंध टाकीत नाहीं; चन्दनादिकांनीं सिंचन करीत असृनद्दी पित्तप्रकोपानें जब्त राहतें; शोषणो- 
पचार करीत असूनढ्वी तोंडांतन कफ बादर टाकतें, शरीर स्वच्छ ठेब्रीत असतांदी कोडादिरोग 
प्राप्त ह्ोतात; चाम्रह्न्यानें वेश्टिलें आदे तरी क्षाण होत चाललें आहे. रात्नंदिवस सांभाद्धून्ही अखेर 
कालाच्या मुखांत जाऊन पडतें. असा शेरीराचा स्वभाव आह, त्यावरील प्रेम नाह्दींसें होतें म्हणून 
जगाचा व शरीराचा स्वभाव, संवेग म्हणजे संसाराची भीति उत्पन्न होण्याकरितां व वैराग्य उत्पन्न 
होण्याकरितां चिंतीत असावें. 
पोडशकारण भावना 

याचप्रमाणें षोडशकारण भावनांचेंद्दी श्रावकांनीं चिंतन करावें. यांच्या चिंतनानें अब्रत- 
सम्यन्द््टैलादी तीयेकर प्रकृतीचा बंध द्योतो. तसाच देशत्रती श्रावकाछा, प्रमत्तसंयतांना व अप्रमत्त- 
संयतांनाही होतो. याहून अधिक श्रेष्ट पुण्यप्रकृति त्रैलोक्यांत दुसरी नाहीं. 

गोम्मटसारांत याबिषयीं असे सांगितर्लें आहे--- 

पदढप्रुवसमिये सम्मे सेसतिये अविरदादि चचारि । 
तित्थयरबंधपारंभया णरा केवलिदुगंते ॥ १ ॥ 

अथे- तीकर प्रकृतीच्या बंधाचा प्रारंभ कर्मभूमान्या पुरुषलिंगधारी मनुष्यालाच होतो. 
अन्य तीन गतीत या प्रकृतीचा आरंभ ह्वोत नाद्वी. तसेंच केवढी व श्रुतकेवलींब्या चरणकमलाजवत्ूच 
तो द्वोतो, केवली व श्रुतकेवलीच्या सान्रिध्यावाचून अन्यत्र तीर्थकर प्रक्ृतीच्या बंधाला बोग्य अशी 
परिणामशुद्धि होऊं शकत नाहीं. हा तीर्यंकर प्रकृतीचा बंध प्रथमोपशम सम्यक्त्व, द्वितीयोपशम 
सम्यक्त्व, क्षायोपशमिक आणि क्षायिक सम्यक्त्व या चार सम्यक्त्वापैकी कोणत्याही एका सम्यक्त्वांत 
होतो. 

तीयेकर प्रकृतीचा बंध होण्यास षोडशकारण भावना कारण आद्वित. या भावना सर्व पापांचा 
नाश करितात, परिणामांची अशुद्धता नष्ट करितात. यांचें श्रवण व पठण करणान्यांच्या संसाराचा 
नाश करितात महप्यून यांचें निरंतर चिंतन करावें. 

घोडशभापर्नाच्या सोत्ण जयमाल्यंचा अर्थ समजून घेऊन भक्तिपूर्वक त्यांचें पठण केस्यानें 
महानपुण्य प्राप्त करून थैतां येतें. परिणामांच्या बिशुद्धतेसाठीं त्यांचा सविस्तर अर्थ यापुर्दें देत 
जादोंत-- 

है संसार समुद्रांतन तारून नेणान्या, कुमतीचे निवारण करणान्या, तीथैकर पदबीला प्राप्त 
करून देणास्या, निर्वाण पदाछा पोद्दोंचविणाज्या, षोडशकारणा, मी तुला नमस्कार करून तुझे 
स्‍्तवन करितों, 
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षोडशकारण भावना ज्याछा होतात तो तीबैकर द्ोणारच असा नियम आदे. ह्या्ची कुगति 
संपली बतो संसारसमुद्रांतन पार पडला! विदेदक्षेत्रांत कित्पेक जीवांना यृद्दस्थाश्रमांत असतांना केवली 
श्रुतकेवलीच्या जबछ षोडशकारणभावनांचें चिंतन केल्यानें त्याच जन्मांत 
घोडशकारण-  देवांकदून त्यांचें तपःकल्याणक, ज्ञानकल्याणक व निर्वाणकल्याणक केलें 
भावना वर्णन. जातें व ते मोक्षाला जातात. क़ित्येक पू्वजन्मी केवली श्रुतकेबलीपाशी षोडश- 
कारणभाबनांचें चिंतन करून सौधर्मस्तर्म आदि सबथिसिद्धीत अहमिंद्रपयैत 
जन्म घेतात व तीयैंकर द्वोऊन निर्वाण पावतात. कित्येकांनीं प्ू॑जन्मी मिथ्याश्रद्धात करून 
नरकगतीचा बंध केला. पुढें केवली श्रुतकेवलीच्या आश्रयानें सम्यक्त्व ग्रहण करून षोडशकारणभात्र- 
नांचें चिंतन केले तरी प्रूतरेपापामुछ झालेल्या गतिब्रभामुल्ठें त्यांना नरकाला जावें छागलें तरी नरकांतून 
निधून तीर्यंकर होऊन मोक्षाला जातात, पू्व॑जन्नों घोडशभावनांच्या योगानें जे तीवैकरप्रकृति 
बांधतात ह्यांस पांच कल्याणकांची महिमा प्राप्त होते. आणि जे विदेहक्षेत्रांत गृहस्थपणामध्यें तीयंकर 
प्रकृति बांघतात ते त्याच जन्मांत तप, ज्ञान आणि निर्वाण अशीं तीन कल्याणकें भोगून मोक्षाला 
जातात. कित्येक वेंदेह क्षेत्रांत मुर्नांची बरतें घेऊन नंतर केबली, श्रुव केवलीपाशी पोडशकारण 
भावनांचें चिंतन करून त्याच जन्मांत तीयकर होऊन ज्ञान आणि निर्वाण अशीं दोन कल्याणकें 
भोगून मोक्षाला जातात. कारण तपःकल्याणक त्यांचें आधींच होऊन गेलें असल्यामुकें पुनः होत 
नाढ़ीं. ज्यांना तीथकर प्रकृतीचा बंध पडला ते, भवनत्रिक देबांमध्यें, कुमनुष्य-तीयचांमध्यें, भोग- 
भूमीमध्ये, ल्री, नपुंसक, एकरेंद्रीय, विकल चतुष्कादि भवामध्यें उत्पन्न होत नाहींत. तसेंच तिसय्या 
नरकाच्याखालीं जन्म घेत नाद्वीत, म्हणून षोडशकारणभावना कुगतीचें निवारण करणारी आह्.इतकेंच 
नव्हें तर षोडशकारणभावना झ्ञाल्यानंतर तिसन्या जन्मांत निर्वाण प्राप्त द्ोतोच. म्हणून ती मोक्षाला 
कारण आद्व असे म्दटछें आदे, अशा षोडशकारणभावनांना नमस्कार करून त्यांचें बणेन करितों. 

१. दे भव्य जीवहो, दुर्लभ मनुष्यजन्म तुम्हांस प्राप्त ज्वाका आहे, सबब तुम्हीं पंचत्रीस 
दोष टाक्ून दरीनविश्युद्वि नांवाष्या भावनाचें चिंतन करा. सम्यरदशनाला नाहींसें करणोरे तीन 
मूढता, आठ मद, सद्दा अनायतनें आणि शंकादि आठ दोष मिद्धन जे पंचवीस दोष आहत त्यांचा 
त्याग करा म्द्ृणजे तुमर्चे सम्यग्द्शन अतिशय निर्मल द्दोईंछ, ही दरीनबिशुद्धिमावना होय- 

२. विनयसंपत्नता म्वृणजे पांच प्रकारचा विनय यथायोग्य पाछणें. द्वे पांच भेद सर्बज्ञ 
प्रभूंनीं परमागमांमध्ये सांगितले आद्वत. दशनविनय, ज्ञानविनय, चारित्रविनय, तपोबिनय, आणि 
उपचारविनय, दवा पांच प्रकारचा विनय जिनशासनाचें मूक आह. जेयें हा पांच प्रकारचा विनय 
नाहीं तेथें जिनधर्माची प्रदृत्तिच नाहीं. म्हणून जिनेंद्रदेवांनीं हमला जिनशासनाचें मूल असे म्हटलें 
आहे. 

३. अतिचाररहित शीऊ पालन करा. शील मलिन होऊं देऊ नका. निर्मछ शील मोक्षाध्या 
मार्गात मोदें साह्ाय्यकारी आहे. ज्याचें शौल निर्मल्ठ आद्े त्याला इंद्रियविषय आणिे कषायपस्रहा- 
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दिक मोक्षमार्गामध्यें विन्न करूं शकत नादींत. 

9. दुलेभ मलुष्यजन्मामरथ्य. ज्ञानाम्यासांतच मन गुंतवून -ठेवा. सम्यग्झ्ञानाशिन्नाय एक क्षण . 
देखील फुकट धालवूं नका. अन्य संकल्प विकल्प संसारांत बुडविणोरे समजून त्यांचा त्याग करा. 

७. धर्माबर प्रीति ठेवून संसारांतील शरीरसंबंधी भोगांपासून बिरक्त होऊन संबेगभावना 
अंतःकरणांत चिंतीत रहा. ह्यापासून संप्रृण विषयांवरील प्रीति नाहींशी होऊन धर्मामष्यें आणि धर्माष्या 
फल्ामध्यें प्रदृति दृढ़ होईल. 

६. आत्म्याचा धात करणारे लोभादिक चार कषाय अद्दित त्यांचा त्याग करा; आणि आपसल्या 
शक्तीप्रमाणें सुपात्राच्या गुणांमष्यें प्रीति ठेवून त्यांस आहारादिक चार प्रकारचें दान देण्यामध्यें उच्चुक्त 
असा. ही शाकतितस्त्थाग भावना आहे. 

७. अंतरेग आणि बह्िरंग अशा दोन ग्रकारच्या परिप्रह्वंबरील आसक्ति सोडा आगणि संपूर्ण 
विषयाची इच्छा नाहींशी करून आपस्या शक्तीप्रमाणंँ तपश्चरण करा म्हणजे शक्तितस्त्याग भावना 
डोईल. 

८. अंतःकरणांतील रागादिक विकार आणि इंद्रियविषय सोह्नन देऊन परम वीतरागेतारूप 
साधुसमाधि धारण करा. साधुपुरुषावर संकट येईल त्यावे्ी तें दूर करण्याचा प्रयत्न करा. 

९. संसारांतील दुःखार्चे निगाकरण करणारें असे दढ्ा प्रकारचें वैय्यादृत्य करा. 

१०.अरिदताच्या गुणांमध्यें मक्ति ठेवून त्यांच्या नामादिकाचें ध्यान करा म्द्वणजे अहतभक्ति घडेल, 

११. ज पांच प्रकारध्या आचाराचें स्वतः आचरण करून इतर शिष्यांकट्टन तसें आचरण 
करब्रितात, आणि दीक्षा शिक्षा देण्यामध्यें निपुण असतात अशा, धर्माचि आधाररूपीं स्तंभासारख्या 
आचाये परमेष्ठीष्या गुणांवर अंतःकरणपूवक प्रीति ठेवा ह्याला आचायभाक्ति म्हणतात- 

१२. ज्ञानामध्यें प्रदृत्ति करविणोर, निरंतर सम्यग्झ्ञानाचें पठण स्वत: करून अन्य शिष्यांना 
शिकविण्पामध्यें तत्पर, चारी अनुयोगांभ्या शाल्रामध्य पारंगत, आणि अंगपूर्वादि श्रुतज्ञानाचे धारक 
असे जे उपाध्याय परमेष्टी त्यांच्याविषयीं भक्ति ठेवर्ण यास बहुश्रुतमक्ति म्हणतात. 

१३. जिनशासनाला पुष्ट करणारा, संशवादिक अंधकाराला दूर करून सूर्याप्रमाणें ज्ञानाचा 
प्रकाश देणारा असा जो सर्वज्ञप्रणीत अनेकान्तात्मक आगम, तो शिकण्यामध्यें, ऐकण्यामष्यें, चिंतन 
करण्यामष्यें भाक्ति ठेवणे ह्यास प्रवचन भक्ति म्हणतात. 

१४. करण्यायोग्य सहा आवश्यक क्रिया आहेत. त्या अश्ुभकर्माष्या आम्रवाल्ग रोंकून कर्माची 
निजरा करणान्या आदत. अशरणालछा शरण आह्ित. त्या वेब्बन्या वेल्ठीं करणें यांस आवश्यकापरिहा- 
णिमावना मरदहृणतात. 

१७. लोकांमष्यें पसरलेलें अज्ञान नाद्ीसे करून विद्वत्तेच्या आणि शुद्ध आचरणाध्या प्रभा- 
यान जिनमार्गाचें माहात्म्य प्रकट करणे द्वास मार्गप्रभावना म्हणतात. मार्गेप्रभावनेपासून अनेक पुरु- 
चांची वीतरागधर्मामध्यें प्रदतति होते आणे कुमार्गाचा अभाव होतो. 
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१६. धर्मामध्यें, धर्मात्मा पुरुषांमष्यें, धर्माष्या आयतनामध्यें आणि परमागमाधच्या अनेकान्त- 
रूप वाक्‍्यामध्यें, अत्यंत प्रीति करणें यास वात्सल्यभावना म्हणतात. हा वात्सल्य अंगापासून दुर्धर 
मोद्द व मान यांचा. नाश दोतो. 

द्ाप्रमाणें निर्वाणछुखाला देणास्या हवा सोव्ठा भावनांचें जो भन्‍्यजीव स्थिर चित्त ठेवून 
चिंतन करतो, ब ज्याच्या आत्यामब्यें द्ञा भावना अत्यंत उत्कट होऊन स्फुरण पावरतात त्यालाच 
समस्त जीवांचें कल्याण करणारें तीयैकरपद प्राप्त होतें व तो पंचमगति प्राप्त करून घेतो. असे दा 
सोब्ठा भावनां्ें संक्षिप्त स्वरूप सांगितलें. आतां प्रत्येक भावनेचें तपशीलवार वर्णन करतों. 

दब्ननविश्वुद्धि व तिच्या अंगायें स्रूप 

है भव्यजीवद्ो, द्वा मनुष्यजन्म प्राप्त झ्ाछा आदे तो सफल ब्द्वावा अशी इच्छा असल्यास 
सम्यग्दशंनाची झुद्वि करा. तें सम्यग्दशन संपूर्ण धर्मार्चे मूक आहे. सम्यक्ताचांचून श्रावकथम होऊं 

झकत नाह्वीं आणि मुनिधमंदी ह्वोऊं शकत नाहीं. सम्यग्दर्शनावांचून ज्ञान 

१ दर्शनविज्ञुद्वि, आद़े तें कुज्ञान आहे, चारित्र असल्यास कुचारित्र आंद्रे आणि तप भसेल 

तर तें कुतप आह. सम्यग्दर्शनाबांचून या जीवानें अनंतानंत काल परि- 

श्रमण केलें भद्दे, तेब्द्ां आतां जर या चतुर्गतिरूपी संसारपरिश्रमणापासून सुटातरें, जन्म, जरा, 
मरणापासून मोकर्े व्हांबें, आणि अनंत अबिनाशी अश्ञा आत्मसुखाचा लाभ मित्ावा असे बाढत 
असेल तर अन्य समस्त पर्धब्यांवरील अभिलाषा सोह्न सम्यग्द्शनाची झुद्धि करा. क्या दशैन- 
विशुद्धीपासून दुर्गतीचा नाश होऊन निर्वाणझुख प्राप्त ढोतें. विनयसंपन्नतादिक ज्या पंघरा भावना 
आदत त्या सर्वार्चे मृल् द्वी दर्शनविशुद्धि भावनाच आहे. ही नसेलछ तर बाकीच्या पंघरा भावना 
दहोणारच नाद्वीत. भ्हणून ही भावना संसारदुःखरूपी अंधकाराचा नाश करण्यास सूर्यासारखी आदि. 
भव्य जीवाछा परम शरण आह. ज्यायोगानें स्वपरद्रव्यांतील भेदविज्ञान स्पष्ट होईल असा यत्न 
करा. द्वा जीव अनादि काल्च्या मिथ्यात्वकर्माला वश झाल्यानें त्याछा, आपण कोण आणि पर 
कोण याची ओछख झ्ञाली नाहीं. जें जें शरीर कर्माच्या उदयानें प्राप्त ज्ञालें त्या तया शरीरालाच 
आपकें स्वरूप समजून तो आपकें खरें स्वरूप बविसरला; देव कोण, कुदेव कोण, धर्म काय, अधम्म 
काय, सुगुरु कोण, कुगुरु कोण, हें समजेनाएें ज्ञालें. त्सेंच पुण्य, पाप, इहलोक, परलोक देंढी 
कढेना. प्रहण काय करांकें, त्याग कशाचा करात्रा, खाें कोणतें, खाऊं नये कोणतें, सोब्रत कोणाची 
असाबी, कोणाची नसावी, शात्र कोणतें मानावें, कोणतें टाकार्बे, ह्माविषयी विचार नाहींसा ज्ञाला. 
आणि कर्माष्या उदयानें जें घुख दुःख भोगातें छागलें त्यांतच एकरूप होत्साता आपकलें द्वित भक्वित 
न ओलखतां परद्न्यांतच निमम्न ज्ञाला आह. त्यामुत्ठें व्यादा सदैव दुःख होत आह. काललब्धीच्या 
प्रभावानें उत्तम कुलांत जन्म होऊन मला जिनधर्म प्राप्त झाला आहे. त्यामुछें वीतराग सर्वश्ञाब्या 
अनेकांत रूप परमागमाच्या प्रसादानें प्रमाण नयनिक्षेपांनी परीक्षा करून निर्णय करण्याची शक्ति 
आली आढे; शरीरादिक परद्वव्यापासून वेगव्झा असा अखंड अविनाशी चैतन्य लक्षणांनीं युक्त व 
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(ज्ञाता) जाणणारा असा मीच एक आत्मा आहे. शरीर, जाति, कुल, रूप, नांब, इत्यादिक मजपासून 
अगदी मिन्न आदेत. राग, देष, काम, क्रोध, मद, लोभादिक दे कर्माष्या उदयानें उत्पन्न होतात, 
ते मान्या ज्ञायक स्वभावामध्यें विकार आहेत. जसा स्फटिकमणि मूलचा शुश्र निर्मल स्वभावाचा 
असतो परत डाकाच्या संसर्गानें काव्छा, पिवव्श, हिरबा, छाल असा अनेक रंगाचा दिसूं छागतो; 
तसा आत्मा दवा स्वच्छ, ज्ञायक, निर्विकारस्वरूप असून मोहकरमंजनित रागद्वेषादि विकार यामध्यें 
झत्ठकतात, तें माझ्लें स्वरूप नसून पर आदत. असा आपसल्या स्वरूपाचा निश्चय करावा तब खत्या 
देवगुरुशालाचें स्वरूप मनांत आणांबे. 
सर्वज्ष, वीतराग, परमद्वितोपदेशक असा, व क्षुधा, तृषा, जन्म, जरा, मरण, रोग, शोक, भय, 
विस्मय, राग, द्वेष, निद्रा, स्वेद, मद, मोह, चिंता, खेद, अरति असे अठरा दोष ज्याचे अगदीं 
नादींसे झाले, अनंत ज्ञान, अनंत दर्शन, अनंत वीये, अनंत सुख इत्यादि 
निःशंकित अंग. आत्मिक अत्रिनाशी अनंत गुण ज्याच्यामध्यें प्रकट झाले,तोच आप्त आम्हाला 
बंदन स्तवन पूजन करण्याला योग्य आंदे. अन्य कामी, क्रोधी, लोभी, मोदी, 
जस्रियांमध्यें आसक्त, शत्रादिक धारण करणारा, जो कर्माष्या खाधीन ज्नालेला, सर्वज्ञतारहित, केवछ 
इंद्रियजन्य ज्ञानांचाच धारक, तो मला स्तवन पूजन नमस्कारास योग्य नाहीं. जो चोरांचा व जारांचा 
शिरोमणि आह्दे अशाच्चे आराभन केल्यानें काय द्वित होणार ! तसेंच जें शात्र सबज्ञ वीतरागानें उपदे- 
शिलेलें आढे, ज्यांत प्रत्यक्ष अनुमानादिकांनीं को्ेंद्वी ब्राघा येत नाहीं, ज्यामध्यें संपूर्ण सहा काय 
जीवांच्या हिंसेचा निषध केला आहे, आणि आत्म्याचा उद्धार होण्याचा उपाय आहे, वस्तूचें 
अनेकांत स्त्ररूप साक्षात्‌ ज्यांत दाखबिलें आहे, तेंच शात्ष आगम होय. आणि तेंच शात्र शिकण्यास, 
शिकविषण्पास, ऐकण्यासत, श्रद्धान करण्यास, आणि नमस्कार करण्पास योग्य आह. या उलट जें शात्र, 
रागी, द्वेषी अशांनीं प्ररूपण केलेलें, ज्यापासून विषयवासना व कषाय वाढतात, व ज्यांत हिंसा कर- 
ण्याचा उपदेश केलेला असतो, जें प्रत्यक्ष अनुमानादिकांनीं बाधित, व एकांतरूप आहे, तें शिकण्यास, 
ऐकण्यास किंवरा नमस्कार करण्यास योग्य नाइ्दी. तसेंच ज्यांची त्रिषयत्रांछा मावव्ठली आहे, कषाय 
ज्यांचे अत्यंत मंद झाले आहेत, आरंभ आणि परिप्रहांचा ज्यांनीं त्याग केला आहदे, जे कबत्ठ 
आत्म्याची उज्ज्बलता करण्यांतच उद्युक्त असुन घ्यानस्वाध्याया्रध्यें लीन आहत, कर्मान्या उदयामुक्रें 
उत्पन्न ब्लोलेल्या सुखदुःखामध्यें साम्यमाव धारण करतात, जीवन, मरण, लाभ, अछाभ, स्तवन, 
निंदा, वौरेमष्यें रागद्वेषराहित असतात, उपसर्ग आणि परीषह सहन करण्यामध्यें अकप होत्साते 
थैये धारण करतात, असे परम निम्रैथ दिगंबर गुरूच बंदन व स्तवन करण्यास योग्य आहत. 
आरंगी, कषायी, विषयानुरागी असे कुगुरु स्तबन बंदन करण्यास योग्य नाहींत. प्राणिमात्रांवर दया 
हाच धर्म आदे. दिसा करणें हा केन्हांही धर्म होणार नाह्टीं. जरी सूर्य पूर्वेचा पश्चिमेस उगबला, 
अप्नि शीत ज्ञाछा, सर्पाच्या तोंडांत अमृत झ्ा्ले, मेरूदेखील चलायमीन झाला, आणि पृथ्वी 
उलथधीपालथी झ्ाली तरी दिसेमध्ये धम कथधीढ़ी होणार नाहीं असे दृढ श्रद्धान सम्यग्दट्टीला 
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असत्तें. ज्याला आपल्या आत्म्याच्या अनुभवामध्ये, सर्बज्ञ बीतारगरूप आप्ताष्या स्वरूपामध्ये, निग्नेथ 
विषयकषायरद्दित गुरूमष्यें, अनेकांत स्वरूप आगमांमष्यें आणिं दयारूप धर्मामध्यें शंका राष््रात 
नाहीँ त्यालाच निःशंकित अंग आह अससे समजार्ते. 
तसेंच जो सम्यग्दष्टी आहे तो धर्मसेबनापासून विषयसुखाचें फल इच्छीत नाहीं. कारण 
सम्यग्दष्टीला इंद्र, अहर्मिंद्र लोकांचे विषय देखील महावेदनारूप, विनाशेक, आणि पापाचें बीज 
असेच दिसत असतात आणि धर्माचें फल अनंत, अविनाशी, स्वाधीन, 
निःकांक्षित अंग सुखाने युक्त असें मोशच दिसत असते. म्हणून जसें बहुत मोलाचें रत्न 
सोइन कांचेचा तुकडा जोढहरी ग्रहण करीत नाहीं, तसें ज्याला खेरें 
आत्मिक, अबिनाशी, व निराबाध सुख समजलें तो खोव्या आणि दुःखमय अशा विषयसुखाची वांछा 
कशाला करील ? ह्यासाठीं सम्यग्दष्टी जीव बांछारहितच असतो. आणि जो अब्रती सम्यग्दशी आहे 
त्याछा बरतमानकार्की आपल्या उपजीबिका वौरेमध्यें, आणि स्थान परिग्रद्दादिकांमध्यें, वेदना नाहींशा 
व्हाब्यात म्हणून जी थांछा होते ती वर्तमानकालच्या वेदना सहन करण्यांच सामर्थ्य नसब्यामु्ठेंच 
होत असते. तो वेदनांचा इलाज फक्त इच्छीत असतो. जसें रोगी मनुष्याला कट्टू औषध नकोर्से 
वाटत असतें तथापि दुःखाच्या वेदना सहन द्वोत नाहींत म्हणून कड्टू औषध उलटी होण्यासारखें 
असल तरी तो तें प्रहण करतो, त्याला इंद्रियांच विषय भोगण्याची बिलकुल आबड नसते. तसें 
सम्यग्दट्ी हा निर्वाछक आंहे. तथापि वर्तमानकालवचें दुःश्व॒ मिटण्यासाठीं विषयाची इच्छा करितो. अग्रत्या- 
ख्यानावरणीय कर्माच्या उदयाच्या अभात्रानें ज्यानें व्रतप्रहण केले असेल तो कसेंही संकट आलें तरी 
विषयाची इच्छा करीतच नाहीं. ह्याव॒रून सम्यग्दहीला निःकांक्षित गुण असतोच हाांत शंका नाहीं, 
म्यग्दष्टिजीवाला अश्युभ कर्माच्या उदयानें मनालठा न आवडणारी सामग्री प्राप्त झाली तर 
तो त्यातिषयीं मनांत किव्स करीत नाहीं व आपले परिणाम बिघई देत नाहीं. तो असा विचार 
करतो कीं, मीं पूर्वी जसें कम बांधर्ले आहे त्याछा अनुसरूनच मरा भोजन, 
निर्विचिकित्सा अंग. पान, द््ी, पुत्र, दारिद्य, संपदा, आपदा वगैरे ग्राप्त झ्लालें आहे. तसेंच 
तो अन्य कोणी रोगी, दरिद्री, द्वीन, नीच, मलिन वगैरेना पाहून मनांत 
किस आणीत नाहीं. तें पापाचें फछठ आंह समजून तो त्यांचा तिरस्कार करीत नाहीं. तसेंच मलमूत्न, 
चिखल बारे पदार्थाला पाहून, भयंकर अशा स्मशान, वन, डोंगर वगैरे जागा पाहुन, भयरूप 
दुःखदायी अशा काढ्ठाछा पाहन, आणि दुश्पणा, कड्डपणा, बौगेर बस्तुंच्या स्वभावाला पाहुन 
आपक्या परिणामांत छेश उत्पन्न न होऊं देणें, हें निर्रेंचिकित्साअंग सम्यग्द्टीला असतेंच. 
खोट्या शास्तांनी व व्यंतरादिक देवांनीं केलेल्या चमत्कारांनीं आणि मणिमंत्र औषधादिकांच्या 
अमूड॒दृष्टी प्रभावांनीं अनेक वस्तूंचे विपरीत स्वरूप पाट्टन सत्यार्थ धर्मापासून चला- 
यमान न दोणें हा सम्यग्दष्टीचा अमूहृदृष्टिगुण आहे. 
तर्सेंच सम्यग्दही जीव अन्य जीवाला अज्ञानामुरं ब अशक्ततेमुकें घडलेले दोष पाह्ून ते 
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ज्ञांकतो. संसारी जीव ज्ञानावर्णाय, दशनावरण्ाय, मोहनीय कर्माच्या उदयानें आपका स्वभाव बिस- 
रून कर्माच्या स्वाधीन झ्ञाल्यामुत्ठें असतव्य॒ भाषण करतात, परधन हरण 
उपग्रूहन अंग. करतात, कुशील सेवन करतात. जे हा पापापासून दूर असतील ते धन्य 
होत. कोणा धर्मात्मा अथवा नामांकित मनुष्याच्या ह्ातून पापाच्या उदयानें 
कांदीं दोष घडलेला पाह्ून सम्यग्दशी असा विचार करतो कीं, मी हा दोष जर प्रगट केला तर 
अन्य धर्मात्मा जीवाची आणि जिनधर्माची निंदा होईल, असें मनांत आणून तो ते दोष झांकतो- 
हा उपगूहन गुण आहदे. 
धार्मिक मनुष्याचे परिणाम कदाचित्‌ रोगाच्या वेदनेमुें किंत्रा दारिद्यामुकें अथवा उपसर्ग 
ब परीषदह्यामुर्दें चछायमान होऊं छागले किंत्रा कोणी साद्ाग्य नसल्यामुद्ठें अथवा आह्वारपाणी न 
मिव्णल्यामुर्ठें धर्मापासून ढकू छागछे, तर त्याछा उपदेश देऊन धर्मामध्ये 
स्थितीकरण अंग इढ कराबे, त्याला असें समजवात्रें कीं, “ अड्ढो धर्मात्मा, अहयो ज्ञानीपुरुष, 
तुम्ही असें घातरतां कां ? सावध व्हा, रोगाच्या वेदनेमुत्ठें घम ठाकतां कायः 
तुम्ही समजदार असून असे चुकतां कसें ! हें असातावेदनीयकर्म त्याची वे७ आल्यामुद्ठें उदयास आरल्ले 
भहे. झावेत्वीं तुम्दी धाबरें झालां किंवा दीन होऊन रहूं ओरडूं छागलात तरी तें भोगातरें लागणारच. 
कम तुम्दांठा सोडणार नाहीं. कर्माला दया नसते. ह्मणून घैर्य ठेबून तें सहन करा. या 
प्रसंगी कोणी देव, दानव, मंत्र, तंत्र, औषधादिक आणि ञ्ली, पुत्र, मित्र, बांघव, सेवक, छुभटठा- 
दिक दे उदयाला आलेलें कमे दरण करण्यास समर्थ नाद्वींत, हें तुम्ही चांगल्या रीतीनें जाणत 
आहां, तर मग दा वेदनेनें घात्ररे ढोकऊन आपल़ा घम, आपलें यश, आणि आपला परलोक काय 
म्दणून बिधडबितां ? धमे विधाइन स्वच्छंदचेश व विलापादि केल्यानें बेदना कमी होत असतील 
तर मग असो ! परंतु वेदना कमी न द्वोतां जसजसें तुम्ही घाब्रर व्हाल तसतसें त्या बेदनेचें दुःख 
वादेल, ह्यासाठी आतां घैये॑ ठेवून धर्माकडे लक्ष था. धर्मंच काय तो दुःखांत समाधान करणारा 
आहे. हा संसारांत भ्रमण करितांना नरकगतींत अनंत वेढ्ठां ताडण मारणादि दुःख असंख्यात काठ 
सहन केले आढे. पश्ुयोनीत क्षुधा, तृषा वगैरे पराधीनपणाचें दुःख अनेक बेव्ठां सहन केले आह. 
मनुष्ययोनीत नानाप्रकारचे रोग अनेक वेव्शां भोगल आहत. इष्लीपेक्षांही कठिण बेदना तुम्ही अनेक 
बेब्आं भोगिल्या अह्वित. पुत्रशोक, स्लीवियोग, वैधन्यदुःख वौरे मानसिकव्यथाद्दी अनेक वेव्यां भोगान्या 
लागल्या अह्वेत. ब्यापुद़ें दें तुमचें दुःख कितीसे आदि ? हें तर थोडक्याच वेव्ांत मिट्टन जाईल- 
रोग वेदना कदाचित्‌ शर्राराछा मारतील, परंतु तुमचा आत्मा चैतन्यस्वरूप आह त्याला त्या 
मारणार नादीत. शरीराछा मरण अवश्य आह्वेच. कारण शरीर ज्याअर्थी घारण केलें आह्े ल्याअर्थी तें 
सोडात्रें छागणारच. तेव्द्यां आतां तुम्ही सावध वहा. हा प्रसंग कर्माला जिंकण्याचा आह. यावेव्दीं 
भगवान पंचपरेमष्टीचें प्यान करा, आणि आपकलें स्वरूप, जरारहित, मृत्युरद्वित, अखंड, ज्ञाता, द्रष्ा 
असे असलेडें लक्षांत आणा. असा प्रसंग पुन्द्दां मिल्ुणें कडीण आद. ” याप्रमाणें धर्माचा उपदेश 
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देउन त्याला धर्मामष्यें इ् करावें आणि अनित्य, अशरण इत्यादि भावनांचें चिंतन करण्याकड़े 
त्याये छक्ष ओढावें. नेम किंवा घेतलेलीं बरतें ह्यानें सोइन दिलीं असल्यास तीं पुनः त्याजकडून 
ग्रहण करवाबीं. तसेंच त्याछा गोड वाटेल अशा रीतौनें आपण त्याचें अंग रगडाबें. हातपाय 
दाबावें आणे त्याचें दुःख दूर करा. कोणी त्याच्याजवछ बसण्यासाठी नसल्यास आपण जबबत्ठ 
बसावें. दुसत्या साधर्मी माणसाचा संबंध मित्वूर्न द्यावा. मत्ठमृत्र, कफ दूर टाकण्याची त्याला शक्ति 
नसल्यास ते आपण काढाव, अन्न, पाणी, औषध पशथ्प वगैरे देऊन त्याला धमेमार्गांत स्थिर करांबे, 
दारिय्ामुकें पीडित ज्ञाठा असल्यास त्याची जेबणाखाणाची व उपजीविकेची सोय करून द्यावी. 
एकंदरीत ज्या उपायांनीं तो धरममार्गी स्थिर राहौल भर्से करणें द्यास स्थितीकरण अंग म्दृणतात. 
वात्सल्य नांवाचा गुणददी सम्यर्दृष्टीष्या अंगीं असतो. संसारी जीवाला आपल्या ब्लीपुत्रादि- 
कांवर तसेंच इंद्रियांचे विषय भोगण्यामध्यें आणि धन उपाज॑न करण्यामध्यें पुष्कठ् प्रीति असतेच. 
परंतु जे स्री, पुत्र, धन, परिग्रह त्रिषयादिक है संसार परिश्रमणाला कारण 
बात्सस्य अंग आद्वित असें समजून मुनि, अर्जिका, श्रावक, श्राविका वन्‍ैरे रलन्नयांचे 
धारक धर्मात्मा जीवांवर आणि धर्माच्या आयतनावर अत्यंत प्रीति करतात 
त्यांस सम्यग्दर्शनाचें वात्सल्य अंग घडरतें. 
आपकल्या मनानें, शब्दानें, शरीरानें, द्रब्यानें, दानानें, बताने, तपानें आणि भक्तीनें रन- 
त्रयांचा प्रभाव प्रगट करणें त्यास प्रभावना अंग म्हणतात, हा्चें अधिक 
प्रभावना अंग... वर्णन मार्गप्रभावना भावनेचें बेगढें वर्णन पुढ़ें येणार आहे तेथें करूं. 
अशीं ही सम्यग्दर्शनाचीं आठ अंगें घारण केल्यानें द्या गुणांचे प्रतिपक्षी 
जे शंका कांक्षादिक दोष आह्वित. त्यांचा नाश होरन दर्शनविज्वुद्धि होते. 
तीन मूढता 
लोकमूढता, देवमूढता, आणि गुरुमूढहता अशा तीन मूढ़ता सोइन यापुढ़ें सम्यग्दशन शुद्ध 
करावें, लोकमूढता म्दणजे मेलेल्या माणसांचीं हार्डे भागीरथीला पोह्ोंचविण्यापासून त्याची सद्गति 
झाली असे मानणें; गंगेचें पाणी पवित्र मानणें; गंगास्नान आणि अन्य 
स्ोकमूढता नयांची स्नानें करण्यांत, नथ्यांच्या छाठा व समुद्राष्या छाटा अंगावर घेण्यांत 
घर्म मानणें, मृत्यु पावकछेल्या पतिसमागर्म त्याची जीवंत ब्ली किंत्रा दासी 
अग्नीत जद्धून गेल्यामुर्लें तिछा सती मानून पूजणें; मेलेल्यांस पितर मानून पूज्णे, पितराला ताईतांत 
स्थापून तो गब्यांत वापरणें, सूर्य, चंद्र, मंगत्ठ वगैरे प्रह्द सोन्‍्या रुप्याचे बनवून गब्य्यांत घालणें, 
अहणाचा दोष दूर ह्ोण्यासाठीं दान देणें, संक्रांति, न्यतीपात, सोमबती अमावास्या इत्यादि पर्व मानून 
दान करणें; सूर्यचंद्राच्या प्रहणामुद्ें स्नान करणें, दर्भाला शुद्ध मानणें, हस्तिदंताला शुद्ध मानणें, 
विह्दीरीची प्रूजा करणें, सूयेचंद्राहा अध्य देणें, उंबरठा पूजर्णे, मुसछ परूजणें, शिंकें पूजणें, विनाय-- 
काच्या नांवानें गणपतीला प्रूजणें, दिव्याच्या ज्योतीला पूजणें, देवतेचे नवस करणें, जावछ किंबा 
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केंस राखणें, देवाछा अमुक दिल्यामुद्ठें आपलीं मुलें वाचीं असें मानणें; अमुक देवानें हा मुलगा 
दिल्य असें मानणें, आपल्या लाभासाठीं किंवा कार्यसिद्वीसादी जर मला धन प्राप्ति ज्ञाली किंवा 
माझ्ा रोग मिटला, अथवा मुलगा ज्लाछा, किंजा वैन्याचा नाश झ्ाला, तर मी तुम्दाला छत्र वाहन, 
तुप्रब्यासाठी देऊत्ठ बांधीन, तुम्दयपु्ें अमुक रुपये भेद ठेबीन, वगैरे करार करणें, देवाला छांच 
*  देऊन कार्य करून धेण्याची इच्छा ठेवणें, जाप्रण घालणें, कुलदवीलछा पूजणें, शीतला देवीला परूजणें, 
लक्ष्म्या बसविणें, सोन्यारुप्वाची प्रजा करणें, दौतीची पूजा, गाईची प्रूजा, अन्नाची पूजा, जबव्पूजा, 
दल्रांची पूजा, झाडांची पूजा, अग्नीची पूजा, दीं सर्व लोकमूहता होय. मिथ्यादशंनाच्या योगानें असें 
विपरीत श्रद्धान होतें तें सोडलें पाहि जे. 
तसेंच देव कुदेव ह्याचा बिचार न करितां कामी, ऋथी, शबत्रधारी ईश्वर देवदेवतेला मानणें, 
हा श्रीविष्णु भगवान्‌ परमेश्वर आहे; ही सृष्टीची संपरूणे रचना यानेंच केली आह; द्वाच कर्ता हर्ता 
आह; जें कांहीं होतें ते ईश्वरानें केल्यामुव्“ेंच होत आह; लोकांकड्ून चांगलें, 
देवमूदता बाईट सगदें ईश्वरच करवितो; ईश्वरानें केल्यावांचून कांढीं होत नाहीं; सर्व 
कांढीं ईश्वराच्या इच्छेच्या स्वराधीन आहे; चांगलें कृत्य अथवा वाईट कृत्य 
इंश्वराच्या प्रेरणेबांचून होत नाहीं; इत्यादि समजूत करून थेणें ही देबमूढ़ता होय- 
पाखंडी, नीच आचरण करणारे, परिप्रही, लोभी, विषयांचें लालची ह्यांस करामती मानणें, 
यांना वचनसिद्धि आह अ्॑ मानणें, अथवा है प्रसन्न झाले तर आमची 
गुरुमूढता कार्यसिद्धि होईल असे मानणें; दे तपस्व्री आहत, महापुरुष आहत, पूज्य 
आह्वित अरे पूर्ण श्रद्धान करणें ह्यास गुरुमूढ़ता म्हणतात. ज्यांच्या श्रद्धाना- 
मध्यें द्ञा तीन मूढ़तेचा अंश राहत नाहीं त्याला दशनविज्ञद्धि ह्वोते. 
सह अनायतनांचा त्याग केल्यानें दर्शनविश्ुद्धि होत. अनायतन म्हृणजे आयतन नसणें- 
आयतन म्द्णजे स्थान. कुदेव, कुगुरु आणि कुशाशत्र हे तीन, आणि हा तीहींचें सेवन करणोरे 
तीन, मिकून सद्दा अनायतन होत. जे रागी, द्वेषी, कामी, क्रोधी, छोभी, 
सह्दा अनायतनें.. शब्रधारण करणारे मिथ्यात्ती असतात, त्यांना सम्यग्धर्म नसतो; म्दृणून 
कुदेव दे पढिलें अनायतन आह. पंचेंद्रियांच्या विषयांमब्यें छुब्ध झालेले, 
परिप्रहधघारी, आरंभ करणारे असे जे भेषघारी ते गुरु नब्द्देत; ते धर्मदीन आहेत; म्हणून ते दुसेरें 
अनायतन अहे. तसेंच दिसेच्या आरंभाची प्रेरणा करणारें, रागद्वेष कामादिक दोषांना बाडविणारें, 
सबेया एकांतमताचें प्ररूपक जें शाल््र ते कुशाखर होय. हें तिसरें अनायतन आहे. देव-देबी, 
क्षेत्रपाछादिक देवाला बंदन करणारे जे प्राणी तें चवयें अनायतन द्वोय. कुगुरूचे सेवक पांचवें 
अनायतन, आणि मिथ्थाशाल शिकणार, मिथ्याशात्राची सेब्रा व भक्ति करणारे जे लोक ते सहारे 
अनायतन होय. हा सद्दादी अनायतनामध्यें सम्यग्ध्म नाढीं अर्से इढ श्रद्धान केल्यानें दर्शनाची 
शुद्धता दवोते. 
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जातिमद, कुछमद, ऐश्वर्यमद, रूपमद, ज्ञानमद, तपमद, बलमद, विज्ञाननद अशा आठ 
प्रकारच्या मदांचा ज्यानें नाश केला त्याला दर्शनविशुद्धता होते. सम्यर्दडी असा विचार करतो 
कीं, दे आत्मनू ! ही उंच जात आद्दि तो तुझा स्वभाव नब्हे. ती कर्माचीं 
जातिमद प्रकृति आदे; परकृत आहे; विनाशिक आहे; कर्माब्या उदयानें संसासंत 
अनेक वेव्णं भनेक जाति प्राप्त ज्ञाल्या आहित. मातेभ्या पक्षाल्ा जाति 
म्हणतात. हा जीब अनेक वेत्यं मद्ारिणीष्या पो्टी, मिल्िणीष्या पोटी, दांभारिणीष्या पो्टी, 
मुसलमानिणीष्या पोर्टी, परिटिणीष्या, न्हाविणीष्या, कलालिणीन्या, वेह्येच्या बगैरे नीच जातींतील 
मानवद्धीध्या पोर्टी जन्मला आदि. इतकेंच नब्दें तर, जनावरांमध्यें हलक््या प्रतीष्या जनावरांचे पोर्टी 
म्हणजे कुतरी, डुकरी, गाढत्री, कोल्हीण, काबव्शीण वगैरे नीच पशुपक्यांच्या गर्भातसुद्धां अनंत 
वेब्य॑ं जन्मछा आह. अनंत बेत्ठां नीच जाति मिव्ठाल्यावर एक वेव्यां उंच जात मिल्ठते. नंतर पुनः 
अनंत वेत्य॑ं नीच जाति भोगल्यावर एक वेव्य उंच जाति मिव्ठ्ते, अशा रीतीनें उंच जातींतही 
अनंत वेत्यं जन्म घेतले, तथापि संसारपरिश्रमण नाहींसें झालें नाहीं. तसेंच पित्याच्या पक्षाकडील 
कुछ्दी उंच नीच अनेक वेव्यंं मिब्ठालें, तेब्हां संसागंत जातीचा आणि कुब्ठाचा गर्ब काय 
म्हणून करावा ? 
स्त्र्गातील मह॒द्विक देव देखील मरून एकेंद्रिययोनीत जन्म घेतो व कोल्शया-कुत््यासारखू्या 
नीच योनींत जन्मतो. उत्तम कुब्ठांतील मनुष्य असून देखील मेल्याबर चांडाक्काष्या जन्माछा जातो; 
तेब्हां जाति आणि कुछाचा गवे करणें हैं मिध्यादर्शन आहे. हे आत्मन्‌, 
कुलमद तुञ्ती जाति आणि कुब्ठ तर सिद्धासारखें आई. तें ते बरिसरछास; आणि 
आईच्या रक्तापासून॒ आणि बापाच्या वीर्यापासून उत्पन्न ज्लालेल्या जाति 
कुछामध्यें लठटकेंच आपण उच्च म्हणवून घेऊन पुनः अनंत काल निगोदामध्यें श्रमण करण्यास 
तयार झाल्यस, तरी असें करूं: नकोस. दूं ज्याअर्थी वीतरागाचा उपदेश ग्रहण केला अह्विस॑ व्याअर्थी 
हा शरीराधब्या जातिला संयम, शीछ, दया, सत्यभाषण यांहीकरून सफल कर. मला उत्तम जाति 
उत्तम कुल प्राप्त झालें आह, त्याअर्थी मी नीच जातीसारखें हिंसा, असत्य, परघनहरण, कुशीलूसेवन, 
अमक्ष्यमक्षणादिक निंद्ध आचरण करणार नाहीं असा अभिमान ठेव. 
सम्यग्द्टीछा कमेकृत देद्ादिक परवस्तू॑मरध्ये ब्रिलकुल आत्मबुद्धि होत नसते, तू ऐश्वर्याचरा 
गन तरी काय म्हणून करावा : पढ्दा, दें ऐश्वय तुछा भूल पाइन रागद्वेषानें पापारंभामध्यें प्रवृत्ति 
करत्रिणारें आंद्व, आणि त्यायोगें तुला चतुर्गतींमष्यें भ्रमण करविण्यास कारण 
ऐश्वरयमद.. कञाहे. नि्रैयपणा मात्र त्रैलोक्यांत पूज्य आहे वचिंतन करण्यास योग्य आह. 
हैं ऐश्वय क्षणभंगुर आदे. मोठमोव्या इंद्र, अहृमिंद्र, बलभद्र, नारायण इत्या- 
दिकांचें ऐश्वर्य क्षणमात्रामध्यें नादीतें क्ञालें, तेये मगर इतर जीत्ांच्या ऐश्वर्याची बिशाद काय ? असा 
बिचार करून जर दोन दिवस ऐश्रर्य प्राप्त झ्ालें आह त्याअर्थी त्याचा दुःखी लोकांबर उपकार 
₹. २९ 
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करण्यांत विनियोग कर. बिनयानें दान दे. परमात्मस्वरूप ढेंच आपके खरें ऐश्वर्य आहे असें समजून 
हा कर्मकृत ऐश्वर्यापासून विरक्त होगें हेंच योग्य आदे- 
स्वरूपाचा गर्व करूं: नकोस. हैं. नाशवंत शरीराचें स्वरूप जें दिसत आह तें आत्म्याचें 
स्वरूप नब्हें. हें विनाशिक असल्यामुद्ें प्रतिक्षणी नष्ट होत आहे. दवा स्वरूपाला रोग, वियोग, 
दारिद्य, इृद्धपणा हे कुरूप करून टाकतील. जअशा श्या द्वाडामांसाध्या 
रूपमद स्वरूपाला मोहित द्वोजन गब करणें मोठी चूक आह. हा आत्मयाचें स्वरूप 
तर केवलज्ञान अह्दि व त्यामथ्य छोक अलोक सबब प्रतित्रिंबित होतात. 
ह्यासाठीं कातड्याच्या स्वरूपाचे आपण नसून आपल्या अनंत व अविनाशी ज्ञान स्वरूपाचे आपण 
आद्वोत असे समजाओं. 
शाखज्ञानाचादि गये करूं: नकोस. आत्मज्ञानरद्वित असलेलें शाज्ज्ञान व्यर्थ आहे. कारण, 
अकरा अंगांचें ज्ञान असूनही अभव्य जीव आक्ज्ञानान्या अभावीं संसारामध्येंच रखडत असतो. 
सम्यग्दशेनाशिवाय अनेक प्रकारचे छंद, व्याकरण, अलंकार, काब्यकोशा- 
ज्ञानमद दिकांचें ज्ञान असलें तरी तें ब्िपरीत धर्मामष्ये, अभिमान आणि लोमामध्यें 
प्रवतेन करवून संसाररूपी आडांत ढकलणोरें आदे असे समज. हा इंद्वि- 
यजन्य ज्ञानाची काय शाश्रती अद्दि ? एका क्षणांत बात, पित्त, कफ कमी जास्त ज्ञाल्यानें लागलीच 
ब्रिघडून जातें आणि इंद्रियजन्यज्ञान हैं इंद्रियांचा नाश झाला कीं त्याबरोबर नाश पावतें. मिथ्याज्ञान 
तर जसजसे बाढेल तसतसें खोटीं काव्यें, खोठ्या टीका रचण्यांतच प्रवर्तन करवीछ आणि त्यायोंगे 
अनेक प्राण्यांछा दुराचरणामध्यें प्रवतेन करवील. ह्यासाठीं शात्नज्ञानाचा गर्व सोइन दे. ज्ञान प्राप्त 
झाले असल्यास आत्म्याची शुद्धि कर. ज्ञान अप्तून अडाण्यासारखें आचरण करून संसारांत भ्रमण 
करणें योग्य नाहीं. 
तपश्चरणाचा गर्व करूं: नका. सम्यक्त्वाशिवाय मिथ्यादष्टीचें तप व्यर्थ आहे. मी मोठा 
तपस्वी आहट रद्वृणून जो गब करतो त्याची त्यायोगानें बुद्धि भ्रष्ट दोऊन 
तपमद तेंच तप व्याला दुर्गताला पोष्टोंचवितें. ह्यासाठीं तपाचा गे करणें मोठा 
अनथे आहे असे समजून भव्य जीबांनीं तपाचा गये करणें योग्य नाहीं. 
बाचा ( शक्तीचा ) गये करूं नका. ज्या बढ्वानें कर्मरूप वैन्याछा जिंकतां येतें व काम, 
क्रोध, लोभाला जिंकतां येतें तेंच बल ग्रशंसेस पात्र आहे.बाकीचें शारीरबल, 
बलमद तारुण्यत्रल, ऐश्वर्य्रल मिव्ठाले म्हणून त्यायोगानें इतर निर्बक, अनाथ प्राण्याला 
माएणें, त्यावें द्रन्य छुट्टन घेणें, जमीन व इस्टेट बत्ठकावणें, व्यभिचार करणें, 
दुराचरणी द्वोण बगैरे कृत्यांत बब्झाचा उपयोग केल्यानें या जन्मीं आणि परलोकीं नरकाचें दुःख 
भोगून तिवचगर्तीत मारण, ताडन, छेदन वधबंधनादिक अशीं अनेक पराधीन दुःखें भोगात्रीं छाग- 
तीड व शेबटीं एक्रेंद्रिययोनीत बलरद्वित होऊन जन्मातरें लागेल. ब्यासाठीं बव्शाचा गये सोहून 
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देऊन क्षमा अ्द्ण कराब्ी आणि उत्तम तप. धारण करावें. 
विज्ञानमद म्दृणजे अनेक प्रकारच्या हस्तकला, बचनकला, आणि अनेक प्रकारचे मनः 
संकल्प, .ज्यान्या योगानें हा आत्मा चतुर्गतिरूप संसारांत भ्रमण करून दुःख भोगतो तें सगकें 
विज्ञान ग्हणावें. दवा संसारांत खोव्या चातुर्याचरा आणि खोग्या कलेचा मोठा 
विज्ञानमद गे बाठतो, तो नेहमीं असें म्हणत असतो कीं, “ पहा, माझें सामर्थ्य असें 
आई कीं, सांगाल तर खन्‍्याचें खोटें आणि खोट्याचें खरें करून दाखबान. 
निर्मल चारित्रवानाला कलंक छावब्रीन. शील्वानाला दुःखी करून सोडीन. निरपराध्याला शिक्षा 
ठोकबीन, धनवानापाशीं सांचलेलें द्रव्य बाहेर काढीन. धर्मावरील श्रद्धान बदद्न टाकीन, प्राण्यांस 
वश करणें, अनेक जीवांला मारणें, पाण्यांत जाणें, जमिनींत शिरणें, आकाशांत फिरणें, अनेक 
यंत्रे बनवून देणें, वगैरे ज्या कला आहत तें सर्व विज्ञान आदे. हयाचा गये करणें हें नरकाच्या 
धोर दुःखाला कारण आह्वे. जें कलाचातुर्य आपत्था आत्म्याला विषयकषायापासून पलटबील, 
आणि इतरांना दिंसारद्वित सत्यमार्गाकडे ग्रवर्तबीछ, तेंच सम्यक्‌ कलाचातुर्य ज्ञान होय. बाकीचें 
विज्ञान स्व्तःठा आणि दुसन्‍्याला संसारांत फसविणारें आई. 
द्याप्रमाणें सत्याथ वस्तूंचें स्वरूप समजूत जाति, कुछ, धन, ऐश्वय, रूप, विज्ञानादिक हे 
कर्माचे स्वाधीन आहत म्हणून ह्ांचा गन्ने सोडा आणि दर्शनविशुद्धि करा. असे तीन मूढता, 
शंकादिक आठ दोष, सद्दा अनायतन, आणि आठ मद, मिक्कन पंचबीस दोष टठाल्ल्यानें सम्य- 
ग्दशन उज्ज्बल होतें असें समजून दया दशेनविश्ुद्धिभावनेचें निरंतर चिंतन करा. हिच्चे ध्यान करा. 
जे हवा भावनेची स्तुति करून अर्ध्यावतारण करितात ते मुक्तिरूपी स्रीशीं संबंध करितात. येथपर्यत 
दर्शनविशुद्धिभावनेचें वर्णन केलें. 
२ विनयसंपन्नता 
आतां विनयसंपन्नता नांवची दुसरी भावना सांगतों. बिनय पांच प्रकारचा सांगितछा आह 
१ दर्शनविनय, २ ज्ञानविनय, ३ चारित्रविनय, 9 तपोविनय, आणि ७ उपचारत्रिनय. ह्यांत 
आपकस्या श्रद्धानाला शंकादिक दोष न छागूं देणें, सम्यग्दशंनाच्या शुद्धी- 
पंचविनय.  नेंच आपका जन्म सफल मानणें, सम्यग्दर्शन धारण करणास्याबर प्रीति 
ठेबणं, आणि आत्मा व पर ह्ांतील भेदविज्ञानाचा अनुभव करणें हा 
दर्शनविनय आह. सम्यग्ज्ञानाच्या प्राप्तीसाठीं उद्यम करणें, सम्यग्ज्ञानाध्या वर्णनाविषयी आदर ठेवणें, 
सम्यग्ज्ञानाठआः कारण जें अनेकांतरूप जिनसूत्रा्ें श्रवण, पठन, पाठनामध्यें उत्कंठित 
असणें, तें वाचतांना स्तबन नमस्कारपूर्वक मोठ्या आदरानें वाचर्णे, ज्ञानव्यासंगी असे ज्ञानी ठोक 
भेटल्यानें ब जिनागमाचें पुस्तक मिव्ठाल्यानें मोठा छाम मानून सत्कार, स्तवन, आदर बगैरे करणें 
हा ज्ञानविनय होय. आपल्या शक्तीप्रमाणें चारित्र धारण करण्यामर्थ्ये हष मानणें, चारित्र निर्मव्ठ 
होण्यासाठीं विषयकषाय कमी करणें, आणि चारित्र धारण करणान्याब्या गुणांवर प्रीति करणें, त्यांचा 
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आदरसत्कार करणें, त्यांची स्तुति करणें दास चारिज्रविनय म्हृणतात. इच्छेला दाबून, मिव्याल्ल्या 
विषथावरच संतोष ठेवून ध्यान स्वाध्यायामध्यें उच्चक्त होणें, कामविकाराला जिंकण्यासाढीं व इंद्रियांची 
विषयावर्राल प्रद्ृत्ति रोकण्पासाठीं अनशनादिक तपामच्यें उच्चम करणें है तपोषिनय आहे. दशैन, 
ज्ञान, चारित्र आणि तप हा चार आराधनांचा उपदेश देऊन जे मोक्षमार्गामष्यें प्रवर्तन करबिणोरे 
आहित आणि ज्यांचें स्मरण केल्यानें परिणाम शुद्ध होतात, त्या पंचपरमेष्टीष्या नाम स्थापनेचा विनय 
करणें, नमस्कार करणें आणि स्तवन करणें, ह्यास उपचारत्रिनय म्दृणतात. 
आणसखीहि उपचारबिनयाचे पुष्कल्ठ भेद आहेत. अभिमान सोडून आठ मदांचा ज्यांनीं अगर्दी 
नाश केला आढे, ज्यांनीं कठोरपणा सोइन कोमलपणा धारण केला आहट, त्यांच्या अंगीं विशेष 
नम्रता असते. त्यांचे विचार असे होतात कीं, हैं धन, यौत्रन, जीबित साोरें क्षणभंगुर आह; कर्माच्या 
स्वाधीन अहि. दिसतें तें सगे संयोगवियोगरूप आढे. मछा कितीक दिवस वांचाबयाचें अह्ि ! 
ग्रतिक्षणीं मी काव्याष्या समोर एकसारखा चाललों आहे. कोणत्याही वस्तूचा संबंध स्थिर नाहीं. 
तेब्हां माध्यापासून कोणाही जीवाला दुःख होऊ॑ नये असा तो नेद्व्मी विचार करीत असतो. 
भगवंतांनीं विनयधर्मच मनुष्यजन्माचें सार असे म्हट्लें आह. हा विनय, संसाररूपी बृक्षाला 
भस्म करण्यासाठीं अम्नीसारखा आहे. विनय हा त्रैलोक्यांत प्रधान आह आए त्रैलोक्यांताल जीवाच्या 
मनाची शुद्धी करणारा आदे. बिनय हैं समस्त जिनशासनाचें मृक्त आह. 
विनयापासन नफा ज्याला विनय नाहीं त्याच्यानें जिनशासनाची शिक्षा ग्रहण करवत नाहीं, 
नुकसान बिनयरहित जीत्र सर्व दोषाला पात्र आहे, विनय हा मिथ्या श्रद्धानाला 
तोडणारी कुद्धाड आह. विनयारवाचून मनुष्यरूपी कातड्याचा वृक्ष गवेरूपी 
अग्नीनें भस्म होत आह. मानकषायाच्या योगानें येथेंच भयंक्रर दुःख सोसावें छागतें व परलोकीं 
नि जाति, नीच कुछ, कुछूपता, बुद्धिद्दीनपणा, निबेलता अशा स्थितीत जन्म मित्तो. गर्विष्ठ 
मनुष्याला येथें कोणाचादही शब्द सोसबत नाहीं, परंतु मेल्याबवर तियेचगतीत दुसन्याच्या शिव्याच 
काय, पण नाक टोंचून वेसण घादन घेणें, दोरीन बांधून पेणें, ओझ्लें लादूं देणें, छाथ खाणें, मार खार्णें, 
चात्रकाचे तडाके मर्मस्थानीं बसगें बगैर दुःख पराधीन होऊन सोसार्बे लागतें. तसेंच चांडालाच्या 
मलिन घरांत दोरीतें कांधून घेऊन राहावरें छागतें व पाठीवर मत्ठमून्न बगैरे निंद्य वस्तु छादून ध्याव्या 
लागतात. गर्निष्ट माणसाचे हा लोकऊींसुद्धां सगछे लोक बैरी बनतात. त्याची निंदा करतात. त्याची 
फार अपकीर्ति होते. गर्विष्ठ माणसापासून दूर असाबें असें सगव््यालछा बाठतें. मानकषायापासून 
क्रोध प्रगठ होतो कपट उत्पन्न होतें, लोभ वाढतो, दुबचनांत भ्रद्मात्ति होते. एकंद्रीत जितकी कांहीं 
जगांत अनीति आहे नितकी सगकी मानकषायापासून उत्पन्न होते. गर्विष्ट मनुष्य आपछा अभिमान 
पुष्ट होग्यासादी परधनद्वरणादिक निद्य काम देखील करतो. ह्ावरून मानकषाय हा हा जिब्राला 
मोठा बैरी आह. 
म्हणून विनयगुणामष्यें मोठा आदर ठेबून आपके दोन्‍्ही लोकांत कल्याण करून ध्या. 
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देवाचा विनय करा; शास्राचा विनय करा; गुरूचा विनय करा; काया, वाचा, मनानें प्रत्यक्ष करा, 
व परोक्षही करा. देव म्हणजे भगवान अरिहंत बीतराग, जो समबसरण- 
कोणाज्ा विनय क़रावा. विभूतिसद्वित गंधकुटीसश्यें सिंहासनावर अधर विराजमान, चौसट्ट चासरांनी 
शाभित, छत्रश्रयादिक प्रातिद्वार्यानीं विभूषित, कोटि-सूर्याच्या प्रभेसारखा 
प्रकाशित, परमौदारिक देद्वाचा धारक, बारा समेक्टन सेबित, आपल्या दिव्यघ्यनीनें अनेक 
छोकांबर उपकार करणारा, असा जो सर्वज्ञ प्रभु तल्याचें चिंतन करून ध्यान करणें हें 
परोक्षत्रिमय करणें द्वोय. भगबंताचें विनयप्ृू्ेक मुखानें स्तवन करणें हा बचनानें केलेला 
परोक्षत्रिनय होय. आणि द्वात जोइन मस्तकावर ठेऊन नमस्कार करणें हवा कायेनें केलेला 
परोक्षबिनय होय. जिनेंद्राच्या मूर्तीची शांतमुद्रा प्रत्यक्ष डोन्यांनी पाहुन मोठ्या आनंदार्ने मनांत प्यान 
करून स्वतःला कृतकृत्य मानणें हा मनःकृत प्रत्यक्षतिनय आह. जिनेंद्राष्या मूर्तौॉच्या सन्मुख होऊन 
स्तत्रन करणें द्वा प्रत्यक्ष बचनत्रिनय आहे. दोन्ही हात जोडून मस्तकावर ठेऊन बंदना करणें, व 
जमिनीवर पड़न साश्ंग दंडबत्‌ घालणें हा कायकृत प्रत्यक्षविनय आदे. सर्वज्ञ वीतरागपरमात्मा 
जो जिनेंद्र भगवान त्याचें नामस्मरण करणें, ध्यान करणें, वंदनास्तवन करणें, हा सर्व परोक्षत्रिनय 
आह. असा द्वा देवाचा विनय संपूर्ग अशुभ कर्माचा नाश करणारा आहे असें सांगितर्ले आदि. 
निम्रैथ वीतरागी मुनीला प्रत्यक्ष पान उभे राहणें, हर्षानें त्यांच्यासमोर जाणें, त्यांची स्तुति करणें, 
त्यास वंदना करणें, गुरूला पुढें करून आपण मागेंमागें चालणें, कदाचित्‌ बरोबर चालण्याची 
आवश्यकता असस्यास त्यांध्या डाव्या हाताकड़े चालणें, गुरूला आपल्या उजब्या हाताकड़े ठेऊन 
चालणें, बसणें, गुरु जबक अस॒तांना आपण उपदेश न करणें, कोणी प्रश्न केल्यास गुरु असह्ांना 
आपण उत्तर न देणें, आपण उत्तर बाबें अशी इच्छा असल्यास गुरूच्या इच्छेच्या अनुकूल भर्से 
उत्तर देणें. गुरु जबलू असतांना आपण उंच ठिकाणीं न बसणें, गुरु व्याख्यान देत असतीछ 
अथवा उपदेश करीत असतील तेब्हां आपण ह्वात जोड्टन मोठ्या नम्नतेनें ऐकून तो ग्रहण 
करणें, गुरूब्या गुणामब्यें प्रीति ठेऊन त्यांच्या आज्वेप्रमाें बरागणें, जर गुरु दूर ठिकाणीं असतील 
तर त्यांची आज्ञा जशी असेल त्याप्रमाणें बर्तन करणें आणि गुरूंची स्तुति, ध्यान, नमस्कारादि दुरून 
करणें बंगैरे सत्रे गुरूचा विनय आदि. 
शाज्ाचाहि विनय करावा. मोठ्या आदरानें शास्त्र वाचार्वे व ऐकार्बे, द्रव्य, क्षेत्र, काल, माव 
पाहुन व्याख्यान वगैरे करावें. शालत्रांत सांगितल्याप्रमाणें अतसंयमादिक आपकल्याच्यानें द्ोत नाहींत 
म्हणून शाजत्राज्ञेत्रा लोप करूं नये. शाज्राची आज्ञा असेल तसेंच सांगावें, 
शात्राचा विनय सुत्राची आज्ञा एकाग्रचित्तानें श्रवण कराबी. श्रवण करतांना दुसय्या गोष्टी 
करावा, काढू नयेत. आदरपूनेंक मौन धरून शाखश्रवण कराबें, जर आपणास 
संशय यईल तर तो दूर करण्थासाढी समेच्या लोकांना आणि बक्‍त्याला क्षोभ 
उत्पन्न होणार नाहीं अशा रितीने नम्नपणानें प्रश्न॒ करात्रा आणि उत्तर मिलेल तें ऐकून घ्याबें. 
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शाज्ष उंच आसनावर ठेबूत आपण खालीं बसावें. शाज्ञाची स्तुति कराती, प्रशंसा कराबी. शाब्राछा 
नमस्कार करावा. द्यापासून शालत्राचा त्रिनय होतो. अशा रितीनें देव, गुरु, शाज्राचा विनय करणें 
हा धर्म आदे. 
आत्म्याच्या गुणांचा घात रागद्वेषांनीं होत असतो. तो न द्ोईल अशा रितीनें बागणें द्वा 
आत्म्याचा बिनय आहे. यापुददें आतां मछा या चतुर्गतीतीक श्रमण नको. 
आत्मतिनय माझ्या आत्म्याला मिथ्यात्व, कषाय, अवतिनयादिकाच्या योगानें जे आजपयत 
संप्तारांत भठकावें लागलें तें आतां पुढें त्याला न ब्दयावें असें चिंतन कराबें- 
मिथ्याल्र, कषाय, अविनयादिकाच्या योगानें आत्म्याच्या ज्ञानादिक गुणांचा घात न करणें हा आत्म्याचा 
विनय आह. यालाच निश्चयविनयं म्हणतात. हा परमार्थ विनय होय, 
व्यवद्वारविनय तरी ज्याचा मानकषाय कमी होईल त्यालाच धडतो. कोणत्याही माणसाचा 
मजकडून अपमान द्वोऊं नये असें मनांत चिंतीत असाबें. जो दुसन्‍्याचा अपमान करतो तो स्वतः 
अपमान पावतो. जो दुसन्याचा सन्प्रान करतो तोच मानास पात्र होतो. 
सर्बाशीं गोड भाषण करणें हा विनय आहे. कोणत्या जीवाचा तिरस्कार न 
करणें द्ाद्दी विनय आह्े. आपल्या घरीं कोणी आस्यास त्याचा यथायोग्य सत्कार करावा. ज्याच्यासमोर 
जाऊन बोलावणें योग्य असेल त्याच्या समोर जावें. ज्याच्या येण्याच्या वेव्हीं आपण उभे राहणें जरूर 
असेल त्यावेव्ठीं उठून उभे राह्यवें. ज्यांना हात जोन नमस्कार कराबयाचा असेल त्याचा तसें करून 
सन्मान करांवा. ज्याला “यातें, यावें, यावें” असें तीन वेव्ठा उच्चारून मान देणें असेल त्यास तसा मान 
थावा, आपण आदरानें त्याजपुढें बसाबें. कोणाला आपल्या जागेवर बसविणें योग्य असेल त्याढा 
आपस्या जागेवर ब्रसवून आपण बाजूछा अथवा समोर बसातें. बसण्यासार्ठी गादी, तक्या, खुर्ची वगैर 
योग्य बाटेल तें या. “ या, बसा, ” अससें म्हणावें. शरीराचें क्षेमकुशल विचारावें. घरच्या मंडब्ठीचेंही 
फेमकुशल विचाराबें. ४ मी आपछाच आहें, कांहीं कामकाज असल्यास सांगा ” असे म्हणावें. 
४ भोजनास चला, घर आपकलें आह, ” असें म्हणावें. ४ पाणी आणूं काय : ” असे विचाराबें व 
आगून हजर करावें. “ हें घर आपल्या येण्यानें पवित्र झ्ालें ” असें म्हणावें. “ आपली कृपा मजवर 
पूर्वीपासन अद्विच” अससें म्हणावें. द्वा सर्व व्यवद्वार-विनय आहे. त्सेंच दान देणें; सत्कार करणें 
क्षेमकुशल बिचारणें, रोगी ब दुःखी ह्यांची सेवा करणें हें सर विनयबंताब्या हातूनच घडतें. कोणी 
दुःखी मनुष्य आपलें दुःख सांगण्यास आछा असेल तर व्याचें म्दृणणें ऐकून घ्यावें व आपल्या 
सामर्थ्याप्रमाणें मदत करावी. आपणाकड्टन तसें कांहीं दोण्यासारखें नसल्यास निदान त्याछा थैयये 
झावें; संतोष मानण्याचा उपदेश दावा. हा देखील व्यवद्वारत्रिययबच आहे व तो परमार्थविनयातय 
कारण आहे. हयपासून कीति होते व धमप्रभावना द्वोते. मिथ्यादष्टीचा देखील अपमान करूं. नये. 
त्याष्याशींदी गोड भाषण कराते आणि यथायोग्य त्याचा आदरसत्कार करात्रा, हाढ्दी विनय आहे. 
मद्ान्‌ पापी, दोह़ी, दुराचारी असला तरी त्याला देखील वाईट शब्द बोर नयेत. एकेंद्रिय, बिकलें- 


व्यवह्रतिनय 


भत्र १२१ आवनाधिंकार । २३१ 


द्वियादिक आणि सर्पासारखें दुष्ट जीव आद्वित त्यांचा प्राण घेऊं नये. त्यांचे प्राण बांचतील असेंच 
आपण वागावें. द्वाच त्यांचा विनय आदे. अन्य धर्माष्या मूर्ति व देवक्ें असतील व्यांध्याशी बैर 
ठेबून निंदा करूं नये. येणेंप्रमाणें परमार्थ आणि व्यवहार असा दोन्ही प्रकारचा विनय पाते 
गृहस्थाचे कर्तव्य आहे. सकलसंग परित्याग केलेले बीतरागी मुनीश्वर देखील कोणा भिध्याइश्टीने 
बंदना केल्यास त्याला आशीर्वाद देतात. चांडाव्ल, भिल्ठल, धीबरादिक ज्या नीच जाति आद्वित त्यांनी 
यंदना केल्यास त्यांना “ पापक्षयो5स्तु ” असा आशीर्वाद देतात. ह्यासाठीं विनयग्रण धारण करीत 
असाल तर रहान मूल, अज्ञान, धमेरहित अशांचा आणि नीच जातीचाहि तिरस्कार किंवा निंदा 
करूं: नका. दा मनुष्यजन्माची शोभा व्रिनयापासूनच आहे. विनयाशिवाय मलुष्यजन्माची एक 
घटका देखील न जावी, असें भगवान गणधरदेव सांगतात. 
ह्याप्रमाणे विनयगुणाची महिमा समजून हााचा महान्‌ अर्ध्य उतरा, हे विनयसंपन्नताअंग ! 
तू माया अंतःकरणांत निरंतर वास कर. तुझ्या प्रसादानें आतां मान्ना आत्मा आठ प्रकारच्या गर्वाला 
कधोढहि प्राप्त न होगो. अशा या विनयसंपत्नता नांवच्या दुसत्या भावनेचें वर्णन केलें. 
३ ज्लीलव्रतेष्वनतिचार 
आता तिसरी शीबब्रतेष्वनतिचार भावना सांगतात. शीलब्रतप्वनतिचार ह्याचा अर्थ वार्ति- 
कांत असा सांगितला आह्ि कीं, अर्हिंसादिक पांच बरतें आणि हीं वें पाव्ठण्यासादी ओधादि कषा- 
यांचा त्याग करण्याची शील म्हणजे मन, वचन कायेची जी निर्दोष प्रवृत्ति 
निर्दोष शीलाचें तिला शीलत्रतेष्वनतिचार मावना म्हणतात. शील म्हृणजे आत्म्याचा स्वभाव. 
स्वरूप. या आत्मस्वभावाचा नाश करणारीं हिंसादिक पांच पातकें आहत. त्यांत काम- 
सेवन म्हणून जें एक पाप आह तें हिंसादिक सब पापांना वाढविणारें आणि 
ऋ्रोधादिक कषाय वाढावैणारें आंहे म्हणून येथें ब्रह्मचर्याची प्रधानता समजून वर्णन केलें आह, 
शील दुर्गतीच्या दुःखाचें हरण करणारें आह. स्वर्गादिक शुभगतीछा कारण आहे. तप, ब्रत, 
संयम ह्वांचा प्राण आहे. शीलछावांचून तप करणें, त्रत धारण करणें, संयम पाछणें, हैं सगदें प्रेताध्या 
अंगासारखें त्याज्य आह. शीलरहित असणान्याचें तप, ब्रत, संयम हीं सगक्ीं धर्माची निंदा कर- 
विणारी आद्वित, म्हणून शील धर्माचें अंग समजून तें अवश्य पाव्लें पाहिजे. हा चंचछ मनरूप 
पक्ष्याला शील ब्रतरूप स्तंभाल। बांधून ठेव्रा. आपलें शील निर्दोष करून त्याला पुष्ट करा. 
धर्मरूप बागेचा बिष्तरंस करणास्या मनरूप मदोन्‍्मत्त दत्तीछा रोका. मठकलेला मनरूप 
हत्ती महान्‌ अनर्थ करतो. उन्मत्त होतो तेब्हां तो आपरीं बंधनें तोड़न पद्दून जाता, तसा मनरूपी 
देत्ती कामबिकारानें उन्मत्त झाला म्हणजे साम्यभावरूप खरूपांतून निधून 
काम व माजलेल्या पढूँ छागतो. त्याछा कुल्ाची मर्यादा व विवेक राह्त नाहीं. मदोन्मत्त हत्ती 
हत्तीची तुलना... सांखछी तोहन जाता आणि मनरूपी दृत्ती हा सद्दुद्विरूपी सांखब्छी तोइन 
फिरूं छागतो. दत्ती हा महाताछा पाइ्टन टाकतो. कामांधाचचें मन सम्यर्घ- 
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माच्या मार्गात प्रवर्तबिणान्या ज्ञानाछा टाकून देतें. हत्ती अंकुशाला मोजीत नाहीं आणि मनरूपी 
हत्ती. हा गुरूचें शिक्षाकारी वचन मानीत नाहीं. हत्ती दवा छायावान्‌ आणि फलद्रप अशा दृक्षाला 
उपदून ठाकतो. आशि कामविकारानें व्याप्त ्लालेलें मन दें स्त्र्गभोक्षरूपी फछ देणारा, यशरूपी 
छुगंध पसरणारा, व संपूर्ण विषयांचा ताप नाहींसा करणारा असा ब्रह्मचयरूपी बृक्ष उपटून ठाकतो, 
हत्ती सरोब्रांत स्नान करून पुनः मस्तकावर धूछ टाकून मातीशीं खेव्यतो; आणि कामबिकारानें व्याप्त 
झालेलें मन सिद्धांतरूप सरोवरामध्यें फिरून अज्ञानरूपी मत धुबून पुनः पापरूपी मा्तीत लोकूं 
छागतें. हत्ती आपले कान नेहमीं हालवीत अप्ततो; आणि कामसंयुक्त मन हें पांचही इंद्रियांध्या 
विषयामुद्ठे चंचल झ्लालेलें असतें. दृत्ती दवा दत्तिणीशीं रममाण होतो, आणि कामसंयुक्त मन हें कुबु- 
द्विरूपी हत्तिणीत रंजित होतें. दत्ती हा स्वच्छंद्पर्ण डुठत असतो. कामसंयुक्त मनही स्वच्छंदी 
होऊन जाते. दत्ती हा मदानें मत्त होतो; आणि कामीपुरुषा्चे मन रूपादिक आठ मदांनीं उन्मत्त 
होते. उन्‍्मत्त हत्तीच्या जबब्ठ कोणी येत नाहीं, कामत्रिकारानें उन्मत्त झालेल्या माणसाजबक कोणताही 
गुण नसतो. यास्तव कामविकारानें उन्मत्त झालेल्या मनरूपी हत्तीला वैराग्यरूपी खांबाठा बांधा- 
तें मोकें राहिल्‍यानें फार अनर्थ करील. 
कामाला अनंग म्हणतात म्हणजे त्याछा अंग नाहीं. कामाला मनसिज म्हणतात, म्हणजे 
मनामध्येंच ह्माचा जन्म आहे. कामाला- मन्‍्मथ म्हणतात म्हणजे हा मनांतील ज्ञानाचें मंथन 
करणारा आहे. तसेंच हा संवराचा अरि म्हणजे वैरी आहे म्हणून यांस 
कामाची इतर नांबें. संवरारि म्हणतात. कामापासून खोटा गत्रे उत्पन्न होतो म्हणून त्याढा 
कंदर्प म्हणतात. ह्ाच्या योगानें अनेक मनुष्य व तियँच परस्परांत भांइन 
मरतात म्हणून ह्याला मार म्हणतात. मनुष्याच्या अन्य इंद्रियांनी त्रिषयभोग उघडपणें घता येतात. 
परंतु कामसेबनाचोीं इंद्रियें झ्ांकलेलीं आद्ेत. कामविषयाब्या इंद्रियाचें नांब सुद्धां सम्य पुरुष आणि 
सम्य जिया उच्चारीत नाहींत. कामबिकार हा धर्मापासून भ्रष्ट करणारा आहे. झासारखें दुसरें पाप 
नाहीं. हा कामबिकासन हरिहखह्मादिकांनाही श्रष्ट करून आपल्या स्वाधीन करून बेतलें आहे. 
ह्यावरून सगव्या जगाला जिकणारा एक कामच आहे. कामाला जो जिंकील तो मोहात्य सहज 
जिंकील. 
कामविकार नाहींसा करण्यासा्ी मनुष्यद्नी, देवांगना आगणि तिय॑चिणी यांचा संत्रेध ठेऊं 
नका. द्ांच्या सोबतींत बसूं नका. लियांविषयींची आवड सोइन दा. आपण कुशील्मार्गानें वागूं 
नका. दुसप्याला कुशीलमार्गात्रा उपदेश देऊं नका. इतर कोणी कुशील- 
बियांशीं संत्रंध ठेऊे मार्गोनों वागत असल्यास त्याढा अनुमोदन देऊं नका. लहान मुलीला 
नका. पाद्दाल ह्मावेद्ीं ही आपली मुलगी आह असें मनांत आणा. तरुण ख्लीला 
पाद्माल ब्वाबेढीं ती आपली बहीण आहे असें मनांत वागवा. तिच्याशी 
बोलणें चालणें विशेष ठेवूं नका. जे शील्वान आदेत त्यांची दृष्टि लियांकड़े गेल्याबरोबर 
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भिट्टन जाते. जो श्लियांशीं अधिक बोले चालंणें ठेवील, लिंयांप्या अंगाकड़े पाह्मत राहील त्याचा 
शौलमभंग द्वोण्याचा संभव आदे. द्ासाठीं गृहवस्थानें आपल्या ज्लीशिवाय अन्य ख्रीचीं सोबत वर्ज्य 
करावी. अन्य जियांच्या गोष्टीत मन घाद्ध नयें. आपली आई, बरढ्ीण किंवा मुलगी जरी अली तरी 
तीष्याशी एकान्त जागीं बोछत बसूं नये. मुनि तर शल्रियांशीं संबंधच ठेब्रीत नाहीत. लियांमध्यें बसून 
उपदेश करीत नांद्वींत. स्लीचीं नांबेंच दोषदशेक आदत. स्लीला नारी म्दृणतात. म्हणजे ख्लीसारखा 
अरि म्हणजे वैरी दुसरा नाहीं म्दृणून ढिचें नांव नारी' पड़लें आह. दोषांना प्रत्यक्ष पाहतां पाहतां 
झांकून टाकते म्हणून हिला स्त्री म्हणतात. हिला पाहिल्‍्याबरोबर पुरुषार्चे पतन होतें म्हणून हिला 
पत्नी म्हणतात. कुमरण करण्याछा ही कारण आह म्हणून हिला कुमारी म्हणतात. द्विच्या संग- 
तीनें पुरुषाची बुद्धि आाणि बलादिक नादींसे होतात रद्ृणून हिला अबला म्दृणतात. संसाराध्यों 
बंधाला कारण आहे म्दृणून हिला वधू म्हणतात. कुटिछिता ( मायाचारीस्वभाव ) धारण करते 
म्हणून हिला वामा म्हणतात. दिच्या डोन््यांत कुटिकता आह्े म्हणून हिला वामछोचना म्हणतात. 
हिचीं नांवें -सग््हीं दोषदशकच आहत. 


शीलवान्‌ पुरुषाला इंद्र देखील नमस्कार करतात. शील्वान्‌ पुरुष रत्नत्रयरूपी धन घेऊन 
कामादिक लुटारूंच्या भयापासून रहित होऊन निर्भयपणें निर्वाणपुरीला गमन करतात. शीलानें 
भूषित असा पुरुष कुरूप अस॒ला, मलिन असला, रोगग्रासित असला तथापि 

शीलवान्‌ पूज्य बनतों. तो आपल्या शीढगुणानें संप्रण सभाजनाला मोद्षित करतो. छुखी करता. 
आणि शीलरद्वित जो व्यमिचारी आहे तो कामदेवासारखा स्वरूपवान्‌ 

असला तथापि लोक त्याची छी थूं करतात कारण झ्ा्चे नांवच कुशील आह. शाल हें नांत स्वभावाचें 
आहे. आत्म्याचा स्वभाव जो ब्रह्मचय तो कामी पुरुषानें भ्रष्ट केल्यामुत्ठें त्याला कुशील म्हणा्े 
लछागतें. कामी मनुष्य धर्मापासून, आत्म्याध्या स्वभावापासून व व्यत्रद्गाराष्या शुद्धिपासून चलायमान 
होतो म्हणून ह्याला व्यभिचारी म्हणतात. हाासारखें जगामध्यें अन्य कुकर्म नाहीं म्हणून कामाला 
कुकर्म म्हणतात. कामबिकारानें मनुष्य पश्चसारखा होतो म्हणून ह्याला पशुकम म्हणतात. ब्रह्म जो 
आत्मा त्याथ्या ज्ञानदशनादि स्व्रभावाचा धात ह्यापासून होतो म्हणून ह्माछा अतन्रह्म म्हणतात. कुशी- 
रेच्या संगतीनें कुशील ह्ोतो. ज्यानें शील पाछलें त्यानेंच क्षमा, तप, व्रत, संयम है सगछे पालले. 
आपस्या स्वभावापासून चलायमान न होणें हयाला मुनीश्रर शील म्हणतात. शौल नांवचा गुण 
सग्या गुणांत मोठा आहे. शीलवान्‌ पुरुषार्चे थोडेसें तप फार मोठें फलदायक होतें. शीलाशिवाय 
पुष्कव्ठसें तप निष्फल आह, द्याप्रमाणें आत्म्याचें शील झुद्ध होण्यासार्दी शीछा्चें नित्य पृजन करा. 
हैं शीलब्रत भनुष्यजन्मांतच पाव्यतां येण्यासारखें आहे. अंन्यगतीत नाहीं. ह्यासाठीं मनुष्यजन्म सफल 
ब्हावा असे इच्छीत असाल तर शीलाचीच कास्त धरा. अज्ला शीलत्रतेष्यनतिचार नांवाच्या तिसन्या 
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.४ अभीए्गज्ञानोपयोग 

आता अभीवणड्ानोपयोग नांवाष्या चौथ्या भावनेचें वणेन करतात.. 
हे आत्मन, मनुष्यजन्म प्राप्त झ्ञाला आहे त्याअर्थी निरंतर ब्वानाम्यासांत बेल घालव. ज्ञाना- 
भ्यासावांचून एक क्षण देखील जाऊं देऊं नकोस. ज्ञानाम्यासाशिवाय मनुष्य पशुसारखा आहे रदृणूव 
यथाकाल जिनागमाचा पाठ करीत जा. साम्यमाव झ्ञाल्यावेत्दीं ध्यान करीत 
सदैव ज्ञानाम्यासांत जा आगि शाल्ाध्या अर्था्चें चितन करीत जा. ज्ञानी गुरुजनाची नम्र- 
काल घालवा तेनें बंदना करीत जा. धर्मश्रवण करण्यास इच्छितील त्यांस धर्माचा उप- 
देश कर. याप्रमाणें आपला सत्र वे ज्ञान देण्यात ८ घेण्यांत घालविण यास 
अभीश्णज्ञानोपयोग म्हटलें आदे. या सब गुणांचें अष्टद्वव्यांनीं पूजन करून अध्य उतरा. व पुष्पांची 
ऑजछ भरून पुदच्याभागीं क्षेपण करा. ज्ञानोपयोग हा चैतन्यगुणाचा परिणाम आह म्दृणून 
अ्रतिक्षणी याची भावना धराबी, असा विचार करावा कीं, अनादिकालापासून काम, क्रोध, अभिमान्, 
लोभादिकांचा संस्कार माइया चैतन्यस्वरूपांत घुसला आहे. तो सव्वज्ञ प्रभूच्या परमागमाच्या प्रभा- 
बानें नाहींसा होऊन मी आपल्या ज्ञायकस्वभावस्वरूपामध्यें स्थिर व्हार्त्रे आणि रागादिक विकारांच्या 
स्वाधीन होऊं नये ह्यांतच माझ्लें हित आंहे, अशी माझ्नी मनोदृत्ति ब्दावी. नत्रीन शिष्यापुद़ें श्रुताचा 
अये असा सांगावा कीं, त्यापासून त्याचे संशय दूर द्वोकन अंतःकरणांत स्वपर-पदार्थाचें यथावत्‌ 
स्वरूप प्रकट व्हावें. पाप परण्याचें, लोक अलोकार्चे आणि मुनिधर्म व श्रावकधर्माचें यथार्थ स्वरूप 
त्यांना समजलें जाबें. आपण अंतःकरणांत संसारदेद्द भोगापासून बिरक्त होण्याचे चिंतन करानें. संसार- 
देहभोगांच्या यथाये स्व॒रूपाचें चिंतन केल्यापासून राग, द्वेष आणि मोह हे आपल्या ज्ञानाला बिप- 
रीत करूं शकत नाद्वीत. इतर द्र॒व्यांशीं आत्मा एकरूप झ्ालेला आह तरी त्याला भिन्न अनुभविर्णे 
हाच ज्ञानोपयोग आहे. ज्ञानाभ्यास केल्यानें विषयावरील इच्छा नाहींशीं होते, कषायाचा अभाव होतो, 
माया, मिथ्या आणि निदान हीं तीन शल्यें नाहींशीं होतात, मन स्थिर होतें, अनेक प्रकारचे विकर्प 
नाहींसे द्ोतात, धर्मष्यान, झुक्नध्यानांत मन अचल राहतें, अतसंयमापासून मन चलायमान होत 
नाहीं, जिनेंद्राची शासन-परंपरा चाढूं राहते, अशुभ कर्माचा. नाश होतो, जिनधर्माची प्रभावना 
होते व लोकांच्या हृदयांत सांचलेलें पापरूपी ऋण नाहींसें होतें. अज्ञानी जीव घोर तपश्चरण करून 
कोव्यत्रधि वर्षात जीं कमें नाहींशीं करतो, तीं कर्में ज्ञानी जीव अंतमुद्वर्तात नाह्टींशीं करतो. जिन- 
धर्माचा आधार-स्तंभ म्हणजे ज्ञानाभ्यासच होय. ज्ञानाच्या प्रभावानें संधणे विषयांवरील बांछा नाहींशीं 
होऊन संतोष प्राप्त द्वोतो. ज्ञानानेंच उत्तम क्षम्रादिक गुण प्रकट होतात. ज्ञानाम्यासापासूनच भक्ष्य, 
अमक्ष्य, योग्य, अयोग्य, त्याज्य, प्राह्म, इत्यादि विचार सुचतात. ज्ञानाशिवाय परमार्थ आणि व्यवहार 
यांतून एकही साधत नाहीं. ज्ञानरहित राजपुत्राचा निरादर होतो आणि ज्ञानवान्‌ अशा गरीब माण- 
साचा. सत्कार होतो. ज्ञानासारखें कोणतेंढी धन नाहीं. ज्ञानदानासारखें दुसरें दान नाहीं. दुःखी 
आणि सुखी प्राण्याला ज्ञान हें नेहमीं सह्ास्य देतें. ज्ञान हेंच स्वदेशांत आणि परदेशांत आदर 
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मिव्ठवून देते. ह्वानधन चोरलें जात नाहीं. कोणोला दिल्यानें कमी होत नांहीं. ज्ञानच सम्यंग्दर्शन 
उत्पन्न करते. झ्ञानापासून मोक्ष प्राप्त होतो. सम्यग्ज्ञान हें आत्म्याचें स्वाधीन आणि अविनाशी घन 
आहे. ज्ञानावांचून संसारसमुद्रांत बुडणाज्याला हात देऊन काढण्यास दुसरा कोण समर्थ आदे ! 
विधेसारलें भूषण नाहीं. विद्येवांचून नुसत्या बल्लालंकारांनीं ऋंगारलेल्या पुरुषाचा लोक गौरब करीत 
नाहींत. निर्धनाला परमनिधान प्राप्त करून देणारें एक ज्ञानच आहे. म्हणून हे भन्यजीवदो, भग- 
वान्‌ करुणानिधान वीतराग गुरु तुम्हाला असा उपदेश करतात कीं, आपल्या आत्म्याला सम्य- 
खज्ञानाध्या अभ्यासांतच युंतवा व मिथ्याज्ञानाचा त्याग करा. सम्यक्‌ कोणतें आणि मिष्या कोणतें 
हाची परीक्षा करून ग्रहण करा. आपल्या मुलाला शिक्षण दा. इतरांनाही विद्वेचा अभ्यास करवा. 
तुम्दी घनवान असाल व आपसल्या द्वव्याचा सन्मार्गी खच ब्हवा अशी तुमची इच्छा असेल तर, जे 
विद्या शिकणारे आणि विद्या शिकविणारे असतील ट्ांच्या अनवज्ांची सोय करून दा. त्यांचें कक्ष 
विद्या शिकण्यांत राह्ील असें करा. व्यांना पुस्तकें दा. पुस्तकें शुद्ध करा व शुद्ध करवा. बिद्यो 
शिकण्यासाठीं जागेच्या सोयी करून दया. निरंतर पठन-पाठन करण्यांत काल घालवा. क्षणोक्षणीं 
भायुष्य कमी होत आहे. जोपयैत आयुध्य, इंदिये, शरीर, बुद्धि हीं कायम आहत, तोपयैत मनुष्य- 
जन्माची एक घटका देखील सम्यग्झञान-संपादानाशिवाय जाऊं देऊं नका. दें ज्ञानरूपी धन पर- 
लोकीं बरोबर येईल. हाय अभीक्ष्णक्ञानोपयोगाचा महिमा कोटिजिह्वांनी देखील वर्णन करतां येत 
नाहीं. यास्तव गृहस्थांनीं ज्ञानोपयोगाला परम शरण होऊन अधे उतराबा आणि गृहत्यागींनीं याचें 
निरंतर चिंतन करावें. अशी ही अभीक्षणज्ञानोपयोग नांवची चौथी भावना वर्णन केली. 


७ संवेगभावना 
आतां पांचवी संबेगभावने चें वर्णन करतात. 


संसारदेह भोगापासून विरक्ति द्वोणें त्याला संबेग म्द्ृणतात. तर्सेंच धम आणि धर्माच्या फल्हामध्यें 

प्रीति करणें ह्यालाहि संबेग म्हणतात. संसारांत ज्या पुत्रावर आपण प्रीति करतो तो पुत्र जन्मतांच 
स्नीचें तारुण्य व सौंदर्यादिक नाहींसें करतो. मोठ्या मेहन्तानें आणि थाटानें 

स्लीपुत्राचा मोह पुष्कर पैसे खर्च करून त्याचा आपण जन्मोत्सब करतो. त्याला कांढ्ी इजा 
करूं: नका दोऊं नये म्हणून काव्जीनें त्याचा सांभाछू करितो. मोठा ज्ञाल्यावर त्याला 
चांगलें खाबयाला, उंची बल्ले नेसावयाठा, मौल्यवान डागिने घालछावयाला, 

चांगली जागा रद्दावयाला देतों. इतकें करून तो जर मूर्ख किंवा व्यसनी निधाला तर त्याध्यापासून 
आपणाला रात्र॑ंदिव्स जें दुःख होतें ते सांगतां येत नाहीं. तो कर्ता निधून आपकलें ऐकेनासे झ्ाछा 
म्हणजे आपस्या दुःखाला पारावार रद्दात नादीं. पुत्राच्या मोहानें परिप्रह्मवरील मूर्छा वादत जाते- 
आपण जिब्रत असतांना पुत्र मरण पावला तर जन्मभर ह्याची आठवण करून आपण रडत बसतों. 
आपण काम करीत आह्वोंत तोंपयैत तो आपणावर प्रीति करतो. आपण थकलों असें जेन्हां तो पाहतो 
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केहां तो आपणाबर प्रीति करीत नाहीं. भप्रणापाशी पैसे नसछे महणजे आपला निशदर करू लागतो 
पुश्रछुखाची अशी अवस्था समजूत श्याविषयीं प्रीति कमी करून धर्मावर .प्रीति करावी. पुत्रासादी 
अन्यायानें धन मिव्ठविण्याचें पाप जो बये. स्ली ही मोहरूपी ठकाची मोढी फांत आहे. ती मोह 
उत्पन्न करून ठृष्णा वादबरिणारी आहे. स्रीवरीक अधिक प्रीतिमुक्े धर्माकर्डाल ग्रदृत्ति कमी. होते, 
स्वी लोभ वाढविणारी आदे, परिप्रद्मावरील मूर्डा वादविणारी आदे; ध्यानस्वाध्यायाला बिन्न आणणारी 
आहे, विषयांध बनविणारी आधे, ऋरधादिक चारी कषायांची तीव्रता वाढविणारी आद्दि, संयमाचा 
घात करणारी आह, कलद्वाचें मृछ आह, दुर््यानायें स्थान आह, मरण बिघडबिणारी आढे. याम्रमार्णे 
अनेक दोषांचें मूछकारण समजून ख्लीवर फार प्रीति करूं: नका. कलियुगांतील मित्रही विषयामध्येंच 
गुंतबिणोरे आदत. अनेक व्यसनाकड़े प्रदृत्ति करत्रिणोरे आहत, धनवानाछा पाहनच धूर्त छोक 
त्यांच्याशीं मित्रता करितात, निर्धनाशीं भाषणउुद्धां करीत नाह्ींत. तेब्हां हे ज्ञानी मनुष्यांनों ! 
संसारपतनाचें भय वाठत असेल तर अशा धूर्ताची मित्रता सोद्नन खधर्मावर प्रीति करा. 
संसोर निरंतर जन्ममरणार्चे चक्र आह्दे. जन्मल्यादिवसापासूनच ते मरणाकडे निरंतर प्रयाण 
करीत आहदे. तुम्ही अनंतानंत काल जन्ममरण करीत आला आहांत. आतां या पंचपरिवर्तनरूप 
संसारापासून छुटण्याचा विचार मनांत आणा. पंचेंद्रियांचे विषय आत्म्याच्या 
पंचेंद्रियांची. खरूपाछा भुलबिणारे, तृष्णा वाढविणारे व अतृप्ति करणोरे आह्वत. विषया- 
प्रीती सोडा. सारखा ताप त्रैलोक्यांत दुसरा नाढीं. विषय नरकादि दुर्गतीछा नेणारे, 
धर्मापासून पराड्मुख करणारे, कषायाला वाढविणारे, ज्ञानाछा विपरीत कर- 
णारे, विषासारखे प्राण हरण करणारे, विष आणि अम्निसारखे दाह उत्पन्न करणारे आहित; यास्‍्तव 
ज्यांना आपलें कल्याण करून पघेण्याची इच्छा असेल त्यांनीं विषयावरील प्रीति सोड्डन द्रात्री आणि 
विषयांचा त्याग करावा. शरीर रोगांचें स्थान आहि. महामलिन अशा दुर्गंधी सप्तधातूंनीं भरलेलें आह. 
मलमूत्रादिकांनीं ब बात, पित्त, कफादि दोषांनीं भरलेल्या शरीरांत निरंतर क्षुधा, तृषेदी बेदना 
उत्पन्न करणारें आहे. अपबिनत्रपणाचा पुंज असून प्रत्यहीं जीणे होत आंहे. मरणाची वेछ आली म्हणजे 
कोटि उपाय केल्यानेंद्दी संभावूलें जात नाहीं. अशा शरीरापासून विरक्त रहाणें हेंच श्रेष्ठ आहे. याग्रमार्णे 
पुत्र, मित्र, कलत्र, संसारभोग, शरीर हैं सगत्ठें दुःखरूप समजून वैराग्यभावनेचें चिंतन करणें हा संबेग 
गुण आहे. 
धम शाब्दाचा अथे वस्तूचा स्वभाव असा आदे. उत्तमक्षमादि दशलक्षणरूपी घम आह. 
रत्नन्नयस्वरूपी धंम आहे. जीवदया हाही धम आदि. अज्ञा रीतीनें पर्यायबुद्धि शिष्याला समजावण्या- 
! साठीं धर्मशब्दाचें चार प्रकारानें बर्णन केलें आह्वे. तथापि बस्तु जो आत्मा 
घर्मावर प्रीति करा त्याचा स्वभाव दशलक्ष्ण धर्म आहे. क्षमा बगैरे दह्ा प्रकार हे आत्म्याचेच 
स्थभात्र अहित. तसेंच सम्यग्दर्शन, ज्ञान, चारिन्र हेही आत्म्याहुन' वेगव्ठे 
नाहींत. दया ही भात्म्याचाच परिणाम आह. यात्रमाणें जिनेंद्रांनी सांगितलेत्म दशल्क्षणरूपी जो 
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धर्म त्यामष्यें प्रीति असर्णे ह्ास संबेग म्हणतात. कपटरद्वित रत्नन्नयधर्मामष्यें प्रीति करणें ही संबेग- 
* भावना आह, त्सेंच मुनिधर्म आणि श्रावकथर्म द्यामध्यें अनुराग असणें दवाही संबेग आहे. प्राणि- 
मात्रार्चे रक्षण करण्यासाठीं जीवदयेचे परिणाम असणे यांस भगवंतांनीं संबेम म्हृठकें आहे. अथवा 
वस्तु जो आत्मा त्याचा स्वभाव केवलज्ञान आणि केवछदर्शन आह, व्या स्वभावांत लीन होणें हाडी 
संत्रेग आहे. धर्माच्या फव्यला अत्यंत मिष्ट समजर्णे हा संबेग आदे, धर्मामध्यें प्रीतिरूपी परिणाय 
असणे हा संवेग आदे. तीथेकरपणा, चत्रत्र्ती होगें, नारायण, प्रतिनारायण, बलभद्रादिक पुण्य 
पुरुष द्वोगें हें धर्मो्चेंच फल आहे. स्वर्गामध्यें महान्‌ ऋद्धिधारक देव होणें, इंद्र होणें अनुत्ततादिक 
बिमानामरध्य अहमिंद्र होणें, केवली होणें हें सगकें पूर्वजन्मांत आराधन केलेल्या धर्माचेंच फव्ठ आह. 
तसेंच भोगभूमीमध्यें उत्पन्न होणें राज्यसंपदा प्राप्त होणें, अखंड ऐश्वय मिल्वणें, अनेक देशांमध्ये 
आज्ञा चाढणें, पुष्कछू धनसंपदा प्राप्त होणें, रूपबान्‌ असणें, बलवान्‌ असणें, चातुर्य असणें, मद्दान्‌ 
पंडितपणा असणें, सबे लोकांत मान्यता मित्णें, निर्मे& कीर्ति पसरणें, बुद्धि उज्ज्वल असभें, 
आज्ञाधारक आणि धार्मिक अशा कुदुंबाचा संयोग होणें, सत्पुरुषाची संगति प्राप्त होणें, शरीर निरोगी 
असणें, दीध आयुष्य असणें, इंद्रियें चांगलीं असणें, न्‍्यायमार्गानें प्रवतेन करणें, गोड भाषण करणें 
इत्यादिक उत्तम सामग्री, मार्गें केन्हां तरी घमीवर प्रीति केली असेल, धमौत्म्याची सेवा केडी असेल, 
धर्माची आणि धमीत्म्याची ब्रशंसा केली असेल, त्याचें फछ आहे. कब्पवृक्ष आणि चिंतामणिरन 
हैं सगकें धर्मात्म्याच्या द्वारी उमें आहे असें समजा. धर्माध्या फब्ठाचें माहात्म्य बणेन करण्यास्त कोदि 
जिह्डांनीं सुद्धां कोणी समर्थ नाहीं. याप्रमाणें धमी्चें फल त्रेलोक्यांत उत्कृष्ट आद्दे अर्से जो जाणतो 
त्याला संवेग भावना द्वोते. धर्मवान्‌ जीवांना पाहुन आनंदित होणें, धमीष्या वर्णनामष्यें आनंद मानणें, 
व विषयभोगापासून विरक्त होणें, हैं संबेग नांवचे पांचवें अंग -आहे. हाांत आत्म्याचें हित भाहे असे 
समजून हाा्चें निरंतर चिंतन करावें. या चिंतनापासून झ्ञालेल्या आनंदानें संवेगाच्या प्राप्तीसादीं 

ह्ाचा महान्‌ अर्ध्ध उतराबा. अशा रीतीनें संबेग नांवच्या पांचव्या भावनेचें वर्णन केलें. 

६ शक्तितस्त्ागभावना 
आतां राक्तिप्रमाणत्याग भावनचें वर्णन करितात. 
ही त्याग नांवाची भावना मनुष्यजन्मा्ें भूषण आह्वे. आपल्या अंत:करणांत त्यागभाव उत्पन्न 
होण्यासाठीं अनेक धर्मोत्सव करावेत, बाह्य अभ्यंतर अशा दोन प्रकारच्या परिप्रह्वांवरील ममत्व 
सोडल्यानें त्यागधर्म घडतो. अंतरंग परि्रद् मिथ्यात्व १, बेद २, द्वास्य ३, 
अंतरंग परिप्रहांचा रति ४, अरति ५, शोक ६, भय ७, जुगुप्सा ८, राग ९, द्वेष १०, क्रोध 
त्याग, १ जा मान १२ माया १३, लोभ १४ असे चोदा प्रकारचे अंतरंग परिप्रह 
आहेत. 

१ शरीरादिक परद्रव्यामध्यें आत्मबुद्धि करण ह्याला मिथ्यात्व नांवचा परिप्रद्द म्दृणतात. वस्तु 
आपरनें द्रव्य, आपके गुण, आणि आपले पर्याय स्वरूपानें असतें. नसे सुबण द्रव्य आह. ब्वाचे गुण पीता- 
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दिक आदेत आणि कुंडलादिक आकार त्याचे पर्याय आहेत. तथापि हैं सगढ्ें सोनेंच आदे. सोने ही अन्य- 
बस्तु नाहीं आणि अंन्यवस्तु ही सोनें नाहीं. सोनें आदि तें सोन्‍्याचेंच आह. एक वस्तु कीं दुसन्या स्वरु-' 
प्राची झाली नाहीं, कर्धी होत नाहीं, आणि की होणार नाहीं. आपलें स्वरूप आद्दि तेंच आपलें आदे. 
तसेंच आत्मा आत्माच आदे. आत्म्याचें अन्य कोणतेंही द्रव्य होऊं शकत नाहीं. शरीराढाच 
आत्मा समजून मी गोरा, मी काव्ठा, मी राजा, मी रंक, मी मालक, मी चाकर, मी ब्राह्मण, मी क्षत्रिय,मी वैश्य, 
' मी शूद्र, मी म्हातारा, मी तरुण, मी बलवान, मी निबेल, मी मनुष्य, मी तियच अशीं मनांत कर्मकृत पर्या- 
याविषयीं आत्मबुद्धि घारण करणें हवा मिथ्यात्व नांवचा परिग्रह आहे. मिथ्यादशैनाष्या योगानेंच माझें घर, 
मान्ना मुलगा, माहझें राज्य मानून समस्त परपदार्थामष्यें आत्मबुद्धि कराबीशी वाटते. शरीराचा नाश क्षाला 
म्हणजे आपला ना झ्ञाला, शरीराध्या वाढण्यानें आपण वाढलों, शरीर कृश होण्पानें आपण कृश झालें 
असे समजतो, पर्यायांमध्ये अशी आत्मबुद्धि ठेवल्यामुक्ें अनादि काकापासून हा स्वतःछा विसरला 
आहे ग्हणून संपूर्ण परिग्रहामध्यें याला आत्मबुद्धि होत आहे. हाच मिथ्यात्व परि्रह्न होय. 

२ वेदकर्माच्या उदयानें ल्रीपुरुषांमध्यें जे कामसेबन करण्याचे परिणाम होतात त्या काम- 
भावनेला आत्मभाव मानणें हवा वेदपरिप्रह आद्वे. काम शरीराचा विकार आहे. त्याला आपलें स्वरूप 
मानणें हा वेदपरिप्रद् होय. ह 

३ धन, ऐश्व्य, पुत्र, ली, आभरणादिक परपदार्थामध्यें आसक्त असणें हवा रागपरिप्रह आदे. 

9 दुरुच्याचें वैभव, परिवार, ऐश्र्य, पांडित्य बगैरे पाह्ून वैरभाव करणें द्वा द्वेषपरिग्रद्द द्ोय. 

५ थट्टामस्करीमष्यें आसक्त होणें हा ह्वास्यपरि्रह आदे. 

६ आपलें मरण होईल किंवा इश्टमित्रांचा आणि परिप्रहाचा नाश होईल म्दणून नेद्द्मी 
भय बात्ठगर्णे हा भयपरिम्रह होय. 

७ पंचेंद्रियांना आवडणास्या भोग उपभोगामध्यें लीन होऊन जाणें हा रतिपरिम्रद्द आ हे. 

८ अनिष्ट वस्तूचा संयोग झ्ञाला असतां परिणाम संक्ेशित होणें दास अरतिपरिम्रद्द म्हणतात. 

९ आपके इृष्ट, स्री, पुत्र, मित्र, धन, उपजीविका नाहींशी ज्ञाल्यानें ते पुनः मिव्ठावे म्दणुन 
तब्ठमव्ठ करणें, रडर्णं याठा शोकपरिम्रह म्हणतात. 

१० धाणेरडे पदार्थ पाढ़ित्यानें, ऐकल्यानें, चितन केल्यानें, स्पई झ्ञाल्यानें मनामध्यें जी 
किव्ठस उत्पन्न होते लाला जुगुप्सापरिप्रद् ग्दणतात- 

११ परिणामामघ्यें क्रोध येऊकन तप्त होणें हयाला ऋषधपरित्रद्द म्हणतात. 

१२ उंचकुल, जाति, धन, ऐश्वय, रूप, बल, ज्ञान, बुद्धि क्वांनीं आपण इतरापेक्षां श्रेष्ठ आद्वोत 
असे मानून गव करणें व आपणापेक्षां इतर कमी असे समजून त्यांचा निरादर करणें व कढोर परि- 
णाम ठेवणें, दवा मानपरि्रह्ठ आदे. 

१३ अनेक तदेनें कपटाचरणं करण्यासाठीं परिणाम वक्र ठेवणें याल्ा मायापरिग्रह्द ग्दणतात. 


अत. १२१ भावनालिकारं १९ 
१४ परद्रन्यम्रद्ण करण्यामष्यें तृष्णा ठेवणें याठ्ा लोमपरिग्र् म्हणतात, 
असे दे संसारपरिज्रमणाला कारण ब आस्म्याब्या ज्ञानादिक गुणाचे घातक चौदा प्रकारचे 
परिम्रिह आंदित. ह्ांध्या संयोगानें धन, धान्य, क्षेत्र, छुवर्ण, श्री, पुत्नादि चेतन 
अंतरंग बदिरंग परि- अचेतन पदार्थाविषयीं ममत्व उत्पन्न होतें म्दणून यांना बाह्य परिप्रह म्हटर्ले 
ग्रह्मंचा त्याग करात्रा. आहे. था अंतरंग बहिरंग दोन्ही प्रकारच्या पर्म्रिह्वांचा त्याग केल्यानें त्याग- 
धर्म घडतो. कदाचित्‌ बाह्यपरिप्रह कोणाजबछ नसतो म्दृणून तो सोडतां 
थेईल पण अभ्यंतर परिप्रह्माचा त्याग करणें महत्कठिण आह. या दोन्‍्ही प्रकारध्या परिप्रहांचा एक- 
देशत्याग श्रावकाछा धघडतो व संपूर्ण त्याग मुनीछा घडतो. 
कषायांचा त्याग केल्यानें त्यागधर्म घडतो. इंद्रियाला विषयापासून रोकण्यानें त्यागधंस घडतो- 
रसांचा त्याग केल्यानें त्यागधर्म होतो, कारण रसनेंद्रियाची लोडुपता जिंकल्यानें समस्त पापांचा 
त्याग सहज होतो. 
जिनेंद्राच्या परमागमार्चे अध्ययन करणें, दुसन्‍्यास करविणें, शाल्लें लिह्न देणें, शोधर्णे, 
शोधबिणें, हे सगक्े प्रकार मोत्या उपकाराचें आह्वेत व ह्यांपासून त्यागधर्म धडतो. 
मनांतील दुष्ट विकल्प नाहींसें करणें आणि दुष्ट विकस्पांचीं कारणें सोइ्डन चार अनुयोगांच्या 
चर्चेमध्यें चित्त लावणें हाही त्यागधर्म आहे. 
मोहाचा नाश करणारा धर्म आह. तेव्हां मोहाचा नाश होईल असा धर्मोपदेश श्राबकाछा 
देणें हा महत्पुण्य उत्पन्न करणारा त्यागधर्म आद्दे. कारण बीतराग धर्माच्या उपदेशापासून अनेक 
प्राण्यांचे मन पापापासून भयभीत होतें आणि अनेक प्राणी धर्ममार्गाल्या छागतात. 
उत्तम, मध्यम, आणि जघन्य अशा तीन प्रकारच्या पात्राला भक्तिपुरसर आहार दान देणें, 
शुद्ध औषध देणे, ज्ञानाचीं उपकरणें म्हणजे सिद्धांत शिकण्यायोग्य पुस्तक दान देणें, मुनीछा व श्राव- 
काला योग्य वसतिकादान देणें, हा त्यागधर्मच आह. गुणवानाला ज्या दानानें त्याची तपोदइद्धि 
होईल, स्वाध्यायांत छक्ष छागेल, धघ्यानांत एकाग्रता होईल अशा प्रकारच्या आह्यारादिक चार प्रकारचें 
दान मोव्या भक्तीनें चित्त प्रसन्न ठेवून, आपला जन्म कृताये झाला आणि आपका यृहस्थाश्रम सफल 
ज्ञाला असें मानून मोट्या आदरानें देणें. असें पात्रदान जे महान्‌ भाग्यावान्‌ आहत व ज्यांचें पुढ़ें 
चांगलें व्हवयाें असेल त्यांच्याच हातानें घडतें. पात्राचा लाभ होणें हैँढी दुलूेम आह्े. तेब्द्ां भक्ति 
सहित पात्रदान ज्याला घड़लें त्याछा त्यागधम घडला. 
क्षुधा तषेनें जे पीडित भसतील; रोगी; दरिद्री, इृद्ध, दीन असतील त्यांवर दया करून दान 
देणें हा सगव्ठा त्यागधर्मच आहे, त्यागानेंच मनुष्य जन्म सफब्ठ होतो. त्यागानेंच धन-धान्यादिक 
'श्राप्त होणें सफल आदि. त्यागाबांचून ग्ृहस्थाचें घर इमशानासारखें आणि अशा घराचा मालक श्रेता- 
सारखा असून भशा घरांतील ब्री पुंत्रादिक दे गृद्प्रपक््यासारखे समजावेत, कारण ते आपलें धनरूपी 
, मांस तोडतोइन खातात. झा्रमार्णे त्यागभावनेचें वर्णन केले. , ; 
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७ सक्तितस्तपभावना. 
आता शक्तितत्तपभाववेचें वर्णन करतात. 
हैं शरीर दुःखाला कारण आह. अनेक प्रकारचें दुःखे हें शरीर उत्पन्न करितें, हें. शरीर 
अनित्य अदि, अस्थिर आदि, अश्चि आहे, कृतन्न आहे. कोठ्यत्रधि उपकार केल्यानें कृतप्न मनुष्य आपला 
होत नाहीं, तसें हा शरीराची अनेक प्रकारें सवा केल्यानें व यावर अनेक उप- 
यवाशाफ्र तप कार केले तरी तें आपलें होत नाढीं, म्हृणून ह्याला यथेब्छ पुष्ट करणें 
कराते योग्य नाहीं. तथापि याध्याकड़े अगर्दी दुर्लक्ष करणेंदी बरें नाहीं; कारण 
हैं सद्रुणांध्या संचयाचें साधन आहे. शरीराशिवाय रत्नत्रयधम साधत नाहीं. 
र्नत्रयधर्माबांचून कर्माचा नाश द्वोत नाहीं. म्हणून आपल्या प्रयोजनासाठीं विषयामध्यें आसक्ति 
म ठेवतां नौकराप्रमाणें ह्याठा योग्य मोजन देऊन यथाशक्ति जिनेंद्राच्या मार्गुला अनुसरून काय- 
छेशादि तप करविणें योग्य आदे 
तपाबांचून इंद्रियांची विषयाबरील छोलुपता कमी होत नाहीं. ज्ैलोक्याला जिंकणारा काम 
नाहींसा करण्यास तपावांचून हुसरें शक्ल नाहीं. तपावांचून आत्म्याछा अचेत करणारी निद्रा जिकली 
जात नाहीं. शरीराला सुख देण्याची संब्रय तपावांचून मोडत नाह्दीं. शरी- 
तपाची मद्दिमा_ राला तप करण्याची संवय छावलेली असली म्दणजे क्षुधा, तृषा, शीत, उष्ण 
इत्यादि दुःखें प्राप्त ज्ञालीं तरी घाबरेपणा होत नाहीं आणि आपण आपक्त्या 
नेमधर्मापासून चलायमान होत नाहीं. तप हे कर्माची निजेरा होण्याछा कारण आह, म्दृणून तप 
करण्याची आवश्यकता आहे. आपली शक्ति न छपवितां व जिनेंद्राष्या मार्गाला विरोध न येईल 
असे तप करा. तपरूपी शिपायाच्या साद्मावांचून आपस्या श्रद्धान, ज्ञान, आचरणरूपी घनाला 
काम क्रोध, प्रमादादिक लुठारू छुट्टन नेतील आणि रत्नत्नरयरूपी संपदा नाहींशी ज्ञाल्यानें चतुर्गति- 
रूप संसारामध्ये दीपेकालपयैत श्रमण कराबें छागेल, यासाठीं ज्या प्रकारच्या तपानें वात, पित्त, कफ 
हे त्रिदोष न बिधडतील व रोगादेक उत्पन्न दोणार नाहींत अशा प्रकारचें तप करणें योग्य आहे. 
सब तपामध्यें प्रधानतप म्हटलें म्हणजे दिगंबरपणा धारण करणें आह. यामुलें धरांतील 
ममतारूपी पाश तुट्टन शरीरसंबंधी सगल्ठी सु्खें भोगण्याची संबय मोडते. शर्रारानें शीत, उष्ण, डांस, 
मत्सर, माशा कौरेंचा त्रास सोसण्याची शक्ति येते, छगोटीचा ह्यागढ्की करून 
दिगंबरपणा दहा दिशा हेंच बस्र आढ्े असे मानून दिगंबरपणा धारण करणें हें उत्कृष्ट 
परमतप आदे तप आहे. दिगंबर स्वरूप पाहून व ऐकून मोठमोठे शूरबीर देखील आश्चर्य- 
चकित होतात. संसारबंधनापासून छुटावें असे इच्छीत असाल तर दिगंबर 
जिनदीक्षा धारण करा. शरीराछा छुख भोगण्याची संवय नाहशी करा. उपस व परीषद्र सद्दन 
करतांना धांबरें न होतां ते शांतपणानें सहन करा. तपः:प्रभावामें स्वर्गलोकांतीक रंभा किंवा तिलो- 
समा आपस्या द्वावभाव-विलासविश्वमादिकांगीं तुमे मन चढायमान करूं शकणार नाहीं. 
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ज्या तपानें आशा आणि काम नाहींसे होतात तेंच तप खरें. ज्या तपानें दोन्हीं प्रकारध्या 
परिप्रहांदर्रल इच्छा नाहींसी होईल तेंच तप खरें. ज्या तपानें इंद्रियांध्या त्रिषयावरील प्रवृत्ति मिटेल 
« तेंच तप खरें. तपाकरितां निजनवन आणि पर्वताब्या भयंकर गुद्“ेत राष्वें. 
खरें तप कोणतें ! तेथें भूत राक्षसादिकांचे अनेक विकार दिसून येतात, सिंद व्याप्रादिक 
भयंकर जनावरांचें वास्तव्य असतें. कोव्यवधि वृक्षांच्या दाटीमुल्ें गडद 
अंधार पढला असतां सर्प, अजगर, अस्वल, चित्ते, लांडगे इत्यादिक दुष्ट तियंचाचा संचार असतो. 
अशा जागीं मय सोहून ध्यान स्वाध्यायामध्यें निराकुल होऊन राहणें हेंच तप खरें. आहार मिव्ठाल्ा 
अथवा न मित्ठाछा तरी शांतपणा ठेवून गोड, आंबठ, कह्ू, तुरट, थंड, ऊन, सरस नीरस जसें 
भोजनपाणी मिल्केल तसें छाल्सा सोइ्न खाऊन सतोषबत्तीनें राहणें तेंच तप खरें, दुष्ट देव, दुष्ट 
मनुष्य, दुष्ट जनावरें हांनीं घोर उपसर्ग केला तरी घात्रें न होतां तो सदन करणें हेंच तप खेरें. 
यापासून बहुत काल्थ्या संचय झाछेल्या कर्माची निजरा होते. आपणास दुर्बचन बोलणोरे, नि 
दोष छावणारे, मारणारे, तोडणारे, अम्नींत जावूणोर बगैरे अनेक उपद्रत्र देणारे भेठले तरी त्यांच्या- 
विषयों द्वेषबुद्धि न ठेवणें हेंच तप खरें. तसेंच आपली स्तुति, पूजन वगैरे करणास्याविषयीं रागभाव 
न उत्पन्न होऊं देणें तेंच तप खरें. 


पंच मह्दात्रतें घारण करणें, पंच समिति पाव्णें, पंच इंद्रियांचा निरोध करणें, सह्ठा आब- 

इयक क्रिया बेब्ठच्या बेव्ठीं करणें, आपल्या मस्तकाचे, दाढीचे, मिशाचे केंस उपटून लोच करणें हें 

तपच आढे. दोन महिन्यांनीं लोच करणें तो उत्कृष्ट लोच; तीन महिन्यांनीं 

मूल्गुणाचें... करणें तो मध्यम; आणि चार मह्दिन्यांनीं करणें तो जबन्य लोच समजाबा, 

पालनही तप भद्दे. छोच करणें इंदी तपच आहं- जैनमुनि अन्य भेषधास्यासारखें रोज केश 

उपदीत नाह्वींत. थंडीघ्या दिवसांत, उन्द्गाब्यांत आणि पावसाब्यांत देखील 

नम्न राह्तात. स्नान न करणें, भूमीवर निजणें, तेंढ्वी फार थोडाबेत्ठ निजणें, बोटानें दांत न घासणें, 

एका दिवसांत एकच वेव्यं व उभ्यानें भोजन करणें, सरस नीरस वगैरे स्वाद सोइ्टन भोजन करणें 

असे अड्भाबीस मृत्ठमुण अखंड पाढ्णें हें मोठें तप आदि. हा मूत्यगुणांच्या प्रभावानें घातिकर्माचा 

नाश होऊन केवलब्ञान प्राप्त द्वोतें. यास्तव हे ज्ञानिजन हो, तप हें धर्मा्चें अंग आह. हें आपल्या 

हवन निर्विन्न पाल्कलें जाबें म्दणून या्चें सतवन पूजनादिक करून महान्‌ अधे उतरा. बद्याध्या 

योगानें अत्येत दूर व परोक्ष असा जो मोक्ष तो तुमध्या अगर्दी जब येईल. भशा था शक्तितस्तप 
नांवच्या सातब्या भावनेचें वर्णन केले. 


८ साधुसमाधिभावना 
आता साधुसमाधि नांवची आठबी भावना सांगतात. 


घराला आग लागली असतां त्यांतील बस्तूचें रक्षण करण्यात्ताठीं आग विज्ञविणें आवश्यक 
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असतें. ह्माप्रमाणें जतशीछादि गुणांनीं युक्त असणात्या संयमी व साधु पुरुषांवर संकट प्राप्त ज्ञार्े 
असतां ते नाहींसे करण्याचा प्रयत्न करून त्यांच्या अतशीलांचें रक्षण करणें 
साधुसमाधिचें लक्षण... याठा साघुसमाधि म्हृणतात. गृहस्थानें मरण आरलें अथवा कांहीं उपसर्ग 
प्राप्त ज्ञाका, रोग झ्ञाला, इष्ट वियोग व अनिष्ट संयोग झ्ाला त्यावेब्तीं मयभीत 
न होणें हीढि साधुसमाधि आदे. 


अशा प्रसंगीं सम्यग्हानी असा विचार करतो कीं, दे आत्मन्‌, तूं अखंड, अविनाशी, ज्ञान- 
दर्शनस्वभावाचा आद्वेस. तुला मरण नाहीं, जें उत्पन्न झ्लाें आदे ध्याचा नाश होणारच. पर्यायाचा 
नाश होतो, द्रव्याचा नाश होत नाहीं. पांच इंद्रियें आणि मनोवछ, वचनबल, 
मरणार्चे कायबल, आयुष्य आणि श्वासोच्छास असे द्दा प्राण अद्वित, ह्यांच्या नाशाल 
भय सोडा. मरण म्हणतात. ज्ञान, दशन, सुख, सत्ता इत्यादिक भावग्राणांचा क्ीद्दी 
नाश होत नाहीं म्ृणून शरीराच्या नाशाछठा आपला नाश मानणें 
हूं मिथ्याज्ञान आंहे. ओरे ! हें शरीर हजारों किब्यांनीं भरलेलें व हाड़ें, मांस, रक्त इत्यादिक घाणे- 
रब्या पदार्थार्चे बनलेलें आहे. तें नाहींसें ज्ञाठे म्हणून काय विघडलें ! तूं अविनाशी ज्ञानमय 
आहेस. मृत्यु हा मोठा उपकार करणारा मित्र आंहे. कारण तो तुछा जुन्या कुजलेल्या शरीरांतून 
काढून देवादिकांचें उत्तम शरीर प्राप्त करून देईल. मृत्यु मित्र नसता तर या शरीरांत किती तरी 
काव्वपयेत तुला राह्मत्रें छागलें असतें. मग रोगी आणि दुःखानें भरलेल्या हा शरीरांतून तुला 
कोणी काढलें असतें !? आणि समाधिमरण वगैरेंनीं तुइ्या आत्म्याचा उद्धार कसा झाला असता ? 
ब्रत, तप, संयम दाांचें उत्तम फछ जें परलोकीं तुला मिव्ठाबयाचें ते मृत्युरूपी मित्राच्या उपकारा 
बांचून कसें मित्कालें असतें ! मृत्यु नसता तर पापाचें भय तरी कोणी बाव्ठगर्ले असतें ! मृत्युरूपी 
कल्पवृक्षाच्या अभावी चार आराधनांचें शरण ग्रहण करवून संसाररूपी चिखलांतून तुला कोणी काइलें 
असतें ? सारांश, संसारामध्यें ज्यांचें चित्त आसक्त आंहे व जे शरीरालाच आपकलें स्वरूप समजतात 
त्यांना मात्र मरगाचें भय बाठतें. परंतु सम्यर्द्टी आपणालय शरीरापासून वेगठे समजतात म्हणून 
त्यांना मरणाचें भय वाटत नाढीं. अशा पुरुषांना साघुसमाधी घडते. 


सम्यग्दीला मरणसमयीं रोगदुःखादिक प्राप्त श्लाके तर त शरीरावरील ममत्र सोडविण्याप्तादीं 
व ह्यागसंयमादिक पाव्ठविण्पासाठीच आंहेत व प्रमाद सोहन सम्यग्दशनादि चार आराधनामध्ये 
मन इढ होण्यासाठीच आहत असें वाठतें, मी ज्याअर्थी जन्म धारण केला आहे त्याअर्थी मा 
मरण येणारच. मीं घाबरा जञालों तरी आणि घैय धरून राहिलों तरी मृत्यु मछा सोडणार नाहीं, 
त्याअर्थी दुर्गतीचे कारण असे तब्ठमठीचें मरण नको. थैये टिकून शरीर जावे आणि ज्ञानदर्शन 
खरूपाचा नाश न होईल अर्से मरण यावें अशीच त्याची इच्छा असते. यावरून सम्यर्दष्टीनें मरणाचें 
अय न बाछगणें हीच साधुसमाधि द्ोय- ' 
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देवकृत, मनुष्यकृत, तियचकृत उपसरग आल्यानें ज्याला भय बाटत नाहीं व हीं सगढ्हीं आपण 
केलेल्या पूर्वकर्माची निर्जरा आदे असें जो मानतो, त्याठा साधुसमाधि घडते. श्ञानी मनुष्य रोगाचें 
ह भय मानीत नाहीं. कारण आपले शरीर द्वाच मोठा रोग आहे असे तो 
रोगमय माने नये. मानतो. शरीरामुत्दें क्षुषा, तृषा बगैरे रोग निरंतर होत आहदेत. मनुध्याचें 
शरीर हैं वात, पित्त, कफ अशा त्रिदोषा्चे आदे.असातावेदनीय कर्माष्या उद- 
यानें दे त्रिदोष कमी जास्त झाले म्हणजे ज्वर, कांस, श्रास, उदर, अतिसार, शूल, मस्तकशूल, नेत्ररोंग, 
वातरोग इत्यादि रोग होतात. व्याबरेद्दीं ज्ञानी असें समजतो कीं, दे रोग मला उत्पन्न झ्ञाके याला 
असाताबेदनीय कर्माचा उदय हें अंतरंग कारण आह आणि द्वब्य, क्षेत्र, काल वगैरे बाह्य कारण 
आहत. तेब्द्दां साताबेदनीय कर्माचा उदय व असाताचा उपशम ज्ञास्पानें रोग मिटेल; जर असाता 
कर्माचा उदय जोरावर असेल तर बाह्य औषधादिक हे रोग मिटविण्यास समथे होणार नादीत. 
असाताकम नाहीसें करण्यास कोणीहि देव, दानव, मंत्र, तंत्र, औषधादिक हे समर्थ नाद्दीत. म्हणून 
तत्मर सोइन शांति ठेवाबी. बाह्य औषधादिक असाताकर्माचा मंद उदय असल्यावेल्तींच सद्ृकारी- 
' कारण द्वोतात; जेब्हां असाताचा तीत्र उदय असतो त्याबेन्तीं औषधादिक बाह्य कारणें रोग मिटवूं 
शकत नाह्ींत. असा विचार करून असाताकर्माच्या नाशार्चे कारण जो परम शांतभाव तो धारण 
करून तत्ठमव्ठ न करतां वेदना सद्दन कराव्या. घाबरें होऊं नये. हीच साधुसमाधि आहे. 
इष्ाचा वियोग किवा अनिष्टाचा सयोग ज्ञाल्यावेत्ठीं ज्ञानाची इृढता ठेबून भयभीत न द्वोणें 
ह्ाला साधुसमाधि म्हणतात. जो मनुष्य, जन्म, जरा, मरणरूपी संसाराचें भय बारूगतो व 
मय सम्यग्दर्शनादि गुणांनीं युक्त असनो तो आराधनासह्ित समाविमरणाची इच्छा 
इथ्टनिष्ट संयोग वियो- करितो. तो निभेय होऊन शरीरादिक परद्रन्यावरील ममत्व सोइन, व्रत 
संयमामध्यें चित्त ठेवतो. संसारामध्यें परिश्रमण करीत करीत अनंता 
नंत काछ गेला, सर्वाचा समागम अनेकतवेव्यं प्राप्त ज्ञाठा, परंतु समाधिमरण प्राप्त झार्ले नाहीं. तें 
एकवेत्ठ काले असतें तर जन्ममरणाला पात्र झ्ालों नसतों, संसार-परिश्रमण करतांना मीं अनेक 
नवीन देह धारण केले; धारण केला नाहीं असा एकट्दी देह राहिला नाहीं. आतां इल्लींच्या शरीरा 
वरच काव म्दृणून ममत्व करूं! तसेंच मला प्रत्येक जन्मांत अनेक स्वजन कुटुंत्ीजनांचा संत्रंध 
झालेला आद्वि. आजच हे स्वजन मिव्ठाले आद्वित असें नाहीं. तेव्हां आतां कोणकोणत्या स्वजनांवर 
मी मोद करूं: आजच्या या एवड्याशा संपत्तीपेक्षां मोठमोठी राजर्द्ध किल्येझ जन्मांत मिव्ठाली 
आदे, मग या यःकश्चित्‌ संपदेवर तरी काय म्दृणून ममत्व करूं: ?* प्रतिजन्मांत पालन करणोरे 
मातापिताड्दी अनेक द्वोजन गेले. आजच्या मातापित्यांनींच पालन केलें असें नाहीं. अनेक जन्मांत 
पुरुष द्वोडन तर्सेंच थ्वी होऊन जन्मलों आणि कित्येक जन्मांत तीव्र कामवासनेनें नपुंसकपणादि 
प्राप्त ज्वाला; तथापि लिंगाभिमानानें तेंढ्वी सवे भोगलें. संसारांत असें कोणतेंद्वी दुःख नाहीं कीं जें 
मीं अनेक वेव्यां भोगर्ले नाहीं. तसेंच अरसे कोणतें इंद्रियजनित घुखद्दी नादीं कीं, मी तें अनेक वेव्यां 


गाला भिऊं नका. 
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भोगलें नाद्दी. मी अनेकवेव्य॑ं नरकांत नारकी होऊन असंख्यात काव्वपयेत नानाव्रकारचों दुखखें 
भोगरूी., अनेक वेल्यां तिय॑चाध्या जन्माछा गेलों, तेयें अनेक प्रकारें दुःख भोगलें, तेयें अनंत वेच्श॑ 
जन्ममरण करीत करीत अनेक प्रकारचीं दुःखें मोगीत मोगीत परिश्रमण केकें. अनेक वेत्ठ॑ं मनुष्य- 
जन्मददी घेतले; तेथें धमेवासना सोहन मिथ्यादष्टी ज्ञालों, अनेक वेत्य॑ देवलोकांतदी जन्म झाल्ा. 
अनेक जन्मांत जिनेंद्राची प्रूजाह्ी केडी, अनेक जन्मांत गुरूबंदनादि केली, अनेक जन्मांत मिथ्या- 
इृष्टी द्वोजन कपटानें आत्मनिंदाह्दी केली, अनेक जन्मांत दुधेर तपही धारण केलें, अनेक जन्मांत 
भगवंताब्या समवसरणांत जाऊन बसलों, अनेक जन्मांत श्रुतज्ञानाभ्या अंगांचें पठनपाठनद्वी केलें 
पण जन्ममरण चुकवितां आर्लें नाहीं. जिनेंद्रा्चे पूजन करणें, गुरूची वंदना करणें, आत्मनिंदा 
करणें, दुर्धर तपश्चण करणें, समवसरणांत जाणें, श्रुतीष्या अंगाबा अभ्यास करणें इत्यादिक झृत्ये 
प्रशेंसनीय आद्वित; पापनाशक आणि पुण्यकारक अद्वित; तथापि सम्यग्दशनाबांचून ती कृतारथ होत 
नाहींत व संसारपरिश्रमणाला रोकूं शकत नाह्वींत. सम्यग्दशनाशिवाय सगब्या क्रिया पुण्यबंध कर- 
णाज्या अहित. जेव्हां त्या सम्यग्दर्शनयुक्त असतील तेब्द्वांच त्या संसाराचा नाश करतील. आत्मानु- 
शासनांत म्हटलें आहे.- ' 


शमबोधबूत्ततपसां पापाणस्थेव गौरव पुंसः। 
पूज्य महामणेरिव तदेव सम्यक्त्वसंयुक्त || १ ॥ 
अथेः- पुरुषांठा नुस्तता साम्यभाव, ज्ञान, चारित्र आणि तप हांचा महानपणा पाषाणाच्या 
ओस्‍्याप्रमार्णे आंदे. आणि हच साम्यभाव, ज्ञान, चारित्र आणि तप सम्यक्त्वासहित असतील तर 
महामण्यासारखें पूज्य होतील. 
भावाथै- जगांमध्यें रत्नें आणि दगड एकाच जातीचे आदत. परंतु दगड जर मण दोन 
मण बांधून नेले तर त्याची किमत पैसा दोन पैसेच येईल. तेव्यानें एक दिवस देखील पोट भर- 
णार नाहीं. परंतु तोब्शा दोन तोलेच जर हिरिमाणिक विकले तर त्यांचे हजारों 
सम्यक्वसहित.. रुपये येतील. त्याप्रमाणें साम्यभाव, शाज्ज्ञान, चारित्रधारण आणि घोर 
क्रियाच तारील.._ तपश्चरण दे सम्यक्त्वाबांचून पुष्कछ काल्डपयेत धारण केले तर त्यापासून 
राज्यसंपदा प्राप्त होईल, मंदकषायाच्या योगानें देवलोकांत जन्म होईल 
पण फिरून एकेंद्रियांतही पडावें छागेठ. उलट जर हींच सम्यक्तासह्ित असलीं तर संसारपरिश्न- 
पणाचा नाश करून मुक्तीछाच पोहोंचवितील, हमणून सम्यक्त्वाशिवाय मिथ्यादष्टि असेल तो 
जिनेश्वराची पूजा करो, गुरुबंदेना करो, समबसरणांत जावो, श्रुताचा अभ्यास करो, तप करो, तरी 
तो अनंतकात्ठ संसारांतच वास करील. या तीन लोकांत हा जीवाला घछुखदुःखाची संपूर्ण सामग्री 
अनेक वेब्य॑ प्राप्त होगें दुरलूम नाहीं. साधुसमाधि मात्र क्षीहि प्राप्त झाली नाहीं ती मात्र दुलेभ 
आहदे. ती आपणाला वरोषर घेऊन जाब्रयाची आहे. ह्मणून रतनत्रय धारण करून जो देह सोडतो 
त्यालाच साधुसमाधि प्राप्त होते. साधुसमाधि चतुर्गतीत परिन्नमण करणान्याच्या दुःखांचा नाश 
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करून निश्चल, स्वाधीन, अनंतमुखाला प्राप्त करून देते. जो पुरुष साधुसमाधिमावना प्राप्त होण्यासाठी 
तित्ण महान अब देतो तो लौकरच संसारसमुद्रांदून तरून आठ गुणांचा घारण करणारा सिद्ध होतों. 
याप्रमाणें साधुसमात्रि नांवष्या आठब्या भावनेचें वर्णन केले. 
९ वैयाबृत्यमावना, 
वैयाबृत्य झ्णजे मुनि अथवा श्रावक, ज्यावेत्ती ज्वर, संप्रहणी, श्रास, शूछ, उदर बौरे 
रोगांनीं पीडित असतील त्यावेढीं त्यांस शुद्ध औषध, योग्य पथ्य, हवाशीर जागा देऊन व त्यांची 
सेबाचाकरी करणें त्यांच्याशीं गोड बोलणें वगैरे उपायांनीं त्यांचें दुःख दूर 
बैयावृत्याचे दशा मेद. . करण्याचा प्रयत्न करणें होय, वैयादृत्य हैं मुनीच्या दहा भेदांप्रमाणें दहा 
प्रकारचें आहे. १ आचार्य, २ उपाध्याय, ३ तपस्त्री 9 शैक्ष, ५ रछान, ६ 
गण, ७ कुल, ८ संघ, ९ साधु आणि १० मनोज्न. अशा हा दह। प्रकारच्या मु्नींमध्यें परस्पर 
बैयाबृत्य होत असंतें. अंगमेहनतीनें तसेच अन्य पदार्थानी दुःख व वेदना दूर करण्यासादीं प्रयत्न 
करणें वैयावृत्य होय. दहा मुननींच्या भेदांचें लक्षण असे आह. 

१ स्वर्गमोक्षाला साधनभूत व्रताचें आचरण करितात त्यांस आचार झणावें, २ ज्यांच्या जब 
राहुन आगमार्चे अध्ययन करण्यांत येते जे ब्रतशीलधारी श्रुताचें आधार ते उपाष्याय होत, ३ महान्‌ 
अनशनादि तपामध्यें तत्पर असतात ते तपस्वी होत. ४ जे श्रुताच्या अभ्यासामध्य आणि ब्रताध्या 
भावनेमध्ये निर्तर तत्पर असतात त्यांस शैक्ष हणावें, ५ रोगादिकांनीं ज्यांचें शरीर छ्लेशित असते 
स्यांस ग्लान म्हृणावें. ६ वृद्ध मुनीच्या समूहाला गण म्हणावें. ७ शिष्यांना दीक्षा देणाज्या आचा- 
याँच्या समूहाला कुल म्हणतात. ८ चार ग्रकारध्या मुनींचा जो समूह त्याला संघ म्हणतात. ९ फार 
दिवसापूत्री दीक्षा घेतलेला असेल ब्याला साधु म्हणतात. आणि १० जो बिहत्तेनें, वबक्तृत्व-गुणानें 
आणि उच्चकुब्ठमु्ठें लोकांमध्यें मान्य आह व धर्माचे आणि गुरुकुछाचें गौरव वाढविणारा 
आहे व्याला मनोज्ञ म्दणतात. अथवा असंयत सम्यग्दशीहि संसाराच्या अभावरूप अपेक्षेने मनोज 
आहे. हा दहा प्रकारच्या मुनीछा रोग झ्लालछा किंत्रा परीषदामुक्ें दुःख होत असलें किंवा ह्ांचें 
श्रद्धान बिघड्टन मिथ्यात्वादिकाकड़े प्रवृत्ति होण्याचा संभव असला तर ल्ांना प्राहुक औषध, योग्य 
आहारपान, निरोगी जागा, काष्टाचे आसन, उपदेशादिकांनीं व पुस्तक पिंछी बगेरे धर्मापकरणांनीं, 
पुनः सम्यक्त्वामध्य स्थिर करणें हें वैयाइत्य आहे. 

आजारी मुननींची थुंकी व मत्यमून्न वगरे स्वतः दूर करून त्यांना बरें वाटेल अशी सेवाचाकरी 
कराबी हे वैयाबृत्य आहे. ह्यामुछें संयमाची स्थापना, ग्लानीचा अभाव, आणि दुसन्‍्याभ्या सदूगुणा- 

बर प्रीति इत्यादि अनेक गुण आपणांत प्रगट होत।तजैयादृत्य हा उत्कृष्ट धर्म 

चैयाबृत्य कोणार्चे आहे. वैयाबृत्य नसकें तर मोक्षमाग॑ राहणार नाहीं, आचार्य स्वतः रोगी 
करा. शिष्याचें, रोगी मुनीचें वैयावृत्य करतात. त्यामुल्ठें त्यांची उच्चता दिसून 
येते. असेंच श्रावकांनींढी मुनींचें, श्रावक्रांचे आणि श्राविकेचें वैयादृत्य 
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करावें, औषध देऊन वैयाबत्य कराते. तर्सेंच शरीराछा आधारभूत असा आह्वार भक्तिपूर्वक् देऊन 
वैयाइत्य करावें. कोणाला कर्माच्या उदयाने दोष छलागछा असल्यास तो झ्ञांकावा, ज्यांचे श्रद्धान 
उत्यमव्ठीत ज्ञार्लें असेल त्यांना पुनः सम्यग्दर्शन ग्रहण करवांब, जिनेंद्राच्या मार्गापासून जो चलायमान 
झाला असेल ह्याछा पुनः धर्मात स्थिर करावें, अशा उपकार करण्यानेंद्दी वैयाबृत्य होतें. आचार्य 
शिष्याला श्रुतज्ञानाचा अभ्यास करवितात आणि ब्रतसंयमादिकांच्या झुद्भीचा उपदेश करतात हा 
योगानें ते शिष्याचें वैयाइत्य करतात. जे शिष्य गुरूंच्या आश्लेत्रमाणें वायून ल्वांच्या चरणांची सेवा 
करतात ते आचार्याचें वैयावृत्य करतात असे समजावें. 
आपल्या चैतन्यस्वरूप आत्म्याला रागद्रेषादिक दोषांनीं लिप्त न द्ोऊं देणें हें आपल्या 
आत्म्याचें वैयाबृत्य आदे. तसेच आपस्या आत्म्याला परमागमांच्या चिंतनांत 
स्व्ृत:चेंद्वी वैयाइत्य.. व दशलक्षणरूपी धर्मामध्यें गुंतबून ठेवणें हेंही आत्मबैयावृत्य आदे. काम, 
कराये क्रोध लोभादिकांच्या आणि इंद्रियांच्या तिषयांच्या स्वाधीन न होणें हेंही 
आत्म्याचें वैयादृत्य आदे. 
रोगी मुनीचें आणि गुरू्चें प्रातःकार्की व संध्याकार्ी, रायन, आसन, कमंडलु, पिंछी, पुस्तक 
डोल्यांनीं पाहून मयूरपिंछीनें झाडणें व जे अशक्त किंवा रोगी मुनि असतील त्यांस आद्वार औष- 
धादिक संयमाछा अनुसरून देणें, त्यांस धर्माचा उपदेश देऊन त्यांचें चित्त 
रोगी मुनींचें वैयादृत्य धर्मामध्यें लीन करणें, त्यांस उठविणें, बसबिणें, ह्या अंगाबरचे त्या अंगावर 
करणें, परसाकडे बसबिणें, लघबीला बसविणें इत्यादिक कृत्यांनीं वैयादृत्य 
करावें. तसेंच कोणी साधु पुरुष रस्त्यामध्यें थकून गेला असेल, अथवा कोणाला नीच लछोकांकड्ून, 
दुष्ट राजाकड्ून, तियेच्राकट्टन उपद्रव होत असेल, किंवा कोणी दुष्काव्खमुक्ठें, महामारीमुर्ले, देवीच्या 
आजारानें, प्लेगानें आजारी होऊन धाबरा ज्ञाला असेल, तर त्याला जागा देऊन, व्याचें कुशल 
विचारून, आदराने उपदेश देऊन, त्याचें मन स्वस्थ करणें हें वैयाइत्यच आहे. जो समये असूनहदी 
वैयाबत्य करीत नादीं तो अधर्मी समजाबा. त्यानें तीथैकराच्या आज्ञेचा भंग केला, जिनागमांत सांगि- 
तलेत्या धर्माची बिराधना केली, आचार बिघडविला आगे प्रभावना नष्ट केली. धर्मात्मा माणसाला 
विपतकार्ीं ज्यानें उपकार केला नाढ्ीं तो धर्मापासून पराड्मुख झालछा असे समजावें. मोहरूपी 
अग्नीनें जब्त असलेल्या जगामध्यें एखादाच दिगंबरमुनि ज्ञानरूपी जलाने मोहरूपी अम्नीला विज्- 
बून आत्मकल्याण करतो. जे कामाविकाराला नाद्वींसें करून, राग द्वेष सोडून व इंद्रियांच्या विषयांना 
जिंकून, आत्मक्षितासाी उद्युक्त झ्ाले आहत ते धन्य होत. अशा लोकोत्तर गुणांना धारण करणा- 
य्यांप्या चरणकमलांना शरण जाण्याचे परिणाम वैयादृत्य केल्यानेंच होतात. आणि जसजसें 
सदूगुणाबिषयीं प्रेम बाद्ूं छागतें तसतसें श्रद्धान बठछकट होत जाते. श्रद्धान वाढलें ह्णजें धर्मावर 
प्रीति बाढते. धर्मामध्यें प्रीति वाडली हणजे धर्माचे स्वामी जे अरिदतादिक पंचपरमेष्टी त्यांच्या 
गुणामध्यें अनुराग किंवा भक्ति बाढते. ही भक्ति इतकी शुद्ध असते कीं, ह्यांत कपठ, मिथ्याज्ञान, 
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ओगाची इच्छा नसल्यानें ती मेरुसारखी निष्कंप असंते. अशी भक्ति धर्मात्म्याध्या वैयाहप्यानें होते 
पंचमद्दा्रतयुक्त, कषायरद्वित, रागद्रेघाठा जिंकणारे, श्रुतज्ञानरूपी रत्नाचें भांडार अशा उत्तम 
पात्राचा लाभ वैयाबृत्य करणारालाच होतो, ज्यानें रत्नत्रय धारण करणाराचें वैयादृत्य केलें त्यानें 
रत्नत्नयाशीं आपली गांठ बांधून आपल्याला आणि इतरांना मोक्षमार्गामष्यें स्थापन केलें, 
वैयादृत्य हें अंतरंग आणि बढ़्िरिंग अशा दोन्‍्ही तपांमध्यें प्रधान असून कर्माची निजरा 
करण्याचें मुख्य कारण आह. ज्यानें आचार्याचें वैयाबृत्य केले त्यानें सगब्या संघा्चें आणि धर्माचें 
वैयादृत्य केलें; त्यानें परमेश्वराची आज्ञा पाब्ठली; त्यानें स्वतःवें आणि इत- 
वैयाइत्याचें फव्ठ रांचें संयम रक्षण केलें; त्यानें शुभध्यानाची बृद्धि केली; त्यानें इंद्रियनिग्रह 
# केला; ल्यानें रलत्रयाचें रक्षण केडें; त्यानें अतिशय दान दिलें; स्यानें निर्वि- 
चिकित्सागुण प्रगट दाखविरा आणि त्यानें जिनेंद्रधर्मांची प्रभावना केली. धन खरचरण्ें सोपें परंतु 
आजारी माणसांची झुश्रुषा करणें कठिण आह्दे. दुसन्याचा अवगुण झांकून त्याचा सदृगुण प्रकट 
करणें हेंढ्ी वैयाइत्य आहे. हा सदूगुणांनीं तीयंकर नामकर्माध्या प्रकतीचा बंध ह्ोतो. वैयाबृत्य हैं 
जगामध्यें सर्वोच्तम आहे. जे कोणी श्रावक अयवा साधु वैयाबृत्य करतात तें सर्वोत्कृष्ट निर्वाणपदाला 
ग्राप्त द्वोतात, जो कोणी आपल्या सामर्थ्याप्रमाणें सद्दा काय जीवांची रक्षा करण्यामध्यें तत्पर असतो 
त्याल्य संपूर्ण प्राणिमात्रांचें वैयाबृत्य घडतें. अशा नवब्या वैयादृत्य नांवच्या भावनेचें वर्णन केलें, 
१० अहंड्भक्ति, 
मन-वचन-कायेनें जिन अशा दोन अक्षरांचें स्मरण करणें ही अहवद्धक्ति आह. अद्वैताच्या 
गुणांमर्ध्य जो अनुराग ती अरहंतभक्ति होय. ज्यानें पूर्वजन्मीं घोडशकारण भावनांचें चिंतन केलें 
आहद्दे तो तीथैकर दह्ोऊन अरदंत होतो. त्याच्या षोडशकारण भावनेपासून 
अईद्भक्तीचें फठ. उत्पन्न झालेल्या अदूभुत पुण्पानें तो गर्भात येण्याच्या आधी सहा मह्दिने 
इंद्राध्या आज्लेनें कुतेर बारा योजन छांब आणि नऊ योजन रुंद अशी रतन- 
मयी नगरी निर्माण करितो. तिच्या मध्यभागीं राजाच्या राहण्याच्या मद्दालाची रचना व नगरीची रचना 
तसेंच रत्नमयी कोट, पडकोट, खंदक इत्यादिक रचना कुब्रेरानें केलेली असतें. ल्यार्चे वर्णन कर- 
ण्यास कोणीही समथे नाहीं. तेथे तीथैकराच्या मातेच्या गर्भाच शोधन करणासाठीं आणि मांतेची 
सेवा करण्यासाठीं रुचक द्वीपामध्यें राहणात्या छप्पन्न कुमारिका देवी येऊन राद्वतात. तेयें तीयैकर 
गर्भात येण्याच्या आधीं सहा महिन्यांपासून सकात्ीं, दुपारीं आणि संघ्याकाव्ठीं आकाशांतून 
साडेतीन कोटि रत्नांची वृष्टि कुबर करीत असतो. 
प्रमु गर्भांत आल्यानंतर इंद्रादिक चार ग्रकारच्या देबांचें आसन कंपायमान द्वोतें. त्यामुक्रें 
ते येऊन नगराला प्रदक्षिणा देतात व प्रभूच्या मातापित्याचीं पूजा सत्कारादिक करून आपापल्या 
जागीं जातात. तीथैकर भगवान्‌ हे स्फटिकमण्याच्या पेटीसारख्या व मलमू- 
गर्भोव्सव त्रांनीं रहित अद्ा मातेच्या गर्भामध्यें राहवात. त्यावेत्तीं कमलांत राह्णाय्या 
छप्पन्न देवी व आणखीद्ि कित्येक देवी मातेची सेवा करीत असतात, पुढ़ें 
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नऊ मद्दिने पूर्ण झ्षाह्यात्रर थोम्यवेव्यीं तीपंकराचा जन्म होतो त्यावेत्टीं चार प्रकारध्या देबांचें आसन 
कंपायमान होतें, आणि अकस्मात्‌ बायें वाजूं लागतात. त्या योगानें तीथकराचा जन्म झाला अससे 
अवधिक्ञानानें देवांस समजतें; त्यावेत्टीं सौधमस््रगाँतील इंद्र, छाख योजन प्रमाण ऐरावत दत्तीवर 
बसून, आपल्या सौधर्मत्वर्गातील एकतिप्रान्‍्या पटलांतीडल अठराब्या श्रेणीबद्ध नांबाच्या विमानांतून 
असंख्यात देव, चाकर नौकर परिवारासद्र साडेबारा कोटि जातींच्या वाद्यांचा सुस्थर ध्वनि करीत तेथे 
येतात. त्यात्रोबर असंख्यात देव जयजयकार शब्द उच्चारीत अनेक ध्वजा, आणि उत्सवाची सामग्री 
घेऊन येतात. त्याबरोबर कोटथवधि अप्सरा नृत्य करीत व कोटबवधि गंध देव गायन करीत 
येतात, 
नंतर इंद्र नगराला प्रदक्षिणा देऊन ऐराब्रत हत्तीवर प्रसूतियृद्दाबाद्ेर' उभा राहतो आणि 
ह्याची इंद्राणी मातेष्या प्रसूतियृद्मांत जाते. मातेला मायानिद्रा घावून बाव्वाचें वियोगदु:ख होऊं नये 
महणून आपल्या देवत्वशक्तीनें दुर्सें मायामयी बालक मातेजबत्ठ ठबते, 
जन्मोत्सत्र नेतर तीथंकराला मोठ्या भक्तीनें उचछन घेऊन इंद्राच्या स्वाधीन करते. 
त्यावैद्ीं इंद्र तीयैकराच्या स्वरूपाकडे एकसारखा पाहूं छागतो, परंतु त्याची 
तृप्ति द्वोत नाहीं म्हृणून तो हजार डोछे करून पाहूँ लागतो. हा समारंभाचे बेत्हीं ईशानादिक 
स्वर्गाचे इंद्र आणि भवनवासी, ब्यंतरवासी, जोतिषतासी, इंद्रादिक असंख्यात देव आपापल्या सेना, 
बाइनें, परिवार घेऊन तेयें येताल. सोधमैइंद्र ऐरावत दृत्तीचर ओटीत तीथेकराला घेऊन बसला आह, 
इंशान इंद्रानें वरती छनत्र घरलें आह, सनन्‍्कुमार माहेंद्र चौन्या बारीत आदत आणि इतर असंख्यात 
देव आपापल्या कामगिरीमध्यें तत्पर आहत, अशा थाटानें प्रभूला मेरूपरव॑ताकडे नेऊन, पांडुक- 
बनामध्यें पांडुकशिलेवर अकृत्रिम सिंहासनावर भगवंताछा स्थापन करतात. नंतर पांडुकबनापासून 
क्षीर्समुद्रापयंत दोन्ही बाजूंनीं देव ओब्दीनें उभे राहतात. हा क्षीरसमुद्र मेरूब्या जमिनीपासून पांच 
कोटि दद्दा छाख साडे एकोणपन्नास हजार योजन दूर आह. मेरूच्या चूलिकेपासून तेथप्यत मुकुट, 
कुंडल, हार, कंक्रणादि अदूभुत रत्नांचे दागिने परिधान केलले देव दोन्ही बाजूनी ओब्हीनें उभे 
राहतात, आणि क्षीरसमुद्रांतीछ पाण्यानें एकहजार आठ कलश भरून हातोहात मेरूपयत आणतात. 
तेयें दोन्‍्द्दी बराजूंध्या इंद्राठा उभे राहण्यासाठी दुसरीं दोन लद्बान सिंदासनें असतात. त्यांवर सौधम 
इंद्र आणि ईशान इंद्र हे एकहजार आठ कलश घेऊन तीशैकर बाछाचा अभिषेक करतात. व्या 
कल्साचें मुख एक योजन रुंद, पोट चार योजन रुंद आणि आठ योजन उंच असतें. अशा कब्- 
सांतून पडलेलीधार तीयकराघ्या वज़मयी शरीरावर पडते तथापि ती भगवंताला पुष्पांध्या बृष्टी्रमाें हूलकी 
बाठते. नंतर इंद्राणी अत्यंत शृदु बच्चानें प्रभूचें शरीर पुसततें व स्वर्गाइन आणिलेलीं र्नमयी आभू- 
बणें धादइन आपला जन्म सफल झाला असे मानूं छागते. यानंतर मेरूपरवेतावरून प्रभूला आणून 
मातेजबत्ठ ठेबतात. त्यावेत्ठीं तेयें तांडवलृत्य वौरे जो उत्सत्र देव करितात ह्था समब्याचें वर्णन 
करणें अशक्य आदे. 


छत १११ भावना पिकार शहर 


जन्मतः तीयेकराध्या प्रकृतीष्या उदयानें दह् अतिशय प्राप्त दोतात. शरीराला धॉम न येणें १, 
मत्ठ, मूत्र व शलेष्मरहित दारीर २, शरीरां्ताल रक्त दुधासारखें ३, समचतुरससंस्थान ४, बंडर्षभ- 
नाराचसंहनन ५, अत्यंत सुंदरस्वरूप ६, महासुगंधित शरीर ७, अप्रमाण 
दह्ा जन्मातिशय बढ्ठ ८, एक हजार आठ ऋछक्षणें ९, आणि प्रियह्तितमधुर भाषण १०. 
प्रभूच्या अंगव्यामध्यें इंद्रानें अमृत स्थापन केलें असल्यामुल्रें मातेच्या स्तनाचें 
दूध ते पीत नाह्ींत. प्रभूच्या वयाप्रमाणंच देव आपलें शरीर बनवून प्रभूपाशी राहतात. त्या देव- 
कुमाराशी क्रीडा करीत प्रभू मोठे द्ोतात. प्रभूसाढीं मनोबांछित मोजन पान, वल्र, अलंकार दे 
स्वर्गाह्ून देव घेऊन येतात. भगवंत पृथ्बीवरील लोकांचें भोजन, आभरण, वल्लादिक अंगीकार 
करीत नाहींत. 

बावूपण संपवून तारुण्यांत आल्यावर पित्यांनीं दिलेलें राज्य भोगतात, त्यांना संसार 
भोगापासून बिरक्तता उत्पन्न होते तेव्हां ते अनित्यादिक बारा अनुप्रेक्षांचे चिंतन करतात, त्याब्ी 
ब्रह्मस्वर्गाहून लोकांतिक देव येऊन प्रभूची स्तुति करितात. ध्यावेत्हीं चार 
वैराग्यप्रातति. प्रकारच्या इंद्रादिक देवांचें आसन कंपायमान होतें. त्यावरून अवधिक्नानानें 
जिनेंद्राला वैराग्य झाल्याचें त्यांना समजतें. ते तेथें येतात आएि प्र भूचा अभिषेक 
करून व त्यांना देवलोकांच्या वल्ला भरणांनीं भूषित करून रत्नमयी पालखीतून मोठ्या उत्सवानें जयजय- 
कार शब्द करीत तपोबनांत नेतात. तेयें प्रभु आपल्या अंगावरीक सग्ीं वस्राभरणें काहून ठाकतात. 
नंतर सिद्धाला नमस्कार करून आपले केश पंचमुष्ठीनीं उपद्ून ठाकतात. ते केश इंद्र रत्नाष्या 
पात्नांतून क्षीरसमुद्रांत नेजऊन टाकतात. याप्रमाणें दीक्षा घेतल्यानंतर कांहीं वर्षानीं तपश्चरणाच्या 
प्रभावानें आणि शुह्व-ध्यानाच्या प्रभावानें क्षपक-श्रेणी मांइन घाति-कर्माचा 
दीक्षाग्रहण नाश करतात, त्यायोगानें प्रभूछा केवलक्षान उत्पन्न होतें. त्योवि्वी त्यांस अह्वैत- 
पणा प्रकट होतो. मग केवलज्ञानरूपी नेत्रांनीं भूत, भविष्य, ब्तेमान अशा 

त्रिकालवर्ती समस्त पदार्थाना अनंतानंत पर्यायांनीं सहद्दित एका समयांत युगपत्‌ पाहतात ब जाणतात, 


त्योबर्छी चार प्रकारचे देव प्रभूष्या ज्ञानकल्याणकाची प्रूजा करितात व प्रभूच्या उपदेशा- 

साठीं समबसरण रचतात. तें पृथ्वीपासून पांच हजार धनुष्य उंच असतें. तेथें इद्रेनील रत्नाच्या बारा 
योजन गोल भूमिवर समवसरण रचिलें जातें. जेथें समवसरणाची रचना दवोते 

समवसरणरचना. आणि भगवंताचा बिद्वार होतो तेयें आंधन्याला दिसूं छागतें, बद्विस्याला 
ऐकूं येतें, पांगछे चाढूं, छागतात ब मुके बोद् छागतात. दें सगव्ठें बीतरा- 

गपणाचें अद्भुत माहात्म्य आह. समवसरणरचनेंत घूलिशालादिक रत्नमयी कोट, मानस्तंभ, पाण्याचा 


१ दोन मुष्ठीनीं मस्तकावरीछ केंस उपठणें, दोन मुष्टीनीं दोन्ही मिशांचे केश उपठ्ण व एका मु्टीने 
दाढीचे केश उपटर्ण याला पंचमुष्टि लोच म्हृणतात. 
र. ३२ 
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खंदक, फुछांचा बगीचा; पुनः रत्नमयी कोट, दरवाजे, नाञ्यशाला, उपयन, वेदी, प्वजामृमी; पुनः 
कोठ, पुनः कल्पदृक्षा्चे वन, रत्नमय स्तूप, प्रासाद प्रदेश, नंतर स्फटिकाच्या कोठांत देवछंद 
नांवाचा एक योजनाचा मंडप, सभे बाजून्ीं बारा समा, त्यापुढें रत्ममयी तीन कटणीवरील गंधकुटीष्या 
सिंदासनावर चार बोटें अथर अहँत भगवान विराजमान होतात. त्यांची अन॑तज्ञान, अनंतदर्शन, 
अनंतवीर्य, अनंत्तघुखमयी अंतरंग बिमृतीची मह्दिमा वर्णन करण्यास चार ज्ञानाचे धारक असे 
गणधर देखील समर्थ नाह्वींत, तेब्हां दुसन्‍्याकट्डन ती कशी होणार ! समबसरणाची विभूतीच वचन 
अगोचर आंहे. गंधकुटी तिसन्‍्या कटणीवर आह. तेरे प्रत्येक बाजूछा बत्तीस बत्तीस असे दोन्‍्दी 
बाजूला चौसष्ट इंद्र मुकुट, कुंडल, हार, बाजुबंध, कडीं वगैरे संप्रणे अलंकार धादन चौसष्ट चामर 
द्वातांत धरून परमेश्वरावर वारीत असतात. भगव॑ताध्या मस्तकावर तीन छत्रें असतात, तीं सूर्यचंद्रा- 
पेक्षांही अधिक दैदीप्पमान भासतात. परमेश्वराच्या शरीराच्या कांतीचा इतका प्रकाश असतो कीं, 
समवसरणांत रात्र आणि दिवस हांचा भेदव दिसत नाहीं. नेहमीं दिवसच असतो. परमेश्वराचें 
शरीर इतके सुगंधित असतें कीं, तसा छुगन त्रलोक्यांत दुसरा नाहीं. गंधकुटीवर देवांनीं रचिलेला 
अशोकबृक्ष पाहतांच तेथील जीवांचा शोक नाहींसा होतो. कत्पबृक्षाच्या पुष्पांची वृष्टि आकाशांतून 
होत असते. आकाशांत साडेत्रारा कोटि जातींच्या वाद्यांचे असे मघुर ध्वनि निघतात कीं, ते ऐकतां- 
क्षणीं तद्दानभूक तर काय पण सर्र रोगांच्या बेदनाद्दी नाद्ींशा होतात. त्यांचें रनजडित सिंहासन 
सूर्याब्या कांतीला मार्गें टाकतें. भगवंताध्या दिव्यध्चनीचा अद्भुत मह्दिमा आहे. तो त्रलोक्यांतील प्राणि- 
मात्रांतर दया करून मोहरूपी अंधकाराचा नाश करतो. सगछे प्राणी आपआपसल्या भाषेंत त्याचा 
अर्थ ग्रहण करितात, सर्वाचा संशय नाह्वींसा होतो. तो स्वगभोक्षाच्या मार्गाला प्रकट करणारा आह. 
दिव्यध्वनीचें माहात्म्य बचनद्ारें सांगण्याला गणधरइंद्रादिक समथे नाहींत. 
समवसरणांमध्यें जातिविरोधी प्राण्यांमध्ये देखील वैर राहत नाहीं. समवसरणांत सिंह आणि 
हत्ती, वाध आणि गाय, मांजर आणि उंदीर इत्यादिक जीव परस्परांतील बैर सोद्दन मित्रभाव धारण 
करितात. हा बीतरागपणाचा अद्भुत महिमा आटे. ज्यांच्या सानिध्यामुद्ठे देवांनीं 
समवसरणमहिमा._ रचलेले कलश, झारी, दर्पण, घ्वजा, स्थापना, छत्र, चामर, आणि पंखा हे 
व केबलज्ञानाचे अचेतन पदार्थ देखील लोकांमध्यें मंगलपणाला प्राप्त झाले आहेत. 
अतिशय केवलज्ञान ज्नाल्यानंतर प्रभूला दद्दा अतिशय प्रकट होतात ते असे-चोहीं- 
कड़े शांभर योजनपर्यत सुभिक्षता १, जमिनीला स्पश न करतां आकाशां- 
तून गमन करणें २, कोणत्याहि प्राण्याचा वध न होणें ३, भोजनाचा अभाव ४, उपसर्गाचा अभाव 
७, चतुर्मुख दिसणें ६, संपूर्ण विध्वेचे ईश्वरत्व ७, छाया न पडणें ८, डोब्याच्या पापण्या न लवणें 
९, आणि नख व केश न बाढणें १०, असे दहा अतिशय घातिकर्मांचा नाश ज्ञाल्यानें आपोआप 
प्रकट होतात. 
ह्यावेरी स्वर्गीय देव चौदा अतिशय दाखबितात ते असे-अर्धमागधीभाषा १, सब प्राणि 
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समह्वांत मैत्रीभाव २, सगव्या ऋतुंतील फर्क, फुलें यांनीं दृक्ष फुलणें ३, पृथ्वी दर्पणासारखी स्वच्छ 
तृण-कंटक-रजरद्दित रत्नमयी होणें ०, पंड, मंद सुगंध असा दारा बाहणें ५, 
देवकृत अतिशाय सर्व छोकांना आनंद वाटणें ६, अनुकूल दिशेनें वायू बाह्णें ७, छुगंधी 
पाण्याच्या दृष्टीनें जमिनीवरची धूल नाहींशी होणें ८, प्रभु जेें पाय 
ठेवर्ताल तेथें सात कमलें मा्गें, सात कमलें पुढें, एक कमल मध्यें अशी दोनकशें 
पंचवीस कमलांची रचना होणें, ९, आकाश निमेक १०, दिशा निर्मछ ११, चार प्रकारभ्या 
देवांनीं केलेला जयजयकार शब्द १२, सूर्यापेक्षांही अधिक चकाकणारें एक हजार आरे असलेलें 
धर्मचक्र भगवंताध्या गमनप्रसंगीं पुढ्ढें असर्णे १३, आणि आठ मंगल द्वब्यें १४, दे चौदा देवकृत 
अतिशय प्रकट द्वोतात. क्षुधा, तृषा, जन्म, मरण, जरा, रोग, शोक, भय, विस्मय, राग, द्वेष, मोह, 
अरति चिंता, स्वेद, खेद, मद, आणि निद्रा अशा अठरा दोषांनीं रद्धित असलेल्या अरिदवत परमेष्टीला 
नमस्कार करा, त्यांचें स्तवन करा आणि ध्यान करा. ही भक्ति संसारसमुद्रांतून तारणारी आदे. हिचें 
निरंतर चिंतन करा. अरहंताचों नांवें गुणाच्या आश्रयानें अनंत आह्ित. इंद्राने भाफ़ैवश भगवंताचें 
एक हजार आठ नांवांनीं स्तवन केले आह. ज्यांना तसें सामर्थ्य नाहीं त्यांनीं आपस्या शक्तिप्रमाणें 
प्रूजन, स्तवन, नमस्कार व ध्यान करात्रें. सम्यग्दर्शन आणि अरिहंतभक्ति ह्यांत नामभेद आह, 
अर्धभेद नाहीं. अरहंतभक्ति नरकादिकांचा नाश करणारी आहे. जे कोणी अह्द्धक्तीचें पूजन व स्तवन 
करून अध उत्तारण करतात ते देबांचें खुख भोगतात. शेवटीं मनुष्यगर्तीर्ताल उत्तम सुख भोग्रून अवि- 
नाशी अक्षय सुख प्राप्त करून चेतात. द्याप्रमाणें अरिहंतभाक़ि नांवाच्या दह्माव्या भावनेचें वणन केलें. 
११ आचार्यभक्ति 
ज्यांना वीतराग गुरूंच्या गुणांमध्यें प्रेम वाठतें ते धन्य होत आणि तीच गुरुभाक्ती होय 
जे गुरूचची आज्ञा शिरसा वंद्र मानतात ते भाग्यवान्‌ समजावेत. आचाय द्वे अनेक गुणांची 
खाण भाह्ेत. ते उत्कृष्ट तपथरणाचे धारक अद्वित म्हृणून त्यांचे गुण मना- 
आचार्याचे गुण. मध्यें घारण करून पूजा कराबी, अर्ध्य बावें, अग्रभागीं पुष्पांजालि करात्री 
आणि वारंवार भशा गुरूच्या चरणाची सेवा धडो असे मनांत वागवावें. 
आचार्य हे अनशनादिक बारा प्रकारच्या तपांमध्यें निरंतर तत्पर असतात. तसेंच सहा आवश्यक- 
क्रियामध्यें सावधान असतात; पंचाचार पाव्यतात; दशलाक्षणिक धर्म ब तीन गुप्ति धारण करून 
मन, वचन कांयेचा निग्रद्ट करितात. 
पंचाचार म्हणजे १ सम्यग्दशनाचार, २ सम्यस्ज्ञानाचार, ३ सम्यकूचारित्राचार, 8 तपाचार, 
आए ५ वीर्याचार. हा पांच प्रकारचे आचरांचें पालन करण्यांत तत्पर असतात ते अंतरंग बहिरंग 
परिम्रह्न मुछींच ठेबीत नाह्वीत. एक उपोषण, दोन उपोषणें, तीन उपोषणें, पंचोपवास, मासोपवास 
करितात. निर्जन वनामच्ये, पर्वताध्या दत्यांत व गुद्वेंत राहुन निश्चल ध्यान कॉरितात. शिष्यांची 








टीप- १ आठ दिशेचीं प्रत्येकीं चोदा मिदन ११२ व त्याचे अंतराद्दधी ११२ व पायाखालछवें १ 
मिदून २२५ कमलें होतात 
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योग्यता चांगल्या प्रकारें जाणून व्यांस दीक्षा शिक्षा देतात, नैगमादि नऊ प्रकारच्या नयांचें त्यांना चांगलें 
ज्ञान असतें. त आपत्या शरीरावर ममत्व करीत नाहींत. संसाररूपी आडांत पडण्याचें त्यांना भय बाठतें. 
मन, बचन, काया, शुद्ध करूम नाकाध्या अग्रभागीं दोग्द्दी डोल्यांची इृष्टि ठेवून एकाप्र ध्यान धर- 
तात, अशा आचार्याठा आपलीं सब अंगें नमपून वंदना कराबी व त्यांच्या चरणकमलांची भष्ट- 
द्रब्यांनीं पूजा करावी. ही आचार्यमक्ति आह. द्यापासून संसारपरिम्रिमणाची पीडा नाद्ींशी द्वोते. 
आचाय॑ दे संपूर्ण धर्मांचे नायक आदत. ते राजकुछांत, मंत्रिकुत्मांत अथवा वैश्यकुव्यंत 
जन्मलेले असावेत. छुस्वरूप असाबेत. त्यांचें स्वरूप पाहतांच मन शांत ब्हावें. त्यांचें उच्च आच- 
रण जगांत प्रसिद्ध असलें पाहिजे. गृहस्थाश्रमांत निंध आचरण व निंद्य 
आचार्याची योग्यता व्यवद्दार त्यांनीं केलेला नसावा. हछ्लींची भोग व संपदा सोडून विरक्त ब्लालेले 
असावेत; लौकिकन्यवहार आणि परमार्थाचे जाणते असाबेत; तीज्र बुद्धीचे 
असावेत, तपस्नी असावेत. जें तपश्चरण अन्य मुनीश्वर करूं: शकत नाहींत असे कठिण तप- 
ब्वरण करणोरे असावेत, दीक्षा घेऊन पुष्कछ दिवस गेले असाबैत व पुष्कलठठ दिवसपयँत गरुरूची 
चरणसेवा केलेले असाबेत. त्यांच्या बचनश्रवणानें श्रोत्यांची धर्मामध्यें दढता व्हाबी, संशय नाहींते 
व्हावेत व संसारदेहभोगापासून विरक्तता व्हावी. याशिवाय सिद्धांत सूत्राष्या अर्थाला पूर्ण जाणते 
असाबेत, इंद्रियांचें दमन करून इद्लोक आणि परलोक संबंधी भोगविछासाची इच्छा सोडलेले 
असात्रेत, देह्माबर ममत्व सोइन मोठ्या पैर्यानें उपसगे व परीषद्द सद्दन करणारे असावेत. आचायेच 
आपस्या चारित्रापासून चलायमान झाले तर सगव्ठा संघ भ्रष्ट होऊन धर्माचा छोप होईल, आचार्य 
है स्वमत-परमताचे जाणते असावेत, अनेकान्त विश्वेमथ्यें पारंगत असावेत; दुसस्याच्या प्रश्नाला न 
घाबरतां तत्कार उत्तर देणारे असावेत. एकान्त पक्षार्चे खंडन करून सत्यार्थ धर्म स्थापन करण्याला 
समयथे असावेत, धमोची प्रभावना करण्यामध्यें उद्यमी असावेत, थुरूपाशीं प्रायश्चित्तादिक सूत्र 
शिकलेले व छत्तीस गुणांचे धारक असाबेत; समस्त संधाच्या साक्षीनें गुरु अशाच पुरुषाला 
आचार्यपद देतात, वरीछ गुण नसतांना आचार्यपद दिल्यानें धर्मतीर्थाचा छोप होतो; मिथ्यामागाची 
प्रवृत्ति वाढत, समस्त संध स्वेच्छाचारी होतो आणि सूत्राची व आचाराची परंपरा नाहींशी होते. 
आचार्यपणाचे दुसरे आठ गुण आद्वत ते असे- १ आचारबान्‌, २ आधारवान्‌, ३ ब्यव- 
हारबान्‌, ४ प्रकती, ५ अपायोपायविदर्शी, & अवपीडक, ७ अपरिज्ावी आणि ८ निर्यापक., 
त्यांत पांच प्रकारचा आचार धारण करणास्याला आचारवान्‌ म्हणतात. 
दुसरे आठ गुण तो पांच प्रकारचा आचार असा- १ जी जीवादिक तत्तें सर्वज्ञ बीतराग 
प्रभूंनीं दिव्य ज्ञानानें पाहून सांगितलीं त्यांवर श्रद्धा असणें हा दशनाचार 
होय. २ स्वपरत्वाला आगम आणि आत्मानुभवानें जाणणें द्वा ब्लानाचार म्हणावा, ३ हिंसादिक 
पंच पातक्रांचा त्याग हा चारित्राचार आहे, ४ अंतरंग बद्विरंग तपांमध्यें प्रदृति असर्णे तो तपाचार, 
आणि ५ परीषहादिक प्राप्त झ्ला्लें असतां थैय ठेवणें दवा वीर्याचार होय- 
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, : पांच प्रकारचा आचार निर्दोषपण आपण स्वतः पावन इतर शिष्याकह्नन पाव्यभिण्या- 
मध्य जे उद्यणी असतात तेच आचाये समजाबेत. जे स्वतः द्ौनाचारी असतात ते शिष्याकदइन 
झुद्ध आचरण करबूं शकत नाहींत ग्दणून शिष्यही हीनाचारी बनतात. ते स्वतः आद्वारविह्ार, 
उपकरण, वसतिका वगैरेचा बिचार शाज्नानुकुल ठेवात नाह्वीत म्हणून शुद्ध उपदेश त्याजकडून 
होत नाहीं. द्यासाीं काटेकोर आचरण करणारे आचार्य असाबत. हा पहिला आचारवान नांवचा 
भेद होय.. | 

२ दुसरा भेद आधारवान्‌ म्हणून सांगितछा तो असा. जो जिनेंद्रांनीं वर्णन केलेल्पा चार 
अनुयोगांचा जाणता अस्रेल, जो स्थाद्गादविधेचा फारगामी असेल, प्रमाण, नय, निक्षेपांनीं उत्तम 
प्रकारें तत्वननिणेय करणारा असेल तो आधारवान्‌ आचाये म्हणावा. 

याप्रमाणें ज्याला श्रताचें उत्तम ज्ञान नाहीं तो अन्य शिष्यांचा संशय, एकांतरूप दृद्न व मिथ्या 
आचरण दूर करूं शकत नाह्दीं. अनंतानंत कालापासून संसारांत भ्रमण करणाज्या जीवाढा अत्यंत 

दुलैभ असा मनुष्यजन्म प्राप्त होणें, त्यांतही उत्तम देश, उत्तम जाति,उत्तम 

यांचे विशेष गुण कुल, पूर्ण इंद्रियें, दीर्घायुष्य, सत्संगति, यथार्थ श्रद्धान, ज्ञान, आचरण,अशा 
उत्तरोत्तर दुर्लम गोष्टीचा संयोग घद्दन आछा तरी, अस्पज्ञानी गुरूपाशों 

राहिल्‍यानें सत्याथ उपदेश मिव्ठाछा नाहीं तर त्याला यथार्थ खरूपाची प्राप्ति होत नाइी. लो 
संशयांत घोठाकूं. छागतो व मोक्षमाग अति कठिण असे मानून रत्नत्रयापासून चलायमान द्वोतो. 
विषयकषायामध्यें गुंतलेल्या मनाछा बाजूछा काढण्यास असमर्थ होतो, व रोगाष्या वेदना 
आणि धोर उपसर्ग परीषद आल्यावेतीं मन चलायमान होतें व्याबेत्हीं श्रुताच्या उपदेशाशिवाय 
मनाला स्थिरता द्वोत नाद्दी. मृत्यूब्या वेव्हीं सेना करण्याचा प्रसंग असतो व्याबेव्हीं 
देश, काल, साह्ाय्य, सामथ्य ह्यांचा क्रम समजल्याशिवाय आह्वारपान त्याग करण्यानें परिणाम बिघड- 
तात, आर्त॑ध्यान होऊं लागतें, गति बिघडते, धर्मावर अपवाद येतो,तें पाहुन इतर मुनिद्दी धर्मामष्यें शिथिल 
होतात. एकंदरीत मोठा अनर्थ होण्पाचा संभत्र असतो. मनुष्यप्राणी आह्ारावर जगणारा आह, 
त्याला नेहमीं आहाराची इच्छा होते. रोग आल्यानें किंवा आद्वाराचा त्याग केल्यानें दुःख होतें व 
मग ज्ञानचारित्रांत शियिलता येतें व धर्मध्यान सुटतें. अशा वेत्हीं गुरु आपल्या उपदेशानें त्याची क्षुधा 
तृषादि वेदना नाहींशी करतात.उपदेशरूपी अश्ृत त्याच्यावर शिंपइन, त्याचे क्लेश दूर करून त्याला 
धर्मध्यानामध्यें स्थिर करतात. उपदेशाच्या आधारांवाचून धरम ठिकत नाहीं, म्हणून आधारवान्‌ आचाये 
असतील त्यांचाच आश्रय करणें योग्य आह. जेव्हां कोणी शिष्य वेदनेनें पीडित ह्वोतो तेव्हां त्याचे 
हातपाय मस्तक दाजणें, ध्याच्या अंगाबरून हात फिरविणें, त्याब्याशीं गोड बोलणें इत्यादि कृत्यांनीं 
ज्ञानीगुरु त्याचें दुःख दूर करतात. पूत्रीं ज्या अनेक साधूंनीं घोर परिषद सइन करून आत्मकल्याण 
करून पेतलें त्यांच्या कथा सांगून व शरीरापासून आत्मा वेगव्ठा आदे असा त्याला बोध देऊन 
त्याच्या वेदना मिठवितात. त्यावेब्हीं ते म्हणतात, “ हे मुने, दुःखाध्या असंगीं धैर्य धारण करा. 
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संसारांत तुम्ही आजवर अनेक दुःखें मोग्ीं आहित. म्हणून आता वीतरागपणाचा आश्रय - केछा 
तरच दुःखाचा नाश होऊन कल्याण होईल. ” या प्रमाणें समजाबून त्यास मार्गापासून चलायमान 
होऊं देत नाहींत म्हणून आधारवान्‌ गुरूचाच आश्रय असणें अवश्य आदे. 

३ तिसरा भेद जो व्यवद्वारवान्‌ म्हणून सांगितछा तो असा. तो प्रायश्रित्त सूत्रांचा जाणता 
असला पादिजे. जो पुरढें आचाये होण्यासारखा असेल त्यालाच त्यानें प्रायश्चित्तशख शिकविरे 
पाहिजे. जिनागमाचा जाणता असून महान्‌ धैयेवान्‌ व प्रबल बुद्धीचा धारक असेल तोच प्राय- 
श्ित्त देण्यास योग्य असतो. द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव, क्रिया, परिणाम, उत्साह, संहनन, पर्याय, 
दीक्षेचरा काल, शालज्ञान, पुरुषार्थ वगैरे चांगल्या प्रकारें जाणून राग द्वेषरहित होऊन प्रायश्चित्त ये. 
सारांश, अमक्याला अमुक प्रायश्वित्त दिल्यानें त्याचे परिणाम सुधरतील व दोष नाहाँसे होऊन व्याच्या 
ब्रतामध्यें दढ़ता होईल इत्यादि गोष्टीचें ज्ञान व्यास असलें पाहिजे. तसेंच आहाराच्या योग्यायोग्यतेर्चे 
ज्ञानही त्याला असलें पाहिजे. हा क्षेत्रांत हैं प्रायश्चित्त निभेल किंवा नाहीं. हा ग्रांतांत बात, पित्त, कफ, 
शीत, उष्ण द्वे कमी आहत, जास्त आह्वत किंवा समान आह्वित; येयें मिथ्यादी जीव भधिक भद्दित 
कां कमी आह्वेत; धर्मात्मा जास्त आहेत कां थोड़े आहेत; इत्यादि गो्ीचा विचार करूल प्राय- 
श्वित्त दिलें पाहिजे. हिंवाव्ठा, उन्द्राव्या, पात्रसाव्या ब अवसरपिणी उत्सर्पिणीचा तिसरा, चौथा वा 
पांचवा काछ पाहून त्या धोरणानें प्रायश्वित्त दिलें जावें. त्याची शक्ति कशी आहे, परिणाम कसे 
आहत, तपश्चरणामर्थ्ये त्याला उत्साह आह कीं नाहीं, त्याचें संहनन कसे आह, पुष्कत्ठ दिवसांचा 
दीक्षित आहे कीं नवा आहे, सहनशील आहे कीं घाबरा आहे, तरुण आहे कीं म्द्दातारा आहढे, 
आगमाचा जाणता आदे कीं अडाणी आह; पुरुषार्थी आहे कीं आलशी आह; इत्यादिकांचा विचार 
करून प्रायश्चित्त दिलें जाते. जो गुरुपाशीं प्रायश्चित्तसत्र शब्दार्थासह्ित न शिकतां दुसन्याता 
प्रायश्चित्त देतो तो संसाररूपी चिखलांत फसून, अपकीर्ति करून घेतो, उन्मार्गाचा उपदेश करून 
सम्पड्मार्गाचा नाश करतो आणि मिथ्यादृष्टी होतो. गुरु ज्याला आचार्यपद देतात त्याष्या अंगीं 
पुदील गुण असले पाह्विजित. तो उच्च कुव्णंत जन्मछेला अत्षावा, व्यवद्वार परमार्थाता जाणता 
असावा, त्यानें आपल्या मृव्ठ-गुणाला कधीहि अतिचार छात्रलेला नसावा, चारी अनुयोगांचा पार- 
गामी असावा, धैर्यंवान्‌ असावा, परीषह सहन करण्यासारखा शक्तिमान्‌ असावा, देवादिकांनीं 
केलेल्या उपसर्गापासून छुद्धां चछायमान न होणारा अस्ताबा, त्रक्तृत्व शक्तीचा, वादी प्रतिबादी यांस 
जिंकण्याला समर्थ, विषयांपासून अत्यंत बिरक्त, पुष्क वर्षे गुरूची सेवा केलेला, सबे संघाला मान्य 
असेल तोच आचायेपदवीला योग्य आहे. हैं आधीच सगब्ब्या संघानें जाणलें असाबें. सारांश, मूर्ख 
वैद्य, देश, काल, प्रकृती वगेरे न समजल्यामुक्कें रोग्याला मारतो, तसा व्यवद्यारसूत्र न जाणणारा मूख् 
गुरुही संसारांत बुडबितो म्हृणून आचार्य हा व्यवहारवान्‌ असला पाहिजे. 

४ आचार्य हा प्रकर्ता गुणयुक्त असलछा पाहिजे. संधामध्यें कोणी रोगी, बृद्ध, अशक्त व 
बयानें छद्गान असून त्यानें संन्यास धारण केला असेल त्याच्या सेबेसाठीं नेमलेले मुनि वैयाडृत्य 
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करीत असतातच; तरी आचार्यह्दी कोणी मुनि अशक्त असल्यास त्याला उठविणें, बसबरिणें, निज- 
विणें, ल्ाचें मत्मूत्र, थुंकी, पृ, रक्त वगैरे काढून टाकणें, तें घुऊकन ठाकणें, व्यास चांगल्या जागेंत 
बसबिणें, धर्मोपदेश देणें, धैय प्रद्ण करविणें, इत्यादिक वैयाबृष्य करतात. तें पाह्नन समस्त संघांतील 
मुनिद्दी वैयाइत्य करण्यास तयार द्वोतात. त्यावेत्लीं ते बिचार करतात कीं, “ अद्दो धन्य दे करुणा- 
निधान गुरु | धर्मात्मा पुरुषाविषयीं त्यांना किती वात्सल्य वाटतें तें पढ्मा. आम्दवी मात्र कांदीं न 
करीतां आव्ठशी होऊन बसलों आह्यों ! आम्ही असतांना गुरु मद्दाराजांनीं आजास्यांची सेवा-चाकरी 
कराबी आणि आम्द्दी बसून राह्यवें ! घिक्कार असो आमध्या प्रमादाल्ा ! ” असे मनांत आणून सगव्य 
संघ वैयादृत्य करण्याव्ग उद्यक्त होतो, जर आचायच स्वतः प्रमादी असेल तर सगव्झ संघही प्रमादी 
दोतो. म्हणून आचार्यात कतृत्वगुणाची मुख्यता असावी. सगब्या संधाचें बैयादृत्य करण्याचें 
ज्याचें अंगीं सामथ्य असेल तोच आचार्य होतो. कोणी आचारहीन असेल त्याजक्टन शुद्ध आच- 
रण करवितात, कोणी मंदज्ञानी असेल त्याला नीट समजावून चारित्रांत स्थिर करितात, कित्येकाछा 
प्रायश्चित्त देऊन शुद्ध करतात व कोणाला उपदेश देऊन इृढ करतात. धन्य ते आचार्य ! त्यांना जे 
शरण जातात त्यांना ते मोक्षाच्या मार्गाला लाबून उद्धार करतात म्हणून आचार्याध्या ठिकाणीं 
ग्रकर्ता नांवाचा गुण प्रधान आह. 

७५ अपायोपायविदर्शी नांवाचा पांचवा गुण आचार्याच्या ठिकाणीं असला पाद्विजे तो असा. 
जेब्हां कोणी साधु पुरुष क्षुधा, तृषा, रोग बगैरेच्या बेदनेनें पीडित ज्ञाल्यानें दुःख करीत असेल 
अथवा तीत्र रागद्वेषानें संतत्त जाला असेल, किंवा लजेनें, भयानें यथावत्‌ आलोचना करीत नसेल, 
रत्नत्रय थारण करण्याचा उत्साह न राहिल्यानें धर्मामध्यें शिथिल झाला असेल तेब्द्ां त्याला रत्न. 
त्रयाच्या नाशापासून अपाय कसा होतो आणि रत्नन्नयाच्या रक्षणापासून कल्याण कसें होतें हें अशा 
तजेनें दाखबितात कौ, त्यानें र॒त्नत्रयाच्या नाशापासून भयभीत उ्हावें. रत्नन्नयाचा नाश कज्ञाल्यानें 
आपका नाश होऊन नरकादि कुगतीमध्यें छागठीच पडाबें छागेल आणि रलनन्नया्ें संरक्षण 
केल्यानें संसारांतून उद्धार होऊन अनंत सुखाची निश्चित प्राप्ति होणार अशी खात्री होते. अशा 
उपदेशा्चे सामर्थ्य ज्यांच्यामध्यें असेल तो अपायोपायविदर्शी नांवच्या गुणाचा धारक आचार्य 
म्हणावा, 

६ आता अवपीडक नांवचा सहावा गुण सांगतात. कोणी मुनि रत्नत्रय धारण करून 
लज्नें, भयानें, अभिमानानें किंवा गौरवामुद्)ें आपण केलेल्या दोषाची आलोचना यथात्रत्‌ करीत 
नसेल त्यास आचाये मधुर व अंतःकरणास पटेल अशा इराब्दांत सांगतान, “ अह्बे, अत्येत 
दुर्लभ अशा रल्नत्रयाचा छाम तुम्हाला झालेला आह तो तुम्दी ब्यथे दवई नका. आईबापासारख्या 
गुरूपाशी आपके दोष सांगण्यामध्ये काय लाज आह £ तुमचे गुरु वात्सल्य गुणाचे धारक 
आहत, ते आपल्या शिष्याचे दोष प्रगट करून शिष्याल्रा आणि धर्माछा कलंक लावणार 
नाहींत. ह्यासाटीं तुम्ही मनांत कांहीं शल्य न ठेबतां आलोचना करा. ज्यामुत्ठें तुमच्या रत्नत्रयाची 


३७५६ रत्नकरंड-आवकाचार सत्र १११ 
शुद्धि आणि तपश्चरणात्ा निर्वाद द्वोऊं शकेल तसलेंच प्रायश्चित्त द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव पाहुन 
हुम्हाला दिलें जाईल, यास्तव तुम्ही भय सोइन आलोचना करा. ” अ्से सांगूनढी जर तो मायाशल्य 
सोडीत नाडीं असें दिसेल तर, हे तेजस्वी आचार्य त्याचें शल्य जबरीनें बाहर काढण्यासाठीं त्याला 
मह॒णतात, “हे मुने, तुमध्याकट्ून हे दोष घडले आहत की नाहीं. खरें सांगा पाहूं ?” हैं 
ऐकतांच गुरूब्या कडकडीत तपाच्या प्रभावानें, जसें सिंहाला पाहुन कोरुहा खाह्लेलें मांस 
ओकून टाकतो, अथवा एखादा महान तेजस्वी राजानें दटावल्यातरोबर अपराधी छागलींच खरें सांगूं 
लागतो, तसें तो शिष्यही मायाशल्य टाकून खरें सांगूं छागतो. इतकें करूनही तो जर खरें सांगत 
नाहीं असे आचार्यास बांठेल तर त्यावेव्तीं ते तिरस्काराचे शब्द उच्चारून म्हणतात “हे मुने, तुम्ही 
आमच्या संधांवून निघून जा. आमच्याशी तुमे आतां काय प्रयोजन आह ! ज्याला आपल्या शरी- 
राचा मत्ठ धुवावा अशी इच्छा अद्वि तो निर्मेछ पाण्याच्या सरोवरापाशी जाईरुू. ज्याला आपला 
महान्‌ रोग दूर ब्हावा अशी इच्छा आहि तो प्रवीण वैद्याच्या म्हृणण्याग्रमाणें वागेल. तसेंच जो 
त्लत्रयरूपी परम धर्माचा अतिचार दूर करून तें निर्मेझ करण्याची इच्छा ठेवील तोच गुरूच्या 
आश्रयानें राह्दील. तुम्हाला रत्नत्रयाची शुद्धि करण्याची इच्छा नाहीं तेव्डां हा मुनिषणा धारण 
करणें व न्न राहून क्षुधादिक परीषह् सहन करण्याची बिटंबना सोसणें द्याचा काय उपयोग ! संवर 
आणि नि्जरा कषायाल्ग जिकण्यापासून होते. आणि तुम्ही जर माया कषायाचा त्याग केला नाहीं 
तर ब्रत, संयम, मौनधारण दें सगक्ें व्यथे आह. मायाचार ठेबून नम्न राहणें आणि परीषद्द सहन करणें 
निरर्थक आह. कारण तियंचसुद्धां नम्न राहतात. तुम्ही दूरभव्य आहांत, तुमचें चांगलें होण्याची 
अजूत वेछ आली नाहीं. आम्ह्याला बंदन करण्यास तुम्ही योग्य नाहीं.तुमच्या मनांत आपला दोष प्रगठ 
झ्ञाला तर निंदा होईल व आपला मोटेपणा कमी होईल असें आहे. असें बाठणें हें बंधाला 
कारण आहे. मु्नींनीं स्तुतिमष्यें आणि निंदेमध्यें सारखे परिणाम ठेवके पाहिजेत. ” इत्यादि कठोर 
शब्द बोढन त्याचा मायाचार नाहींसा करितात. हा आचार्याच्रा अवपपीडक गुण समजाबा, अब- 
पीडक आचार्य उपसर्ग परीषद्द आल्यानें धाबरे होत नाहींत. ते बलवान्‌ व धैयंब्रानू असल्यामुल्नें 
तो सहन करतात. त्यांचा प्रभावही असा असतो कीं, त्यांचें बचन कोणी उछंधन करूं शकत 
नाहीं. त्यांचा प्रतापद्दी असा असतो कीं, त्यांना पाहिल्याबरोबर दोषघारी साधु थरथर कापूँ लाग- 
तात. त्यांना पाहून मोठमोठे बिद्बान्‌ नम्न होऊन बंदन करतात. त्यांच्या कीर्तीचा सुगंध इतका 
पसरतो कीं त्यांच्या गुणाविषयीं उत्कट प्रेम उत्पन्न होते त्यांचें वचन दूरदूरच्या देशांत प्रमाण 
मानलें जाते, असा द्वा अवपीडक आचाये सिंहासारखा निर्भय होत्साता शिष्यांचें हित ज्या उपा- 
यांनीं होईल तशा रितीनें त्याजबर उपकार करीत असतो. जशी आईं आपल्या लेंकराच्या हितासाठीं 
तें रडत असलें तरी जबरीनें त्याछा दूध पाजतें, तसें शिष्यांचें हित चिंतन करणारे आचार्यही 
मायाशल्य ठेवणाय्था शिष्याचे दोष बलात्कारानें सोडवितात. औषध प्रथम कह्ू वाटतें परंतु मागाहुन 
तें दितकर होतें. जो जिद्देनें नुसतें गोड बोलतो व शिष्यांचे दोष सोडबीत नाहीं तो खरा गुरु नब्हे. 
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जो लाथा मारून कां होईना परंतु शिष्याने दोष दूर करतो तोच अवपीडक गुणाचा धारक 
आचार्य ग्हणावा. 

७ आतां अपरिज्षावी गुण सांगतात. शिष्य आपले दोष गुरूपुें आलोचना करून सांगतो. 
ते दोष गुरूंनी प्रकट करूं नयेत. जसें तापलेल्या लोखंडाध्या गोब्यावर शिंपलेलें पाणी पुन 
दिसत नाड्डीं तसें शिष्याकनन ऐकलेले दोष आचार्यानी कोणाछा समजूं देऊं नये. द्वा अपरिक्ायी 
नांवाचा गुण आढे. शिष्य विश्वासानें गुरूला आपले दोष कव्बितो, पण गुरु शिष्याचे दोष प्रगट 
करील तर तो गुरु नब्दे. तो अधम बिश्वासघाती आदे. कोणी शिष्य आपले दोष प्रकट झ्ञालेले 
जाणून दुःखी होतो आणि आत्महत्त्याद्दी करतो, किंवा ऋरेधवश रत्नत्रयधर्माचा त्याग करतो, अथवा 
गुरूचा दुष्पपणा पाहुन, जशी माझ्नी अवज्ञा ह्यांनीं केली तशी तुमचीहि अवज्ञा ते करतील असे 
संधाला सांगून अन्य संधामध्यें जातो. हा योगानें सगल्या संघाचा आचार्यावरचा विश्वास उडतो 
व सगल्ेच आचार्याचा त्याग करतात. म्हणून अपरिस्रावी गुणाचा धारकच आचार्य योग्य आहे. 

८ आतां आचार्याचा निर्यापक नांवचा आठवा गुण सांगतात. जसा नाबाडी नांब 
हाकतांना अनेक अडचणी टाव्हइन आपली नाव पार पाडतो. तसेंच जे आचार्य शिष्यालठा अनेक 
विष्नापासून बचावून संसारसमुद्रांतन पार करतात ते निर्यापक ग्रुणाचे आचार्य ह्ोत. 

असे गुण धारण करणाय्या आचार्याँष्या गुणामष्यें अनुराग असणें द्यांस आचार्यभक्ति 
म्दणतात, असे आचार्याच्या गुणांचें स्मरण करून त्यांच जो स्तवन करतो, वत्यांस वंदना करतो व 
अष्य उतरतो तो पापरूप संसाराच्या परंपरेचा नाश करून अक्षय सुखाला पावतो. 

१२ बहुश्रुतमक्ति, 

आता बहुश्र॒तभक्ति नांवच्या बाराव्या भावनेचें वर्णन करतात. जे अंगपूर्वाचे ज्ञात, चार 
अनुयोगाचे पारगामी बनून निरंतर परमागमाचा अभ्यास करितात व शिष्याकट्टन करवितात ते 
बहुश्रुत द्वोत. ज्यांचें श्रुतज्ञान ढेंच दिब्य नेत्र आहत, जे आपलें आणि इतरांचें द्वित करण्याविषयीं 
प्रदृतत ह्ोतात, जे जिनसिद्वांताछा व अन्य एकांत-मताच्या सिद्धांताछा विशदपणें जाणतात व जे 
स्याद्वादरूपी परम विद्येचे धारक ले बहुश्रुत म्द्ृणावेत. त्यांची भक्ति ती बहुश्रुतमक्ति होय.बहुश्न॒ताचा 
मद्दिमा वणन करण्यास कोण समर्थ आदे ! निरंतर ज्ञानदान करणोरे असे जे उपाध्याय व्यांची जे 
विनयसक्वित भक्ति करतात ते शात्ररूपी समुद्राचे पारगामी होतात. जें अंगपूर्त प्रकी्णेक जिनेंद्रदेवांनीं 
बर्णन केले आदे, तो समस्त जिनागम जे स्वतः शिकतात आणि इतरांना शिकबितात ते बहुश्र॒त 
होत. बारा अंगें व चौदा भ्रूवपिकीं प्रत्येकांत कोणतें वर्णन आइ्दे व त्यांचीं पर्दे किती आदत 
तव्याचा तपशील:--- 

१. आचारांगाचीं अठरा हजार पदें आद्वित व त्यांत मुनिधर्मा्चे वर्णन भादे, 

: २. सूत्रकृतांगाचीं छत्तीस इजार पर्दे भाद्देत, त्यांत जिनेंद्राच्या शाक्षा्चे भाराधन करे 
कराने झाविषयी किया सांगितल्या आद्वित. 
र, ३३ 
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३. स्थानांगाचीं बेचाव्ठीस इजार परदे आहत, त्यांत सह द्रव्याध्या अनेक स्थानासें बर्णन 
आदे. 

४. समवायांगाचीं एक छाख चौसष्ट हजार पद आद्वित, त्यांत जीवादिक पदार्थॉ्चे द्रन्य, 
क्षेत्र, काल ब भाव द्वांध्या आश्रयानें वर्णन आदे. 

७. न्यास्त्याप्रज्ोप्ति अंगाचीं दोन लक्ष अड्भावीस हजार पर्दे आद्वेत, त्यांत जीबाष्या अस्ति- 
नास्ति वौरे प्रकारांनीं गणघरांनीं वर्णन केलेल्या साठ जार पदांचें वर्णन आंदे. 

६. ज्ञातृथमकथा अंगाचीं पांच लक्ष छप्पन हजार पढें आदत, त्यांत गणघरांनीं केलेल्पा 
प्रश्नाष्या अनुसारें जीवादिकांध्या स्वभावार्चे वर्णन आहे. 

७, उपासकाध्ययन अंगार्ची अकरा लक्ष सत्तर हजार पद आहत, त्यांत श्रावकाध्या अतशील 
भ आचारादि क्रियांचें आणि त्यांच्या मंत्रांचें वर्णन आदे. 

८, अंतकृददशांगाचीं तेवीस लक्ष अद्नावीस हजार पर्दे आद्वेत, त्यांत एकेक तीथकरा्या 
तीर्षामध्यें दद्वा दहा मुनीश्चर उपसग सहन करून निर्वाण पावले ल्यांचें वर्णन आदे. 

९.. अनुत्तरोपपादक दशांगाची न्याण्णव लक्ष चन्बेचावीस हजार पर्दे आहेत. त्यांत एकेक 
तीपैकराष्या तीर्थामध्ये दह्वा दह्या मुनीश्चर भयंकर घोर उपसग सद्दन करून देवताकड्नन पूजिले 
जाऊन विजयादिक अनुत्तर बिमानामध्य जन्मले त्यांचें वर्णन आदि. 

१०. प्रश्नव्याकरण नांवष्या अंगामष्यें ्याण्णब छक्ष सोत्ठा हजार पर्दे आदत. त्यांत न 
मुष्ट, लाभ, अलाभ, सुख, दुःख, जीजित, मरण वगेरे प्रश्नांचें वर्णन आदे. 

११. विपाकसत्रांगार्ची एक कोटि चौन्यांशी लक्ष पर्दे आह्वित. त्यांत कर्माचें उदय, उदीरणा 
व सत्ता क्षांवें वर्णन आह. 

१२. दश_्टवाद नांवचें बाराबें अंग आह. त्याचे पांच भेद आद्वत. १ परिकम, २ सूत्र, 
३ प्रथमानुयोग, ४ पूर्व आणि ५ चूलिका. 

त्यांत परिकर्माचेद्दि पांच भेद अद्दित. १ चंद्रप्रज्ञप्ति, २ सूर्यप्रज्ञतति, ३ जंबुद्दीपग्रज्ञप्ति, ४ द्वीप- 
सागरप्रज्धत्ति आणि ५ व्याख्याप्रज्ञप्ति. 

चंद्रप्रशतीचीं सद्दा लक्ष पांच दजार पर्दे आद्वित. त्यांत चंद्राचें आयुष्य, गति, कलेची 
हानिवृद्धि, देवी, वैभवपरिवार इत्यादि वर्णन आह. 

सूर्यप्रज्मीचीं पांच लक्ष तीन हजार पर्दे आह्वित. त्यांत सूर्याचें आयुध्य, गति, वैभव वगेरेचें 
बर्णन आह. 

जंबूद्वीपप्रश्त्तीचीं तीन छक्ष पंचवीस हजार पर्दे आद्वित. त्यांत जंबूद्ीपासंबंधी क्षेत्र, कुलाचछ 
पर्वत, जद [ सरोबरें ), नदी इत्यादिकांचें निरूपण आह. 

द्वीपसागरप्रक्तीची बावन रक्ष छत्तीस हजार पर्दे आद्वित. त्यांत असंख्यात द्वीप-समुद्रांचे, 
मध्य छोफ़ांतील जिनभत्रनांचें आणि भवनवासी, ब्यंतर, जोतिष्क देवांध्या निवासांचें वर्णन आह. 
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न्याल्ष्या प्रह्तीचीं चौत्यांशी लक्ष छृप्पन हजार पदें आदत. त्यांत जीब-पुद्धलादि इन्याचें 
निरूपण आदे. 


असे पांच प्रकारचे परिकर्माचे भेद आदेत. 

इश्विद अंगाचा दुसरा भेद जो सूत्र, त्यात आइब्रांशी छक्ष पदें आहत. त्यांत जीव 
अस्तिरूपच आह, नास्तिरूपच आदे, कर्ताच आदे, भोक्ताच अदे इध्यादि एकांतवादानें जीवार्चे 
कल्पितस्वरूपांचें वर्णन आदे. दृश्विदाध्या तिसन्‍्या प्रथमानुयोगाघ्या पांच दजार पदांमध्यें ब्रेस्ट 
मद्वापुरुषांध्या चरित्रार्चे वर्णन आद्वे. 

इश्विाद अंगाचा चौथा भेद प्ूत्र नांबचा आह, त्यांत चौदा पूर्व आद्वेत ते असे:--- 

१. उत्पादपूर्वाचीं एक कोटि पर्दे आहत. त्यांत जीवादिक द्र॒व्याच्या उत्पादादिक स्वभावा्चे 
निरूपण आदि. 

२. अग्रायणी प्ूर्वा्ची शह्ाण्णव कोटि पर्दे आहत. त्यांत द्वादशांगाची सारभूत सप्ततत्वें, नऊ 
पदार्थ, सहा द्रन्यें, सातशें छुनय व दुनंय वगैरेच्या स्वरूपाचें वर्णन आहे. 

३. वीर्यानुवाद प्रूर्वाचीं सत्तर लक्ष पर्दे आह्वेत. त्यांत आत्मवीर्य, परवीय, क्षेत्रवीय, कालवीय 
भाववीये, तपोवीर्यादि संपूर्ण द्रब्यगुणपर्याया्ें वर्णन आदि. 

४. अस्तिनास्तिप्रवाद पूर्वाचीं स्राठ लक्ष पर्दे आहत. त्यांत जीबादि द्रब्यांचें स्वद्वन्य अपेक्षा 
अस्ति आणि परद्वव्य अपेक्षा नास्ति इत्यादि सत्त भंगादिक आणि नित्य अनित्य एक अनेकादिक 
यांतील विरोधाच्या खंडनाचें वर्णन आह. 

५, ज्ञानप्रवाद प्रर्वा्ची एक कोर्टि उणें एक पढें आद्वेत. त्यांत मति, श्रुति, अवधि, मनःपर्यय 
आणि केबब्ठ हीं पांच ज्ञानें आणि कुमति, कुश्रुति, विभंगावधि द्वीं तीन अज्ञानें, ह्यांचें स्वरूप, 
संख्या, विषय व फलाच्या आश्रयानें प्रामाण्य अप्रामाण्य ह्ांचें वणैन आह. 

६. सत्यप्रबाद पूर्वाचीं एक कोटि सह्या पदें आह्वत. त्यांत वचनगुप्ति, वचनाच्या संस्का- 
राचें कारण, बारा भाषा, वक्‍त्याचे भेद, असल्याचे प्रकार आणि दढ्ा प्रकारचें सत्य ह्यांचें बणन आहे. 

७. आत्मप्रवाद पूर्वाचीं सब्बीसकोटि पदें अद्वित. ह्यांत भात्मा आह, कर्ता आह, भोक्ता 
आदे, प्राणघारी आह, वक्ता आह, पुद्टल आढ्े, वेद आह, विष्णु आहे, स्वयंम आद्वे. तो शरीरप्रमाण 
असून वक्ता, जंतु, मानी, मायावी, योगी, असंकुटठ (असंकुचित), क्षेत्रज्ञ इल्मादि स्वरूपाचा कप्ता बनतो 
बाचें वर्णन आह. 

८. कमंप्रवाद पूर्वार्ची एक कोटि ऐंशी छाख पर्दे आद्वत. त्यांत कर्माचे बंध, उदय, उदी- 
रणा, सत्त्च, उत्कर्षण, अपकर्षण, उपशमन, संक्रमण, निधत्ति व निःकांचित इत्यादि अवस्थांचें, 
ईर्यापथाच, तपस्येच व अधःकर्मादिकांचें वर्णन आहे. 

<. प्रत्याख्यानपूर्वाचीं चौन्यांशी लक्ष पर्दे आद्वित. त्यांत नाम, स्थापना, द्रब्य, क्षेत्र, काल, 

भावाच्या आश्रयानें पुरुषांचें संहनन, बलादिकांच्या अनुसारानें प्रमाणित काल विंवा भ्रप्रमाणित 
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कालापयैत त्याग, पापक्रियेची निश्ृत्ति, उपवासाचा विधि, उपवासाची भावना, पंच समिति आणि 
युति हांचें वर्णन आदे. 

१०. विद्यानुवादपूर्वाची एक कोटि द्ढा लक्ष पर्दे अद्दित. त्यांत अंगुष्ठप्रसेनादिक सातरों 
अल्पविधा व रोहिण्यादि पांचशें मद्दाविद्यांचे स्वरूप, सामर्थ्य, ह्ांचें साधन मंत्र, तंत्र, पूजाविधान 
आगि सिद्ध झ्ालेल्या विद्यांच्या फलाचें आणि अंतरिक्ष, मौम, अंग, स्वर, स्वप्त, लक्षण, व्यंजन, 
छिन्न अशा आठ प्रकारच्या निमिश्चज्ञानाचें वणन आह. 

११. कल्याणवादपूर्वाचीं सन्वीस कोटि पदें आहत. त्यांत तीयेकर, चक्रधर, बलदेब, वालु- 
देव, प्रतिबासुदेव इत्यादिकांन्या गर्भकल्पाणादि महान्‌ उत्सवार्चे व ह्मा पदाला कारण सोत्झा भावना 
आणि तप विशेषाध्या आचरणादिकांचें, चंद्रमा, सूर्य, ग्रह, नक्षत्रांचें गमन, ग्रहण व शकुनादिकांच्या 
फरलांच वर्णन आहे. 

१२. प्राणप्रवादपूर्वाचीं तेरा कोटि पर्दे आहत. त्यांत शरीराष्या चिकित्सेचें अशंग आयुर्वेद 
मइणजे वेथशालत्र, जांगालिका, इडा, पिंगलादिक बासोष्छास आणि गठतीच्या अनुसरानें दहा प्राणांष्या 
उपकारक अनुपकारक द्रव्यांचें वर्णन आह. 

१३. क्रियाविशाल पूर्वा्ची नऊ कोटि पढें अद्वित. त्यांत संगीतशात्र, छंदःशात्र, अलंकारशात्र, 
बढ़ात्तर कला, जियांचे चौसष्ट गुण, शिश्पशात्र, गर्भाधानादिक चौस्यांशी क्रिया, सम्यग्दशेनादि 
एकरें आठ क्रिया आणि देवबंदनादिक नित्यनैमित्तिक पंचबीस क्रियांचें वर्णन आहे. 

१४. त्रिलोकर्तिंदुसार पूर्वाची साडेबाराकोटि पद आहत. त्यांत त्रैलोक्याचे स्वरूप, सब्बीस 
परिकरम, अष्ट ब्यवहार, चार बीज, मोक्षस्वरूप, मोक्षगमनाचें कारण, क्रिया आणि मोक्षछ्तुखाचें 
बर्णन आहि. 

असे पंचाण्णतर कोटि पन्नास लक्ष आणि पांच पदांमध्यें चौदा पूर्वाँचें वर्णन केलें आदि. 

आतां इश्बिद अंगाचा पांचवा भेद जो चूलिका नांवचा आह्दे. त्याचे पांच भेद अद्वित. 
प्रत्येक चूलिकेचीं दोन कोटि नऊ छक्ष एकोणनब्बद हजार दोनशें पे आद्वित. 

१ जलगता चूलिकेंत जलाचें स्तंभन, जलामब्यें गमन, अभ्रीचें स्तंभन, भक्षण, अभग्रीवर 
आसन, अभ्नीत प्रवेश, इत्यादीचे मंत्र तंत्र, तपश्चरण हाांचें वर्णन आह. 

२ स्थलगता चूलिकेंत मेरु कुछाचछादिक पर्वतावर व भूमीत प्रवेश करण्याचें, शीघ्र गमन 
करण्याचें कारण मंत्र, तंत्र बच तपथ्रणाचें वर्णन आदे. 

३ मायागता चूलिकेत मायारूप इंद्रजालादिविक्रियांचें मंत्र, तंत्र, तपश्चरणादिकांचें वर्णन आहि. 

४ आकाशगता चूलिकेत आकाशगमनाचचे कारण, मंत्र, तंत्र, तपथश्चरणादिकांचें वर्णन अहि- 

५ रूपगता चूलिकेंत सिंद, दृत्ती, धोडा, मनुष्य, वृक्ष, इहरिण, ससा, बैल, वाघ वगैरे रूप 
बदलण्याचें कारण, मंत्र, तंत्र ब तपशथ्चरणाचें वर्णन आह. तसेंच चित्रें, माती, पाषाण, लांकूड 
इत्यादि शिल्पकला, धातुबाद व रसबाद इत्यादिक क्रियांचें वर्णन आहे. 
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पांच चूलिकेची मिकून दह्ा कोटि एकोणपन्नास लाख शेद्देचात्लीस जार पदें आहत. व 

संपूर्ण द्वादबांग वाणीची एक उणे एकट्ठी श्रमाण अक्षरें आदेत. त्यांची संख्या १८४४६७४४०- 
७३७०९५५१६११५० इतकीं अपुनरुक्त अक्षरें ( ग्ृणजे एकबवेत्ठ आलेलें पुनः येत नाहीं अशी ) 
अद्वित, त्यांत चौसष्ट संयोगी अक्षरें आदत. मध्यमपदाचें प्रमाण सोब्शशें चौतीसकोटि उयांशीलक्ष 
सात हजार आठरें अद्भरांशी ( १६२४८३०७८८८ ) अपुनरुक्त अक्षरें आहत. हा अक्षरांध्या 
प्रमाणाचा भाग एकड्टी प्रमाणाला दिल्यानें एकशे बारा कोटि तअ्याएँशी छक्ष अद्वावन हजार पांच परदे 
येतात, इतक्या अक्षरांत समस्त द्वादशांग भरलेलें आद्वे. बाकीची अक्षेरें आठ कोटि एक लक्ष आठ 
हजार एकशें पंचाहत्तर राहिलीं ( ८०१०८१७५ ) त्या अक्षराचें एक पद प्रूण होत नाहीं म्हृणून 
यांस अंगबाह्म म्हटलें. जया अक्षरांचीं सामायिकादि चौदा ग्रकी्णकें आहत. तीं अशी:---- 

१. सामायिक प्रकीर्णकांत भिथ्यात्व कषायादिकांच्या क्लेशांचा अभाव, नाम, स्थापना, द्वब्य, 
क्षेत्र, काल व भाव या सहा प्रकारानें कसा करावा याचें वर्णन अदि. 

२. स्तवन नाम ग्रकीरणकांत चौतीस अतिशय, अष्ट प्रातिहायय, परमौदारिक दिव्यदेद्द, 
समवसरण सभा, धर्मोपदेशादिकांनीं तीयैकराघ्या माहात्म्याचा प्रकाश इत्यादिकांचें वणैन आद्दे. 

३. बंदना प्रकीर्णकांत एक तीथैकराचें, त्यांच्या चैत्यालयाचें व प्रतिमांच्या बंदनेचें वर्णन 
आदे. 


9. प्रतिक्रमण नाम प्रकीर्णकांत प्रूर्वकृत प्रमादजनित दोषांच्या निराकरणासा्ी दैवसिक, 
रात्रिक, पाक्षिक, चातुर्मासिक सांवत्सरिक, ऐर्यापिथिक व उत्तमाष अशा सात प्रकारच्या प्रतिक्रमणांचें 
बर्णन आह. 

७, विनय नाम प्रकीणकांत सम्यरदर्शन, ज्ञान, चारित्र, तप, उपचार जशा पांच प्रका- 
रच्या विनयांचे वर्णन आह. 

६. कृतकम प्रकीर्णकांत नऊ देवतांच्या बंदनेसाठीं तीन प्रदक्षिणा, चार शिरोनति, मन- 
बचनकायत्रयांची झुद्धता व बारा आवत इत्यादि नित्य नैमित्तिक क्रियांचें वर्णन आद्वि. 

७. दश्वैकालिक प्रकीर्णकांत साधूंध्या आचाराला योग्य शुद्ध आइ्वाराचें वर्णन आद्वे. 

८. उत्तराध्ययन प्रकीर्णकांत चार ग्रकारने उपसर्ग, बावीस प्रकारचे परीषद्द सहन कर- 
ण्याचीं विधानें आणि त्याध्या फल्गंचें वर्णन आहे. 

९. कल्पव्यवद्वार नाम प्रकीर्णकांत साधूला योग्य आचरणार्चे विधान आणि अयोग्य 
आचरणादें प्रायश्चित्त सांगितलें आह. 

१०. कल्पाकल्प नाम प्रकी्णकांत द्वब्य, क्षेत्र, काल, भावाच्या आश्रयानें साधूला दें योग्य 
आह, हें अयोग्य आदे अशा विभागाचें वर्णन आहे. 

११. मद्दाकल्प नाम ग्रकीर्णकांत उत्कृष्ट संदननादिकांनीं संयुक्त द्वब्य, क्षेत्र, काल, भावाच्या 
प्रभावानें उत्कृष्ट चर्येनें वागणाज्या जिनकल्पी साधूला योग्य जें त्रिकाल योगादि आचरण, आणि 
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स्थविरकर्ल्पामुनीची दीक्षा, शिक्षा, गणपोषण, आत्मसंस्कार, भावना आणि सछेखना द्वांचें वर्णन आहे. 
१२. पुंडरीक नाम प्रकीर्णकांत भवन, ब्यंतर, ज्योतिष्क आणि कत्पवासीच्या विमानामध्यें 
उत्पत्तीचें कारण, दान, प्रूजा, तपश्चण, अकामनिजेरा, सम्यक्त्व, संयम हत्यादीचें विधान, त्यांचीं 
उत्पन्न होण्याचीं स्थानें आणि वैभव हाांचें वणेन आहे. 
१३, महद्ापुंढरीक प्रकीणकांत महद्विक देवांपैकी इंद्र प्रतींद्रामष्ये उत्पन होण्याचें कारण 
आणि तपोविशेषादिकांचें वर्णन आदे. 
१४. निषिद्धिका प्रकीणेकांत प्रमादापासून उत्पन्न झालेल्या दोषांच्या त्यागाचें वर्णन आदे. 
असें ढें द्वादशांगरूपी सूत्रार्चे ज्ञान आह तें तपाच्या प्रभातरानें उत्पन्न होते. हीं द्वादशांग 
सूत्रें जे स्वतः शिकतात 4 इतर शिष्यांना शिकबितात ते बहुश्रुत होत. त्यांची भक्ति करणें ती बहु- 
श्रुतभक्ति द्दोय. गुणांमध्यें अनुराग करणें त्याला भक्ति म्हृणतात. आवडीनें शात्र शिकणे, शाज्राचा 
अथ दुसन्याला सांगणें, द्रव्य खचे करून शाल्र लिहबिणें, आपल्या हातानें शात्र लिह्दिणें, लिहि- 
लेल्या शास्रांतील कानामात्रा, कमजास्त अक्षरें तपासणें, शिकणाराला शात्र लिट्टन देणें, व्याख्यान 
करणें, शिकषिणान्यांची व वाचशास्यांची उपजीबिका कायम करून देऊन शाज्ञाच्या ब्वानाम्यासांत 
प्रवर्तन करविणें, स्वाध्याय करण्यासाढी निराकुल स्थान देणें, हीं से ज्ञानावरणीयकर्म नष्ट कर- 
णारी बहुश्र॒तभक्तीच आदि. शाज्न बांधण्यासाठीं उत्तम उंची किंमतीचीं बंधनें, पुट्ठी, दोन्‍्या देऊन 
त्यांत पुस्तकें बांधणें, हीढि बहुश्र॒ुतमक्ति आहे. छुवर्णाच्या आणि पांच प्रकारभ्या र॒त्नजडित पुष्पांनीं 
शाल्राची प्रूजा करणें ह्वी बहुश्रुतभक्तीच आहे. बहुश्र॒तभक्तिपासून सम्यग्ज्ञान उत्पन्न होतें, आणि 
क्रमाक्रमानें केवव्ठ ज्ञान प्राप्त दोतें. जो पुरुष आपलें मन इंद्रियविषयांपासून आवरून पुनः पुनः 
श्रुददेवीचे गुण स्मरण करण्यांत गरुंतबितो, आणि उत्तम प्रकारचा पवित्र अध्य श्रुतदेवीछा अपंण करितो 
तो समस्त शात्रांत पारंगत दहोऊकन केबछज्ञान प्राप्त करून घेऊन मोक्षाला जातो. क्याप्रमाणें 
बहुश्रतभक्ति नांवाच्या बारान्या भावने्चें वर्णन केलें. 
१३ प्रवचनभक्ति, 
आतां प्रबचनभक्ति नांवची तेराबी भावना सांगतात. प्रवचन म्हणजे जिनेंद्र सर्ज्ञ बीतरागांनीं 
प्ररूपण केलेछा आगम होय. त्यामष्यें षद्द्॒ब्य, पंचास्तिकाय, सप्ततत्त व नऊ पदार्थाचें वर्णन 
असून कर्माच्या प्रकृतीचा नाश करण्याचें वर्णन आहे. ज्याचे प्रदेश पुष्कछ 
प्रवचनाचें लक्षण अप्ततात त्याला अस्तिकाय म्द्ृणतात. ज्यांत ग्रुण व पर्याय. सतत दह्वोतात 
त्यास द्रव्य म्दृणतात. एक वस्तु म्हृणून ज्याचा निश्चय करतां येतो त्याछा 
पदार्थ म्द्वणतात, वस्तूंतील स्वभावाला तक्त ह्वी संज्ञा आदे. यांचें विशेष वर्णन पुढ़ें प्रसंगानुसार 
होईल. अंधार असलेल्या घरांत हातांत दिवा घेऊन सगढ् पदार्थ पढ्ावें छागतात तसें त्रैलोक्यरूपी 
मंदिरांत प्रवचनरूप दिव्याच्या सहाय्यानें लद्दान भोठे मूतिक, अमूर्तिक पदार्थ समजतात. प्रवचन- * 
रूपी डोन्यांनींच मुनीश्रर दे चेतनादि गुणांचे धारक जे जीवद्रव्य आणि अचेतन अशीं बाकीचीं 


श्त्र १२१ भावनाधिकार । २६३ 
द्रव्य पाड्ठत .असतात. जिनेंद्राचा परमागम योग्यब्रेत्यी॑ बिनयानें वाचर्णे झास प्रवश्ननभक्ति 
मइणतात., 
प्रवचनामध्ये सहा द्रब्यें, सात तर्ें, नऊ पदार्थ त्यांचे मेद आणि त्यांच्या समस गुणपर्या- 
याचें वर्णन आहे; त्सेच नरकांष्या सात पृथ्वी, नारकी जीवांच्या उत्पत्तीष्या आणि राह्ण्याष्या 
जागा, त्यांचें आयुष्य, शरीरबेदना, गति बौरेचें वर्णन आहे. अनंत भूत, 
प्रवचनांतील वर्णितविषय. भविष्य अनू वतेमान कालांत घद्टन येणान्या अवस्थांचें वर्णन आहे. अधो- 
लोकांतील भवनवासी देवांचे सात कोटि बाहद्दात्तर लाख भबनांचें, त्यांचें 
आयुष्य, शरीर, वैभव, क्रिया, भोग इत्यादिकांचें वर्णन आहे. मध्यलोकासंबंधी असंख्यात द्वीपसमुद्र, 
मेरू, कुलाचल, नदी, छद इत्यादिकांचें व कर्मभूमीच्या विदेहादि क्षेत्रांचे, भोगभूमीचें, शहाण्णब 
अंतरद्वीपसंबंधी मनुष्यांचें, कमंभूमि भोगभूमीतील मनुष्यांच्या कतैब्याचें, त्यांचें आयुष्य, शरीर, 
सुखदुःख वगैरेचें व तियैचा्चे आणि व्यंतराचें निवास, वैभव, परिवार, आयुष्य, शरीर, सामर्थ्य, 
विक्रिया ह्ांचें बणेन आहे. मध्यलोकांत जोतिषी देव आद्वित. त्यांचें त्रिमान, वैमव, परिवार, आयुष्य, 
शरीर आणि सूर्य, चंद्र, ग्रह, नक्षत्रांच्या गतींचें व संयोगादिकांचें वर्णन आद्वे, उध्वेलोकांतील ज्रेसष्ट 
पटलांचें, स्वर्गातील अहमिंद्राच्या पटव्ंचें, व इंद्रादिक देवांच्या वैभव, परिवार, आयुष्य, शरीर, शक्ति, 
गति, सुखदुःखादिकारें वर्णन आह. ब्याप्रमाणें सबज्ञांनीं प्रत्यक्ष पाहिलेल्या जैलोक्यवर्ती समस्त 
द्रव्यांचें प्रवचनांमरध्य वर्णन आहि. 
जीवाल्य कर्माच्या प्रकृतीचा बंध होणें, ज्ञा उदयास येणें, त्यांचें सत्तेंत असणें, ह्मांचें संक्र- 
मण द्वोणें द्यांचें संपूण वर्णन आगमांत आह. संसारांतून उद्धार करणोरें जें रत्नत्रय तें प्राप्त देण्याचा 
उपाय परमागमांत सांगितला आह. गृहस्थपणांतीझ श्रावकर्माची जघन्य 
गृहस्थयमं व. मध्यम, उत्कृष्ट चर्या आणि श्रावकाच्या ब्रत संयमादिक व्यवद्दार, परमार्थरूप 
क्रियाकर्म प्रकृतीचें. प्रवृत्तीचें वर्णन हें प्रवचनापासून समजतें. मुनीचें महद्दा्रतादि अद्टावीस 
वर्णन मूल्युण आणि चौज्यांशी छाख उत्तरगुण, स्वाध्याय, ध्यान, आहार, विहार, 
सामायिक वगैरे चारित्र, धरमध्यान, शुकृष्यान, सछेखना वगैरेचें सब वर्णन 
प्रवचनांतच आद्े. चौदा गुणस्थानांचें स्वरूप, चौदा जीवसमासांचें आणि चौदा मार्गणांचें वर्णन 
प्रबचनांवून समजावें लागतें. जीवांची एकरों साडेनव्याण्णब-लक्ष कोटी कुर्ले आणि चौस्यांशी छाख 
जातीच्या योनिस्थानांचें वर्णन प्रवचनांतून जाणलें जाते. चार अनुयोग, चार शिक्षात्रतें, तीन गुण- 
ब्रतें दीं आगमापासूनच माद्दीत द्वोतात. चार गतीच भेद, सम्यग्दशन, सम्यग्ज्ञान, सम्यक्चारित्र, 
हांचें स्वरूप भगवंतांनीं सांगितलेल्या आगमापासून समजण्यांत येतें. बारा भावना, बारा प्रकारची 
ते, अकरा अंगे, चौदा पूवे, चौदा प्रकीर्णकें ह्यांचें स्वरूप प्रवचनापासून जाणदें जातें. उत्सर्पिणी 
अवसर्पिणी काछाचें चक्र आणि त्यांतील सह सहा ग्रकारांत होणास्या पदार्थाच्या अवस्थांचे भेद 
आगमापासूनच समजतात. कुलंकर, तीयेकर, चक्रवर्ती, बलदेव, वासुदेव, प्रतिवालुदेव हत्यादिकांची 
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उत्पत्ति, प्रवृत्ति, धर्तीर्षाचें प्रवर्तन, चक्रवर्तीचें साम्राज्य, वासुदेवादिकांचें वैभव, परिवार, ऐेश्वर्या- 
दिक हे आगमापासूनच जाणण्यांत येतात. जीवादिक द्रब्यांचा प्रभाव आगमापासूनच जाणरा 
जातो. तेब्द्दां अशा हा आगमाध्या भक्तिप्रृवंक सेंबेशिवाय द्वा मनुष्यजन्म पशुसमान आह. 
भगवान्‌ सर्वेह् वीतरागांनीं समस्त छोक अलोकाला अनंतानंत भूत, भविष्य, वतमान कालच्या 
पर्यायासह्वित एका समयांत युगपत्‌ ऋमरक्षित द्वातांतील रेघासारखें प्रत्यक्ष पाहिलें आणि जाणलें आणि 
त्यांनीं प्ररूपण केलेल्या स्वरूपाला सप्तऋद्धि आणि चार ज्ञानधारी गणधर 
आदिप्रभूची परंपरा देवांनीं जाणून द्वादशांगरूपी रचना केली. श्रीऋषभनाथ तीथैकरापासून 
चोविसाब्या महावीर तीयैकरापयेंत असा क्रम चाठत आला आहे. शेबटचे 
चोविसावें तीथैकर श्रीवर्धभानस्वामी देवाधिदेव, परमप्रूज्य ध्मतीर्थाचे प्रवर्तक, अनंतदशन, अन॑तज्ञान, 
अनंतसुख आणि अनंतवीयरूषी अंतरंग छक्ष्मीनें आणि समवसरणादि बाह्य छक्ष्मीनें मंडित आदत. 
ईंद्रादिक असंख्यात देवांध्या समूहाकद्नन बंदनीय, चोतीस अतिशय, अष्टप्रातिद्वार्य इत्यादि अनुपम 
ऊद्धीनीं युक्त, क्षुधातृषादि अठरा दोषरद्वित, संप्रण जीवांवर उपकार करणारे, छोकअलोकाष्या अनंत 
गुणपर्थायाछा युगपत्‌ जाणणारे, अन॑तशक्तिमान्‌, संसारांत बुडणास्या प्राण्याला हस्तावलंबन देणारे, 
समस्त प्राण्यांवर दया करणारे आद्वित. परमात्मा, परमेश्वर, परत्रह्म, परमेष्ठी, स्वयंभू , शिव, अजर, 
अमर, अरिद्वतादि नांवानें विऱ््यात आदत. शरणरद्विताडा परमशरण, शेवटन्या परमादारिक शरी- 
रांत राहणोरे, गणधरादि मुनीश्ररांकड्डन वंदनीय आद्वित. त्यांध्या मुखांतून निधणारा दिव्यध्वनि 
कंठ, ताढु, ओ£, जिद्दा द्यांचें हलनचलन न द्वोतां निधतो. तो त्यांच्या इच्छेब्रांचून अनेक प्राण्यांच्या 
पुण्यप्रभावानें निघणारा, आये अनाये अश्म सबे देशांतील लोकांना समजणारा, संप्रूणं पातकांचा 
नाश करणारा व भब्य जीवाच्या मोहांधकाराछा दूर करणारा असा असतो. ज्यांच्या मस्तकावर तीन 
छत्रें आहत, बाजूला चौसष्ट चामरें ढछ्तत आहत, जे रत्नमयी सिंहासनावर चार बोटें अधर बसले 
आदत, असे परमप्ूज्य भगवान्‌ देवाधिदेव वर्धमान तीयकर द्वांनीं मोक्षमार्गाचा प्रकाश करण्यासा्ीं 
संबूर्ण पदार्थाचें स्वरूप आपल्या सातिशय दिव्यध्बनीमध्यें प्रगट केलें. त्यावेष्दीं जबछू असलेले, 
निप्रेय ऋषीश्ररांकट्टन वंदनीय, सप्तऋद्धीचे आणि चार ज्ञानाचे धारक असे गणधर देव हांनीं 
आपल्या कोश्बुद्धी आदि ऋद्धीच्या प्रभावानें भगवंतांनीं सांगितलेल्या अर्थाठा न बिसरतां, तो अथ 
बक्षांत ठेवून द्वादशांगरूपी आगमाची रचना केली. चतुर्थ काढ्छाचें तीन वर्ष साडे आठ महिने 
बाकी राह्विले त्यावेत्ठीं श्रीवर्धमानस्वामी निर्वाण पावले, 
नंतर गौतमस्वामी, सुधर्माचाये, जंबूस्वामी, असे तीन केवलज्ञानी बासष्ट वर्षात झाले. त्यांनीं 
केबलज्ञानानें संपर्ण पदार्थाना जाणून निरूपण केलें. त्यानंतर अनुक्रमानें विष्णु, नंदिमित्र, अपरा- 
जित, गोवर्धन, भद्रबाहु असे पांच मुनि द्वादशांगाचे धारक श्रुतकेवली 
गणघधर ब आचार्य शंभर वर्षात झाले. द्ांच्या वेत्हीं भगवान्‌ केवलीप्रमाणेंच पदार्थाँचें ज्ञान 
परंपरा आणि निरूपण चाढद् राहिलें, नंतर एकरं त््याएंशी वर्षात विशाखाचार्य, 
प्रोष्ठिलाचाये, क्षत्रिय, जयसेन, नागसेन, सिद्धार्थ, शृतिषेण, विजय, बुद्धि- 
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मान, गंगदेब, धर्मसन असे अकरा परमनिग्रैय मुनीश्चर दहापूर्वशानाचे धारक ह्ाले. त्यांनींढी तशीच 
प्ररूपणा केली. पुरे दोनशें बीस वर्षात नक्षत्र, जयपाल, पांडु, धकवसेन, कंसाचार्य असे पांच 
मद्दामुनि एकादशांगविद्यांच पारगामी झाले. त्यांनींदी यथावत्‌ प्ररूपणा केली. नंतर एकरें अठस 
बर्षेपयैत छुभढ्क, यशोभद्र, भद्रबाहु, मद्दायश, आणि लोहाचार्य असे पांच मद्वामुनि एका-प्रथम 
अंगाचे पारगामी झ्ञाले.श्याप्रमाणें भगवान मद्दावीरस्वामी मोक्षास गेल्यानंतर सद्दाशें त्याऐशी बर्षेपर्यत 
अंगपाठाचें ज्ञान राहिलें, पुर्दे कालाच्या प्रभावानें बुद्धिबीयादिक मंद प्ाल्यामुल्ें अंगपाठाचें ज्ञान 
नष्ट झालें. नंतर श्रीकुंदकुंदादि अनेक निग्रथ बीतरागी मुनि एका अंगाच्या अनेक विभागांचे ज्ञानी 
झाले, नंतर उमास्त्रामी झाले. असे हे पापापासून भयभीत, ज्ञानविज्ञानसंपन्न, परम संयमगुणानें 
मंडित, गुरूच्या परिपाटीनि श्रुतान्या अब्युब्छिन्न अर्थाला धारण करणाय्या बीतरागी मु्नींची परंपरा 
चालत आली आहे. 
श्रीकुंदकुंदस्ताभीनीं समयसार, ग्रवचनसार, पंचास्तिकाय, नियमसार, रयणसार, अष्टपाहुड 
इत्यादिक अनेक ग्रंथ रचले. ते हछ्लीं वाचण्यांत येत आढ्वित. दा प्रंथांचें जें विनयपरूषंक आराधन करणें 
ही प्रबचनभक्ति होय. श्री उमास्वामीनी तस्वार्थसत्र दद्वा अध्यायांचें रचिलें- 
आचायेप्रणीत  त्यावर सब्थिसिद्धि नांवची टीका प्रृश्यपादस्वार्मीनीं रचिली व राजवार्तिक 
प्रंथथरंपत.. नांबचा सोढ्ठा हजार होकांचा ग्रंथ श्री अकलंकस्वार्मीनीं रचिला व छोक- 
बातिक नांवचा वीसहजार होकांचा ग्रंथ श्रीविद्यानंदिस्वामीनी रचिला. 
हाच त्तार्थसूत्रावर श्रीसमंतभद्॒स्वामीनी चौस्यांशी हजार छोकांचा गंधहस्तिमह्ामाष्य नांबचा 
प्रेथ रचिला ( जो दछ्लीं सांपडत नाहीं ). ह्या गंधहस्तिमहाभाध्याचें प्रथमारंभी मंगलाचरण एकरों 
पंघरा छोकांचें दवागमस्तोत्र नांवचें स्यांनीं केलेलें आहे. व्यावर आठशें छोकांची टीका अष्टशत्ती 
नांतची श्री अकल्ंकस्वार्मीनी रचिछी. हा देवागम अष्टशतीवर आप्तमीमांसा जिला अधश्सहश्ती म्हण- 
तात, ती आठहजार शछोकांची टीका श्रीविद्यानंदिस्वार्मीनीं रचिली. त्या अश्सहस्नी ग्रंथावर सोला- 
हजार छोकाच टिपण लघुसमंतभद्वांनीं केलें आहे. विद्यानंदिखामीनी आप्तपरीक्षा नांबचा तीन- 
हजार 'ोकांचा ग्रेथ रचला आह. माणिक्यनंदीखामीरनी परीक्षामुख ग्रंथ रचला, व्यावरील मोठी टीका 
प्रभाचंद्राचायेकृत प्रमेयकमलमातैड नांवची बारा हजार छोकांची आहे, आणि धाकटी टीका प्रमेय - 
रत्नमाला नांवची अनंतवीर्य आचार्यानीं रचलेली आहे. अकलंक देवकृत छघुख्यीबर न्यायकुमुद- 
चंद्रोदय नांवचा सोछाहजार 'छोकांचा प्रेथ प्रभाचंद्र आचार्यानी रचला. तसेंच आणखी कित्येक 
न्यायाचे ग्रंथ प्रमाणपरीक्षा, प्रमाणनिर्णय, प्रमाणमीमांसा, न्‍्यायदीपिका इत्यादि जिनधर्माचे आधार 
प्रंथ अद्वित, त्यांत प्रमाणांनीं निर्णय केलेल्या पदार्थाचें अनेकांतस्वरूप वर्णन केलें आदि. ते सर्व 
द्रब्यानुयोगाचे ग्रंथ जयबंत असोत- 
करणानुयोगाचे ग्रंथ मोम्मटसार, लब्धिसार, क्षपणासार, त्रिलोकसार इत्यादि अनेक प्रंथ आद्वित. 
चरणानुयोगाचे प्रंथ मूलाचार, आचारसार, रत्नकरंडश्रावकाचार, भगवर्ताआराधना, स्वामीकार्तिके- 
२, 8४ 
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थाजुप्रेज्षा, आत्मानुशासन, पद्मचतंदिपंचविशति इत्यादि प्रेथ आद्वेत. प्रथमानुयोगाचे ग्रंथ जिनसेना- 
चार्यक्षत आदिपुराण, गुणभद्राचायक्ृत उक्तरपुराण वगैरे जिनेंद्राब्या परमागमानुसार लिट्विलेले ग्रंथ 
भादेत. त्सेंच पृज्यपादाचार्याचा जैनेंद्र व्याकरण द्वा अपूर्व ग्रंथ आहे. हा सर प्रंथांचें स्वाध्याय 
व मनन करणें, भक्तिपुरःसर वाचण्ण, ऐकणें, व्याख्यान करणें, नमस्कार करणें, लिहिणें, लिह्िविणें, 
शोध ही सबे प्रवचनभक्ति आह. 


बरील शाखांध्या अभ्यासामध्यें गेला तो दिवस धन्य समजावा. परमागमाच्या अभ्यासावांचून 
काक् जाईछ तो ब्यर्थ आदे. स्वाष्यायाबांचून झुभध्यान होत नाहीं. र्वाध्यायाबांचून . धर्माचें ज्ञान 
होत नाहीं व कषाय मंद द्वोत नाह्वीत. शात्नचिंतनावांचून संसार-देह- 
प्रवचनाष्या अभ्यासाचें भोगापासून विरक्तता होत नाहीं. संप्रृण व्यवहाराची उज्ज्बछता आणि 
फल. परमार्थविचार आगमाच्या अभ्यासानेंच होतो. आगमाध्या अभ्यासानें 
जगामध्य मान्यता, उच्चता, निमठ्यश, आदरसत्कार हे आ्राप्त होतात, सम्य- 
ग्डान द्वा परमत्रंधु आदे, उत्कृष्ट धन आहे, परम मित्र आह. सम्यग्ज्ञानच अबिनाशी घन आह. 
स्वदेशांत, परदेशांत, सुखावस्थेंत, दुःखावस्थेंत, संपत्तीत, विपत्तीत परम शरणभूत सम्यग्ज्ञानच 
आहे. स्वाधीन आणि अविनाशी धन ज्ञानच आहे. म्दृणून आगमांतील अर्थाचा अभ्यास नेहमीं 
करावा, आपस्या आत्म्याला निरंतर ज्ञान-दान करा. आपस्या मुलाबात्यंगा आणि इतर मुलांना 
ज्ञानदानच करा. कोट्यवधि संपत्ति ज्ञानधनाची बरोबरी करूं शकत नाहदीं. धन दं गवे उत्पन्न 
करणारें आह; विषयामध्यें ग्ुंतबिणारें आहे; दुर््यान उत्पन्न करणोरें आहे; संसाररूपी अंधकृपांत 
बुडवबिणारें आह. ज्ञानदानापासून हवा कोणताद्दी दोष उत्पन्न होत नाहीं. रद्ृणून ज्ञानदानासारखें 
दुसरें दान नाह्दी. दररोज एक 'छछोक किंवा अर्धा छोक अथवा एक पदाचा नित्य अभ्यास केला 
तर कांहीं दिवसांनीं तो शात्रार्थामध्यें पारंगत होईछ. विद्या ही मोटी देवता आहे. जे आईबाप 
भपल्या मुदांमुछीन। ज्ञानाम्यास करबितात, ते ह्यास कोव्यावधि रुपयांच्या दौलतीपेक्षांही अधिक 
दौलत देतात. सम्य॑गश्ज्ञान देणारे जे गुरु आहत त्यांष्या सारखे उपकार करणारे झा त्रैलोक्यांत दुसरे 
कोणी नाह्वीत. ज्ञान देणान्या गुरूत्वा जो उपकार मानीत नाहीं त्याच्यासारखा कृतप्नी व पापी दुसरा 
नादीं. ज्ञानाच्या अभ्यासावांचून व्यवहार परमार्थ दोन्द्दीद्वी साधत नाद्वीत. म्हृणून प्रवचनभक्ति हीच 
कल्याण करणारी आढ्े. प्रवचनभक्ति द्वी हजारो दोष नाहींसे करणारी आह, दायसाठीं द्विचा भक्ति- 
पूतेंक अध्ये उतरा. हयापासूनच सम्यग्दशन उम्ज्वछ दोईल. 


ह्ाप्रमाणें प्रवचनभक्ति नांवच्या तेराव्या भावनेचे वर्णन केलें. 


१४ आवश्यकापरिदाणि, 
आता आवश्यकापरिदाणि नांवष्या चौदान्या भावनेचें वर्णन करतात. अवश्य करण्यायोग्य 
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ज्या किया ध्यांछा भरावश्यक णतांत.आवश्यकाची हानि न करण्यानें जें चिंतन त्याला आवश्यंकापरि- 

हाणि भावना र्ृणतात. अथवा इंद्रियाला बश नसणारे जे अवश म्दणजे 

- “आुनीच्या सहा मुनि त्यांची जी क्रिया ती आवश्यक क्रिया होय. ह्टी आवइयक क्रिया सदा 

आवश्यक क्रिया प्रकारची आहे. ! सामायिक, २ स्तवन, ह वंदना, ४ प्रतिक्रमण, 
७ प्रत्याख्यान, आणि ६ कायोत्सग. 


१. सामायिक म्दहणजे साम्यभाव. सुंदर अथवा कुरूप वस्तूमध्यें रागद्वेष करूं: नये. शुभ 

किंबा अश्जुभ कर्माच्या उदयामध्यें हर्षविषाद करूं: नये. आहार वसतिकादिक मिकछाले अथवा न 

मिछाले तरी साम्यभाव ठेवावा. स्तुति किंवा निंदा, आदर किंवा तिरस्कार, 

सामायिक रत्न अथवा पाषाण, जीवन अथवा मरण, मित्र कित्रा बन्न, सुख किंबा 

दुःख, मद्दाल अथवा इमशान हाांबिषयों रागद्वेपरद्दित परिणाम द्ोणें दास 

समभाव किंवा सामायिक म्दणतात. जे साम्यभावाला धारण करितात ते बाह्य जडपदार्धाला 

आपणाहुन भिन्न समजतात वे ते आपसल्या स्वमावांत कोणताह्दी विकार उत्पन्न करण्यास समर्थ 

नाहवीत अरे समजून त्याविषयीं रागद्ंष सोहनन देतात. आपण छुद्ध ज्ञाता द्रष्टा आहत अर्से 

मानतात. शरीराहुन भिन्न ज्ञान द्वाच आपला देद्व आद्वे अरे मानून कमरहित चैतन्य स्वरूपी 

शुद्ध जीवार्चेच एकाप्रतेनें ध्यान करितात. तेच सर्वोत्कृष्ट निर्वाणपदाला प्राप्त द्वोतात. अशा निर्बि- 

करप आत्मगुणांमध्यें आपलें मन स्थिर द्वोत नसेल तर हा सद्दा आवइयक क्रियांमध्यें मन गुंलवून 
ज्या योगानें वरील साम्यभाव प्राप्त द्ोईक असा प्रयत्न करणें हें सामायिक होय. 


२. स्तवन म्इृणजे भगवान्‌ सर्वज्ञाची अनेक नांवांनीं स्तुति करणें, ईं स्तवन नांबचें आब- 

श्यक आदे. जसे, “है प्रभो! आपण कर्मरूपी वैन्याला जिंकिलें म्दणून आपण जिन आह्वांत. 
आपकस्या स्वरूपांतच सदैव राइता मृणून स्वयंभू आहांत. केबलज्ञानरूप 

स्तवन नेत्रांनीं त्रिकालवर्ती पदार्थाला जाणतां म्हणून त्रिलोचन आहांत. मोहरूपी 
अंधासुराला मारलें त्यामुल्ठें अंधकान्तक आहांत. धातियकर्मरूपी अधे- 

वैज्याचा नाश करून अद्वितीय ईश्वरपणा प्राप्त करून घेतला त्यामुक्कें अर्वनारीश्वर आहांत. शिवपद 
म्दृणजे निर्वाणपदामध्यें वास करतां म्हृणून आपण शिव आह्वांत. पापरूपी वैन्याचा संद्वार करता 
मदणून आपणास आम्ही दर म्हणतों.छोकांचें कल्याण करणोरे आह्वांत म्हणून आपण शंकर. हां 
म्हणजे परमानंदरूपी सुख, त्यांत उत्पन्न झ्ालांत म्हणून आपण शंभत्र आहांत. दृष म्दृणजे धरम 
त्यायोगानें आपण शोभतां म्हृणून आपण वृषभ आहांत. जगांतील सव प्राण्यापेक्षां गुणांनीं श्रेष्ठ 
आहांत म्हणून आपण जगज्ज्येष्ट आह्ांत. कं म्हृणजे सुख, त्यानें आपण संपूर्ण जीबंचें पालन 
केलें म्हणून आपण कपाली आहवांत. केवल ज्ञानानें संपूर्ण छोकालोकांछा व्यापून आद्वांत म्दृणून आपण: 
विष्णु आहांत. जन्म, जरा, मरणरूपी त्रिपुराछा आपण मारलें त्यामुब्दें आपण त्रिपुरान्तक. आइ्वांत.” 
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याप्रमाणे एक इजार आठ नांवांनीं इंद्रानें आपलें स्तवन केकें आहे. गुणांष्या अपेसेनें आपलीं 
अनंत नांबें आदित. तीं मनांत आणून स्तवन करणें हैं स्तवन नांवार्चे आवश्यक आहें. ह 
२ जोबीस+-तीवेकरांतील एका तीयेकराची, किंवा अरिहंत, सिद्ध, आचार्य, उपाध्याय, 
हर] साधु ह्यांवून एकाची मुख्यत्वानें स्तुति करणें हैं बंदना आबश्यक 
आह. 
9. प्रतिक्रमण-दिवसभर रागद्वेषांध्या वशा द्वोडन अथवा बिषयांवरील अत्यंत भासक्तीमुर्े 
एकेंद्रियादिक जीबांचा घात केला असेल, निरर्थक प्रवर्तन केले असल, सदोष भोजन केलें असेल, 
कोण्या जीवाचे प्राण पीडित केले असतील, कर्कश, कठोर, मिथ्याभाषण 
दोषांचा पश्चात्ताप केले असेल, अथवा स्लीकथा, भोजनकथा, चोरकथा, राजकथा केल्या अस- 
करावा. तीछ, अदत्त घधनग्रह्ण केलें असेल, परक्याब्या धनावर छालसा ठेवली 
असेल, परल्लीची इच्छा केली असेल,धन परिप्रद्वावरची छालसा ठेवली असेल, 
तर तें सगढें मीं वाईट केले, पाप केलें, आतां त्यावइछ मला पश्चात्ताप होत आहे म्हणून ते माक्ले दोष 
नादीसे दोबोत, पंचपरमेष्टीच्या प्रसादानें पुनः माझ्ले परिणाम पापरूप न होबोत, असें मुखानें बोदन 
आपकें भाव चुद्ध द्वोण्यासाी कायोत्सग करून, पंच नमस्काराचे नऊ जप करावेत, झ्ाप्रमाणें 
दिवसभर ज्ञालेल्या प्रदृत्तीचें संध्याकाललीं चिंतन करून पापपरिणामाची निंदा करणें हें दैवसिक 
प्रतिक्रमण आहे. 
२. रात्रीसंबंधी पापाला दूर करण्यासाी सकाढ्ीं प्रतिक्रमण करणें तें रात्रिक प्रतिक्रमण म्दृवणावें. 
३. रस्त्यानें चालतांना दोष छागले असतील व्यांच्या शुद्भीचें जें प्रतिक्रमण त्याला ऐर्यापथिक 
प्रतिक्रमण म्हृणतात. 
४. पंधरवब्यांतील दोषनिराकरण करणें तें पाक्षिक प्रतिक्रमण होय. 
७. चार महिन्यांचे दोष निराकरण करण्यासादीं जे प्रतिक्रमण तें चातुर्मासिक प्रतिक्रमण द्ोय. 
६. एक वर्षाचे दोष निराकरण करण्यासाीं प्रतिक्मण करणें तें सांवत्सरिक प्रतिक्रमण होय. 
७. सगव्व्या आयुष्यभर घडलेल्या दोषांचें निराकरण करण्यास्तव रेबर्टी संन्‍्यासमरणाचे 
पर्व जें प्रतिक्रण करणें ते उत्तमार्थ प्रतिक्रमण आहे. 


वंदना, 


असे सात प्रकारचें प्रतिक्रमण आहे. यांतून यृहस्थांनीं आपल्या द्वाव॒न दिवसभर 
आणि रात्रभर जें कांढीं चांगलें वाईट ज्ालें द्याचा सकाव्ठ संध्याकाव्ठ विचार केला पादिजे. शेंपनास 
रुपयांचा व्यवहार करणारे गृहस्थ देखील संध्याकार्ी आपल्या नफानुकसानीचा दिशोब पाद्वतात, 
मग दा अत्यंत दुलेभ अशा मनुष्य जन्माची एक घटका देखील गेलेली पुनः मिल्ठत नाहीं त्याचा 
आपण काय बिनियोग केला हें अवश्य तपासलेंच पाहिजे. आज परमेष्टीचें पूजन, स्तबन करण्यांत 
माञ्ना किती बेब्ठ गेला ! स्वाष्याय करण्यांत किती गेलाः जप करण्यांत, झास्श्रवण करण्यांत, 
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तत्त्वार्धाची चचो करण्यांत,धमोत्म्यांचे वैयाइल्म करण्यांत किती वेक गेला ! आणि घर्या आरंभ अपंचांत, . 
विषयमोगांत, कषायांत, विकया करण्यांत, बिसंवादांत, खाण्यापिण्षांत, क्षोपेंल, आत्क्सांत, शरीर शंगार- 
ण्यांत आणि हिंसादिक पांचपातकांत किती वेछ गेला हवा बिचार करावा. जर पापकर्मांत अधिक 
प्रदृत्ति झ्ाली असल तर आपला घिक्कार करून पापब्धाचीं कारणें नाहींशी करावी व धर्मकार्यामथ्थे 
आपले परिणाम छावाबे. पंचम काव्यंत प्रतिक्रमण हाच आत्मशुद्धीचा मार्ग आहे. 

७. प्रत्यास्यान:--म्हणजे यापुदें मी असलें पाप, मन, वचन, कायेने करणार नाहीं अशी 
ग्रतिज्ञा करणे ह्यास प्रत्याख्यान नांवचें आवश्यक म्हणतात, 

६. कायोत्सगे:-- चार ओटांच्या अंतरानें दोन्ही पाय सारखे ठेऊन उमे राहणे, दोन्ही 
हात छांबर सोडणें, शरीरावरील ममत्व सोइन नाकाच्या अग्रभागी इष्टि लावणें, शरीरापासून आत्मा 
वेगव्ठ आद्े अशी भावना करणें ह्याला कायोत्सर्ग म्हणतात. हें पद्मासनानें अथवा उभे राहुनद्टी 
होते. दोन्ही आसनांत शुभध्यान असलें म्हणजे ते सफल आह. 

हीं सहा आवश्यकें परम धर्मस्वरूपा्चों भोतक आहत म्हृणून यांची पूजा करून पुष्पांजली. 
ठाकावी आणि अध्ये उतरावा. 

१ या आवश्यकाचे परमागमांत सहा प्रकार सांगितलें आहत. ते असे- नाम १, स्थापना २, 
द्रच्य ३, क्षत्र 9, काठ ५ आणि भाव ६. 

शुभ अशुभ नाँवें ऐकून रागद्वेष न करणें हें नामसामायिक म्हणावें १. एखादी स्थापना 
( मूर्तीचा आकार ) प्रमाणबद्ध असल्यानें छुंदर व एख्ादी अप्रमाणब्द्ध दीनाधिक असस्यामुल्ें 

असुंदर असेल त्याविषयीं रागद्वरेषाचा अभाव तें स्थापना सामायिक होय २. 

नामसामायिकाचे सोने, रुपें, रत्न, मोती इत्मादिक मौल्यवान वस्तूंभष्यें आणि माती, लांकूड, 

प्रकार, दगड, कांटे, क्षार, राख, इत्यादिकांकड़े रागद्वेषरहित इशथ्टीनें पाहणें हें 

द्रव्यसामायिक आंहे ३. महाल, बगीचा वौैरे रमणीय पदार्थाविषयीं आणि 

इमशानादिक नावडत्या वस्तूंविषयी रागद्रेष न करणें द्यालछा क्षेत्रसामायिक म्हणतात 9. ढिम, 

शिशिर, वसंत, प्रीष्म, वर्षा, शरत्‌ हा ऋतूंत्रिषयीं आणि रात्रि, दिवस, कृष्णपक्ष, इत्यादि शुक्मपक्ष 

कालाविषयीं रागद्वेष सोडणें हें काठसामायिकर होय ५. आणि समस्त प्राण्याला दुःख न होवो असा 
मैन्नीभाव ठेवणें हें मावसामायिक्र आंहे ६. असें सहा प्रकारर्चे सामायिक सांगितलें आह. 

२. स्तवनाचें सह प्रकारः- चोवीस तीथेकराध्या एक हजार आठ नांवचें अर्थासद्द स्तवन करणें 
ह्यास नामस्तवन म्हणतात?. क्ृत्रिमअक्षत्रिम चैत्याल्यांतील अरिहंंताष्या प्रतिबिबाचें सतवन करणें तें 

स्थापनास्तववनहोय २. समवसरणांतील अश्रभुच्या देढ्वाचें, कांतीचें, त्यांभ्या 

स्तबनाचे प्रकार. प्रतिह्वार्यांदिकांचें स्तवन करणें हूँ द्रव्यस्तवन आह ३. कैलास, संमेद शिखर, 
गिरनार, पावापुरी, चंपापुरी बगैरे निर्वाण क्षेत्रोचें आणि समवसरणांतील 

धर्मापदेशाच्या क्षेत्रांचें स्तवन करणें हैं क्षेत्रस्तवन आहे 9. तीथेकराचें स्वर्गवितरण, जन्म, तप, 
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ज्ञान, निर्वाण हा कारांचें स्तवन करणें हें कालस्तवन आंह ५, भा्णिं केव्र॒लक्षानादि अनंतचतुष्टय 
भावाचें स्तन करणें तें भावस्तवन आहे ६. अंसे सहा प्रकारचें स्तवन-सामायिक सांगितलें. 

बंदना:- तीर्थंकर अथवा सिद्ध, आचार्य, उपाध्याय, साधू हाांपैकी एकाच्या नांवाचा उच्चार 

करून बंदना करणें ही नामबंदना होय १. अरहंत, सिद्ध, आचार्यादिकांतील एकाच्या प्रतित्रेंवाची 

बंदना करणें ती स्थापना वंदना म्हणावी २. त्यांध्या शरीराची वंदना करणें 

बंदनेचे प्रकार ती द्रब्य वंदना आहे ३. अरिहंत, सिद्ध, आचार्यादिकांनीं न्यात अशा 

क्षेत्राची बंदना करणें क्षेत्रवेदना होय ४. त्याच पंचपरमेष्टीतून कोणत्याढ़ि जन्म 

दीक्षादिकांष्या कालापैकी एका कालाची वंदना करणें ती काल्वंदना होय ५. तीथैकर, सिद्ध, आचार्य, 

उपाध्याय, किंवा साधु यांपैंकीं एकाच्या आत्मगुणांची वंदना करणें ती भाववंदना म्हणावी ६. अशी 

सहा प्रकारची वंदना समजावी. 


४. सहा प्रकारचें प्रतिक्रमण :-- अयोग्य नाम उच्चारण केल्यानें कृत--कारित- 
अनुमोदनरूपी मन वचन कायेपासून उत्पन्न झालेल्या दोषांचें निराकरण करण्याप्ताठीं प्रतिक्रमण 
करणें हैं नाम प्रतिक्रण आह १. एखाद्या शुभ अशुभ स्थापनेच्या निमि- 
प्रतिक्रमणाचे प्रकार. त्तानें मन बचन कायेकट्टन घडलेल्या दोषांपासन आत्म्याला निगृत्त करणें 
हें स्थापना प्रतिक्मण आहे २, द्रन्‍्य म्हणजे आहार, पुस्तक, औषधादिक 
देग्याब्या निमित्तानें मन वचन कायेपासून उत्पन्न झालेल्या दोषांचें निराकरण करणें द्रव्यप्रतिक्रमण 
आहे ३. क्षेत्रांत गमनस्थानादिकांच्या निमित्तानें उत्पन्न झालेल्या अज्युम परिणामाच्या दोषांचें 
निराकरण करणें क्षेत्र प्रतिक्मण आहि ४. दिवस, रात्रि, पक्ष, ऋतु, शीत, उष्ण, वर्षाकाल ह्यांच्या 
निमित्तानें उत्पन्न झालेले अतिचार दूर करण्यासार्ठी प्रतिक्रमण करणें ते कालप्रतिक्रमण होय ५. 
आते रागद्वेषादि भावापासून उत्पन्न ज्ञालेले दोष दूर करण्यासाठीं जें प्रतिक्रणण ते भावप्रतिक्रमण 
आहे ६. असें सहा ग्रकारचें प्रतिक्रमण समजावें. 


७५. आतां सहा प्रकारचें प्रत्यास्यान सांगतात. अयोग्य पातकाच्या नांवाचें उच्चारण कर- 

ण्याचा त्याग करणे तें नाम-प्रत्याख्यान आंह १. अयोग्य मिथ्यात्वादिकांची प्रवृत्ति करणास्या 

स्थापनेचा त्याग करणें तें स्थापना-प्रत्याख्यान म्हणावें २. पापबंधाला 

प्रद्मास्यानाचे प्रकार कारण जें सदोष द्रव्यप्रहणाचा व तपासाठीं निर्दोष द्वव्यग्रहणाचा मन 

बचन कायेनें त्याग करणें तें द्रव्यप्रत्यात्यान आहे ३. असंयमाछठा कारण 

अशा क्षेत्रा्रा त्याग करणे तें क्षेत्रप्रत्याह्यान म्हणावें ४. असंयमाला कारण अशा कालाचा ह्याग 

करणें ते कालप्रत्याह्यान म्हणावें ५. आणि मिथ्यात्व, असंयम कषायादिकांचा त्याग करणें तें 
भाषप्रत्याख्यान म्हृणावें असें सद्दा प्रकारचें प्रत्यास्यान सांगित्लें. 


६. आतां सद्दा प्रकारचें कायोत्सग सांगतात, पापाछा कारण जे कठोर व कठु नामादिका- 
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'थासून उत्पन्न श्लालेले दोष दूर करण्यासा्ी कायोत्सग करणें तो नामकायोत्सर्ग आहे १. पापरूपी 
स्थापनेच्या द्वारांनी आलेले अतिचार दूर करण्यासार्ीं कायोत्सर्ग करणे तो 
कायोत्स्गाचि अ्रकार स्थापना कायोत्सनग आदे २. सदोष द्रब्याच्या सेबनानें व सदोष क्षेत्र, 
कालाच्या संयोगानें उत्पन्न झालेले दोष दूर करण्यास्तव जो कायोत्सग करणें 
तो द्रव्य, क्षेत्र व काल कायोत्सर्ग आह. ३, 9, ५, आणि मिथ्यात्व असंयमादिक भावापासून उत्पन्न 
झालेल्या दोषांचें निराकरण करण्यासाीं जो कायोत्सगे करणें तो भावकायोत्सगे म्द्ृणावा ६ अरसे 
सहा ग्रकारचे मात्रकायोत्सग सांगितले. 
येणेंप्रमाण सहा सहा प्रकारचीं सहा आबश्यकें वर्णिलीं, 
आतां गृहस्थाचीं आणखी सहा प्रकारचीं आवश्यकें आहत तीं अशी. १ भगत्रान्‌ जिनेंद्ा्चे 
नित्य पूजन करणें, २ निग्रेथ गुरूचें सेवन, स्तबन, चिंतन नित्य करणें, ३ जिनेंद्रांनीं प्ररूपण 
केलेल्या आगमाचा नित्य स्वाध्याय करणें, ४ इंद्रियाच्या विषयाला रोकणें 
व षट्काय जीवांची दया पाछणें, ७५ शक्तिप्रमाणें नित्य तप करणें आणि 
शक्तिप्रमाणें नित्यदान देणें ६ ही सहा प्रकारची आवश्यकें गृहस्थांनीं नित्यशः पाव्ठणें अबश्य आहे. 
अशञी ही समस्त पापाला नाश करणारी आणि आपले विचार उज्ज्वल करणारी आवश्यका- 
परिद्वाणि नांवची चौदाबी भावना वर्णिली. 


१५ मार्गप्रभावना, 

आतां मार्गप्रभावना नांबची पंधराबी भावना सांगतात. 
येथें मार्ग म्हणजे मोक्षाचा जो सब्याये मार्ग स्याचा प्रभाव प्रकट करणें ती मार्गप्रभावना 
न्दृणावी, तो मार्ग रत्नत्रयात्मक अहि. रत्नत्नय हा आत्म्याचा स्वभाव आह. तो मिथ्यात्व, रागद्वेष, 
काम, क्रोध, मान, माया, छोभ द्वांनीं अनादिकालापासून मलिन आणि 
रतनत्रय प्राप्ति बिपरीत केला आह. आतां मरा परमागमार्चे ज्ञान झार्ले आह त्याअर्थी मी 
मिथ्यात्वादिक दोष दूर करून माझ्या रत्नन्नय स्वभावाला निर्मल करतो- 
मला द्वा मनुध्यजन्म, इंद्रियाची पूर्णता, ज्ञानशक्ति, परमागमार्चे सहाय्य, धार्मिकांचा समागम, 
आरोग्य, निर्बाध उपजीविका इत्यादि पुण्यरूप सामग्री प्राप्त ज्ञाली असून जर मी आपल्या 
आत्म्याछा मिथ्यात्व आणि विषयकषायापासून सोडविलें नाहीं तर अनंतानंत दु:खानें भरलेल्या संसार- 
समुद्रांतन मान्नी छुठका अनंत काव्यंतद्वी होणार नादीं. हक्लीं जी सामग्री मिव्ठली आदे ती पुनः 
मित्ठणें फार कठिण अह्ि, तेद्धां द्वी अंतरंग बहिएंग दोन्द्दी प्रकारची सामग्री मिव्यली असून जर 
मी आत्म्याचा प्रभाव प्रकट केला नाहीं, तर अकस्मात्‌ काछ येऊन द्वा सगव्शा संयोग नादीसा 
करील. यासा्ीं रागद्वेष, मोह यांना दूर करून ज्यायोगानें माहें शुद्ध वीतरागखरूप ग्रत्ययास येईल, 
अशा रीतीनें मीं ध्यान स्वाध्यायामध्यें तत्पर क्षा्े पाहिजे- मीं आपली बाह्य वर्तणूकद्दी शुद्ध ठेबून 
अंतगैत धर्माचा प्रभाव प्रकट करून मार्गग्रभावना केली पादिजे. ती मार्गप्रभावना पाहुन अनेक 


गृद्दस्थाचे सहा आवश्यक 
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मनुष्यांष्या इृदयांत धम॑मादात्म्याचा प्रकाश पडाषा. 
जिनेंद्र-जन्माभिषेकाचा उत्सब असा करावा कीं, तो पाह्नन हजारो लोकांना असें यराटारे 
की, इंद्रादिक देवांनीं भगवंताचा अभिषेक करून आपला जन्म सफल केला तसा जयजयकार 
शब्दांनीं हजारो स्तवनांचा उच्चार करून आपणद्दी कृतार्थ ब्हावें. जिनें- 
अभिषेकोत्सव द्वाचें अत्यंत भक्तीनें ब बिनयानें ध्यान करून असें पूजन करा कीं, तें पाहुन 
आगणि तुमध्या वाणीचे पाठ ऐकून हर्षाचे अंकुर प्रकट होऊन हतरांच्या 
हृदयांतील आनंद बादेर उत जाबा. मिथ्याइष्टीष्या मुखांवन सहजरीत्या आश्चर्यजानित उद्घार 
निधाबेत कीं, “केवढदी ही जैनांची भक्ति ! किती द्वी उत्तम व स्वच्छ सामप्री ! सोन्यारुष्याचीं आणि 
तांब्यापितकेचीं पूजेचीं भांडी तरी किती शोभिबंत ! पाठ म्हणतात तो तरी किती झुद्ध आणि 
भक्तिरसानें भरलेला ! त्यांतील अर्थ तरी किती बोधप्रद ' एकाग्रचित्तानें बहुमूल्य झुद्ध पदार्थ देवाला 
निष्कामबुद्धीनें समर्पण करण्याची पद्धति तरी किती सुरेख ! देवाची मूर्ति किती तरी शांत ! राग- 
देणरहित उत्कृष्ट वैराग्याची आणि ध्यानाची मुद्रा मूर्तामष्यें कशी स्पष्ट दिसत आइद्वे ! प्रातिद्वाये 
किती मोठें वैभव दाखबीत आदेत ! धन्य असो त्या पुरुषांना कीं, ज्यांच्या द्वातून असें पुजन 
घढतें ! धन्य त्यांची भक्ति | जे कोणतीद्दी आशा न धरतां आपें द्रव्य अशा कामांत खचै करतात ! 
त्यांचा जन्म धन्य आदि.” 
भक्ति द्वी संसारसमुद्रांत बुडणान्याछा द्वात देऊन काढणारी आहे. आम्दाला जन्मोजन्मी 
जिनेंद्रभक्तीचेंच शरण असो. असें जिनेंद्राचें नित्य पूजन कराबें, अशहिक पर्वात, षोडशकारण, 
दशलक्षण, रत्नत्रय वगैरे पर्बात पापारंभ सोहन जिनपृजन करावें. आनं- 
पूजनानें प्रभावना दानें नृत्य कराबें. कानाछा गोड अर्शी वार्थे बाजबाब्रीं, तालसुरावर जिनें- 
द्वाचे गुण गावेत. ही सत्रे मार्गप्रभावना आह. ज्यांच्या हृदयांत सत्य धर्माचें 
वास्तव्य आंद्व त्यांनाच अशी प्रभावना घडते. 
जिनेद्रांनीं सांगितलेत्या चार अनुयोगांष्या सिद्धांतावें असें व्याख्यान करावें कीं, तें ऐक- 
णाराचा एकांतमताचा द्वइ्ट नाहींसा होऊन त्यांच्या हृदयांत अनेकांत ठसावा. त्यानीं पातकाला 
पाह्न यरथर कांपाबें. त्यांचीं दुर्ब्यसनें सुटाबींत, दयाधर्माकडे व्यांची प्रदृत्ति 
उपदेझानें प्रभावना व्हावी. अभक्य भक्षण सुटावें. हजारो मनुष्यांधें मिथ्यात्व नाहींसें ब्हावें. 
कुदेव, कुगुरु, कुधम आराघना सुटावी आणि बीतराग देव, दयारूप धरम, 
आरंभ व परिप्रहरद्वित गुरु द्यांच्या आराधनेकडे त्याचें दृढ़ श्रद्धान ब्हावें. रात्रिभोजन, अयोग्य 
भोजन, अन्याय, विषयभोग, परधन हरण इस्यादि गोष्टीबरीलछ प्रीति सोड्न ब्रत, शील, संयम, संतोष 
ह्यांमथ्यें लीन होतील व आत्मा शरीरादिक परद्रव्यापासून वगछा आहिे हें त्यांच्या अनुभवास येईल 
असा उपदेश कराता. जीत्र अजीबादिक पदार्थाचा प्रमाणनयनिक्षेपांनीं निर्णय करून द्रव्यगुणपर्या- 
याचें यथार्थ स्वरूप समजाबून सांगून ल्यांचा मिथ्या अंधकार दूर करावा. अशा आगमाच्या 
व्यास्यानांनी सन्मार्गाची प्रभावना द्वोते. 
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इतरानें न होण्यासारखें असे बिकट तपश्चरण केल्यानेंद्वी मार्गप्रभावना होते. कारण 
विषयानुराग सोड़न निर्वाछक झ्ास्यानें आत्म्याचा प्रभाव प्रगट होतो आणि 
तपानें प्रभावना धर्माचा मार्गह्दी तपानें शोभतो, तपश्चरण दें दुगेतीचा नाश करणारें आह. 
तपाशिवाय कामादिक विषय दे ज्ञानाठा आणि चारित्राला नष्ट करून 
ठाकतात. तपाच्या भ्रभावानें कामबिकाराचा क्षय होऊन रसनेंद्रियाची छालसा नाहींशी द्वोते म्दृणून 
र्नत्रयाची प्रभावना तपशथ्चरणानें दृढ़ द्वोते. 
जिनेंद्राच्या प्रतितिबाची प्रतिष्ठा करणें, जिनेंद्राचें मंदिर बांधबिणें, ह्यापासूनद्वी मार्गप्रभावना 
द्वोंत. कारण प्रतिष्ठा करविल्यानें जोपयत जिनबिंब राह्यील तोपयत दशन, स्तवन, पूजनादिक 
७ करून अनेक भव्यजीब पुण्य उपार्जन करतील. जे गृदह्स्थ जिनमंदिर 
मंदिरानें प्रभााना करबितीछ त्यांचें धन यामुद्ठें सफल द्वोतें. जिनमंदिर असल्पानें तेर्ये 
पूजन, रात्रिजागरण, शाद्रा्चे व्यास्यान, श्रवण, पठण, जिलनेंद्रा्चे स्तबन, 
सामायिक, श्रतिक्रमण, अनशनादिक तप, नृत्य, गायन, भजन, उत्सव द्वे होत असतात. जिनर्मोदेर 
नसलें तर द्वीं धर्माचीं कार्य द्वोत नाद्वींत. तेब्दां या बातरतीत जास्त काय सांगावें ? मंदिर बांधबिणें 
आणि ग्रतिष्ठा करतिणें द्वें आपल्यावर आणि इतरांवर उपकार करण्याचें मृत आह. 
धर्माचा उत्कृष्ट मार्ग ग्दृटला तर संपूर्ण परिभ्रद्ठ सोइन बीतरागपणा अंगीकारण द्वाच द्वोय.परंतु ज्यांना 
प्रत्याख्यान अप्रत्याख्यान नांबच्या कषायाचा उपशम झ्ाला नाह्ीं व त्यामुत्ें घरदाराच्या संपत्तीचा मोह 
सोडबत नाढ्ीं, त्यांनीं आपल्यापाशी संपत्ति पुष्कठ असस्यास ज्यार्चे 
त्यागानें प्रभावागा धन आपण अन्यायमार्गानें घेतलें असेल त्याजत्रक& जाऊन त्याची 
क्षमा मागून त्याचें धन त्याला परत दात्रें. ते परत दिल्यानंतरद्दी 
जर पुष्कृठठ घन आपस्यापाशी असलें तर नत्रीन धन उत्पन्न करण्याचा त्याग करावा. तीत्रराग 
वाढविणास्या इंद्रियविषयांवरील छालसा सोडून संबर घारण कराब्रा आणि जें धन आपक्यापाशीं 
आद्दे त्यांवन आपले बंधुजन, मुली, बद्धिणी, आत्या, मित्र, द्वितेच्छुक यांस व जे निधन, 
रोगी, दुःखी, अनाथ, विधवा असतील त्यांस यथायोग्य देऊन संतुष्ट कराबें, तसेच आपले आश्रित 
व चाकर नौकर व आपल्या जबछ बसणोरे त्यांनाद्दी यथायोग्य संतुष्ट करून पुत्र, स्नी यांचे द्विस्से 
असतील ते बेगक्े ठेवून जें द्रब्य शिल्लक राद्दील त्यांवून जिनब्रिब्राची प्रतिष्ठा करविण्यांत आणि 
जिनेंद्रधर्माच' आधारभूत सिद्धांत लिह्विण्यामध्यें कृपणता सोइन, उदार मनानें दुसत्यावर उपकार 
करावा. याप्रमाणें जे आपल्या धनाचा विनियोग करतात त्यासारखी दुसरी प्र भावना नादीं. जे मंदिरप्रतिष्ठा 
करवितात परंतु अनीतीचें आणि अन्यायाचें धन प्रद्ण करतात त्यांची सगली ग्रभावना ब्यर्थ द्वोते. 
प्रतिष्ठा करविणारा आणि जिनमंदिर बांधविणारा खोठा ब्यापार व्यवद्वार करीत राहुन दिंसादिक पातका- 
मध्यें, निंध आणि अयोग्य भाषण करण्यामध्यें, तीव छोभामध्यें व न्यभिचार करण्यांत खेत मानीत 
नसेल, तर त्याची सगव्ठी प्रभावना ब्यर्थ होईल. तर्सेच खर्च करतांना कृपणतेमुक्ठें तत्ठमछ करीत 
र. ६५ 
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असेल तर त्याचीढी प्रभावना निरर्थक होईल. द्यासाठीं मेदिर बांधविणारा किंवा प्रतिष्ठा करतिणारा 
दांची बाह्म प्रदृत्ति शुद्ध असल तरच तो धर्माची प्रभावना करूं: शकेल. मंदिरावर शिखर बांधर्णे, 
त्यावर कब्स चढविणें, देवव्मंत घांट बांधे, चांदवा बांधर्णं, सिंद्यासनादि उत्तम उपकरणें देणें, 
स्वाध्यायाची प्रदृत्ति करणें, इत्यादिपासूनही प्रभावना होते. 
प्रभावना शुद्ध आचरणानें द्वोते. तेब्हां जो जिनवचनाचा श्रद्धानी असतो तो धर्माची प्रभावनाच 
करीत असतो. जैन छोकांचा इढ़ निश्चय पाहून मिथ्याइष्टी लोकांनाही जैन धर्माचे मोठें माद्वात्म्य बाहूं 
लागतें. ते म्हणतात-“ पद्दा जैन लोकांचा धर्म, प्राण गेला तरी ते अभक्ष्य मक्षण 
शुद्धाचरणानें. करीत नाहींत; तीत्र रोगाच्या वेदना जाल्या तरी रात्रीं औषधपाणी देखील 
प्रभावना. घेत नाद्वीत; धन अभिमानादि गेले तरी असत्य भाषण करीत नाद्दीत; मोठें 
संकट आलें तरी परधनावर छोम ठेवित नाहींत; आपका प्राण गेला तरी अन्य प्राण्यांचा घात 
करीत नाहींत.” याप्रमाणें अन्यधर्मी माणसानेंह्दी आश्चर्य करण्यासारखें आचरण ठेवण्ेे ह्वी मार्गप्र भावना 
आदे. इढपणें शील पाछणें, परिग्रहाचें प्रमाण ठबणें, आणि परमसंतोष घारण करण, श्यापासून 
आत्मप्रभावना आणि मार्गप्रभावना अशा दोन्ही प्रभावना द्वोतात. तेब्द्दां सगे धन गेलें किंवा 
प्राण गेल्ा तरी आपल्या निमित्तानें धर्माची निंदा किवा उपहास होऊं देऊं नये ही पण मार्गप्रभावना 
आटे. मार्गप्रभावनेचें माह्ात्म्य वर्णन कोटि-जिह्वांनीं करण्यास कोणी समर्थ नाहीं. द्यासा्ीं द्वे भव्य 
जीवढो, त्रैलोक्यांत प्रृज्य असें जें प्रभावना अंग धारण करा. ह्याची भक्तिपुरःसर पूजा करा आणि 
द्याछा मह्दान अध्य उतरा. याप्रमाणें जे प्रभावना अंग धारण करतात ते इंद्रादिक देवांकट्टन पूज्य 
असें तीथैकरपद प्राप्त करून घेतात. अशी मार्गप्रभावना नांवची पंधरावी भावना वर्णिली. 
१६ प्रवचनवत्सलत्व, 
आतां प्रवचनवत्सलत्व नांवबची शेवटची सोछावी भावना सांगतात. 
प्रवचन म्द्णज देव, गुरु आणि धर्म द्यांविषयीं जें वात्सल्य म्दृणजे प्रीति त्याला प्रवचन- 
बत्सलत्व म्दृणतात. जे चारित्रगुणांनीं युक्त, शील्वान, परमसाम्यभावाचे धारक, बावीस परीषद् सहन 
करणारे, देहावरील ममता सोडलेले, संपूर्ण विषयांची इच्छा नाहींशी करणारे, 
वात्सल्य कोणावर आत्मह्तित तत्पर, दुसय्यावर उपकार करण्यांत सावधान असे जे साधुपुरुष 
करार. आहत स्यांच्या गुणांविषयीं आदर 4 प्रीति करणें बात्सल्य होय. अणुब्॒ते 
पाछणारे, पापाला भिणोरे, न्यायमार्गी, धर्मानुरागी, मंदकषायी व संतोषी असे 
श्रावक आणि श्राविका ह्यांच्या गुणांबर प्रीति ठेव्णे हेंही वात्सत्य आहे. ज्रीपर्यायांत अतांतील शेवटची 
मर्यादा गांठून, सर्व परिप्रद् सोइन, कुटुंबांबरील व स्वतःच्या देद्वावरील मोह सोडतात, पंचेंद्रियांच्या 
विषयांचा त्याग करून एक वज्र मात्र परिग्रह ठेवतात, भूमीवर शयन करून, क्षुधा, ठृषा, शीत, 
उष्णादि परीषद सइन करतात, संयम, ध्यान, स्वाध्याय, सामायिकादिक आवश्यक क्रियेमघ्यें तत्पर 
असणान्या ज्या आर्यिका, त्यांच्या गुणांवर अनुराग करणें दवा वात्सल्यमात्र आहे. मुनीख्रासारखें वनामध्यें 
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राहून बाबीस परीषद्त सहन करतात, उत्तम क्षमादि धर्माचे धारक बनून दह्दावरील ममत्व सोडतात, 
आपतल्यासाठीं केलेलें औषध व अन्नपान ग्रद्वण करीत नाद्वींत, एका लंगोटी शिवाय बाकी सर्व परिप्र- 
हांचा त्याग करतात, असे जे अकराव्या प्रतिमेचे उत्तम श्रावक, त्यांच्या गुणाविषयीं जो अनुराग, 
तेंह्ी वाव्सल्य होय. तसेंच अव्रतसम्यग्दशी म्दणजे जे देव, गुरु आणि धर्म ह्ांचें सत्यार्थ स्वरूप 
समजूत त्यावर इब श्रद्धा ठेबतात त्याविषयीं प्रीति असणें देंद्वी वात्सल्य आह. 
संसारामध्ये अनादिकालापासून आपसल्या ख्री, पुत्र, कुठुंबादिकांतवर, शरीरावर, इंद्रियांच्या 
विषयांवर, व ते विषय मिव्ठवून देणारांवर, अत्यंत प्रेम करून यांच्यासाठींच स्वतः मरण्यास व इत- 
रांना मारण्यास तयार होतात. तियेच देखील आपल्या संततिसाढीं भांइून 
लोभी जीवांना. मरतात व दुसस्‍्याला मारतात. अससें मोदाचें अद्भुत महात्म्य आदे. जे पुरुष 
वात्सल्य नसतें. सम्यख्ज्ञानानें मोहाला नाहींसें करून आत्म्याब्या गुणांवर प्रीति करतात ते 
धन्य होत. संसारी मनुष्यें द्रव्यप्राप्तिताठीं अतिशय तत्ठमछ करीत धर्मावरील 
प्रेम सोददन देतात. जसजसें त्यांचें घन वाढत जातें तसतशी त्यांची तृष्णाही बाढत जाते आणि मग 
ते धर्माचा माग॑ विसरून धर्मात्मा जीवांचें वात्सल्य करणें सोइन देतात. रात्रंदिवस धनसंपत्ती 
वाढविण्यांतच गढून गेल्यानें अशी स्थिति होते. छाख रुपयांचे धन जबढछ ज्ालें म्हणजे कोट रुपयांची 
इच्छा द्वोते व ती पूर्ण होण्यासाठीं अनक आरंभ परिग्रह्न वाढवावे छागतात. पापपुण्यकर्मांचा विचार 
राद्वात नाही त्यामुत्ठे धर्मावरील प्रीति अजीबात नाह्दींशी द्ोते. परोपकारामध्यें धन खर्च करण्याची 
बुद्धि द्वोत नाहीं. बहु आरंभ, बहु परिप्रद्ठ, अतितृष्णा, ह्यामुक्कें नजीक येऊन ठेपलेला नरकवास 
त्यात्य दिसत नाहीं. ध्यांतही या पंचम कालांतील धनाढ्य लोकांकडे इष्टि दिली म्हणजे बाटतें कीं, 
पूवी यांनीं मिथ्याधम, कुपात्रदान आणि कुदान दिल्यानेंच त्यांचें तन, मन, घन, धर्मकार्यात लागत 
नाददी, रात्रंदिबस तृष्णा आणि आरंभ ह्ांतच त्यांचें आयुष्य निषृून जातें. अशांना धर्मबवान्‌ 
पुरुषात्रिषयीं किंवा स्वतः घमें धारण करण्याविषयीं कशी आबड द्वोणार ? द्वे लोक धार्मिक परंतु 
घनद्वीन माणसाला हलके मानतात. श्यावरून दांची नरकतियैच गतीत फिरण्यात्री मर्यादा 
असंख्यात कालपयेैत सुटणार नाहीं असें समजलें पाहिजे- 
दे आत्मद्विताचे वांछक द्यो, धनसंपदा ही मद्दान्‌ मद उत्पन्न करणारी आह; द्वा देद क्षण- 
भंगुर आणि दुःखदायी आहे; कुदुंब् हें मद्दान्‌ बंधन आहे असें समजून ल्यांच्यावरील प्रीति सोइन 
आपकस्या आत्म्यावर प्रीति करा. धर्मात्म्यामष्यं, त्रती पुरुषामध्यें, स्वाध्यायामध्यें, 
खत:बर प्रीति कगा जिनपूजनामध्यें वात्सल्य करा. सम्यकचारित्ररूपी आभरणांनीं भूषित अशा 
साधु जनांचें जें स्तवन व गौरव करितात व्यांचा द्वा वात्सल्य गुण झुग- 
तीछा प्राप्त करून देतो. वात्सल्य गुणाच्या प्रभावानेंच द्वादशांग विद्या सिद्ध होते. कारण 
सिद्धांतसूत्रामध्ये आगे सिद्धांताचा उपदेश करणान्या उपाध्यायामध्यें खरी भक्ति असल्यानें 
श्रुतज्ञानावरणीय कर्माचा रस नाद्ींसा ह्वोतो. तेव्द्ां सकल विद्या सिद्ध होतात. 
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वात्सल्य गुणाच्या धारकाला देव नमस्कार करतात, अठरा श्रकारची बुद्धि, आठ प्रकारची 

ऋद्धि, दोन प्रकारची आकाशगामिनी विद्या, अनेक प्रकारची चारणऋद्धि, तीन प्रकारची बलऋद्धि, 

सात प्रकारची तपऋद्धि, सदा प्रकारची रसऋद्धि, सहा प्रकारची औषधछद्धि, 

बात्सल्यानें ऋद्धि दोन प्रकारची क्षेत्रऋद्धि इत्यादिक अनेक ऋऋद्धि प्रकट होतात. येथें ऋद्धीचें 

प्राप्त दोतात वर्णन लिहिस्यानें ग्रंथ बराढेल म्हणून लिढिलें नाहीं. ते अथेप्रकाशिकादि 

प्रंथांवून पाद्वावें. वात्सल्याध्या योगानें मंदबुद्धी जीत्रा्चे मतिज्ञान व श्रुतज्ञान 

यादूं छागते. वात्सल्याच्या प्रभावानें पापाचा प्रवेश होत नाहीं. वात्सल्यानें तपश्चरणाल्ा शोभा येते. 

हा जिनेंद्रधम वात्सल्यानेंच शोभायमान होतो व शुभध्यान वादूं लागतें. वात्सल्यानेंच सम्यग्दशन 

निर्दोष होते. वात्सल्यानेंच दान दिलेलें कृतार्थ होतें. पात्रावर प्रीति नसतांना दिललें दान निंदेला 

कारण हूतें. 

जिनवाणीविषयीं प्रीति ठेवणाय्या पुरुषाला शाक्राचा खरा अथे समजतो. ज्याची जिनवाणीवर 

प्रीति नाद्वी व ज्याला विनय नाहीं त्याला खरा अथ समजणार नादीं. तो त्याचा विपरीत अर्थ 

करील, मनुष्यजन्माचें भूषण वात्सल्यच आहे. वात्सल्यावांचून मोढीं मनोद्वर 

बात्सल्‍्य गुणापासून आभूषणें व ब्ले नेसलीं तरी त्याची काय थोरवी! इदलोकीचें कार्य जें कीर्ति- 

लाभ संपादन करणें, धरम उपाजन करणें, धन कमविणें हें सगद्ें वात्सल्य अंगानेंच 

होतें. परलोकीं स्त्र्ग प्राप्त दोगें, मदरर्द्धिक देवषषणा मिल्ठणें ढंढ्वी वात्सल्य 

गुणानेंच होते. वात्सल्यावांचून इद॒लोकींचीं सब सुरे रूक्ष वाटूं लागतात. परलोकीं देवादिक गति प्राप्त 

दोत नादीं. अरिहंत देव, निम््रैथ गुरु, स्याद्गादरूप परमागम, दयारूपी धर्म ह्यांविषयीं मनांत वात्सल्य 

असलें तरच संसारपरिश्रमणाचा नाश होऊन मोक्षप्राप्ति होते. जिनमंदिराची सेवा, जिन-सिद्धांताचा 

अम्यास, साधर्मी माणसाचें वैयाइत्य, धर्मावर अनुराग, दान देण्यामध्यें प्रीति, हे सगछे ग्रुण वात्स- 

ल्पानें प्रात्त होतात. ज्यांनीं घट्काय जीवाबिषयीं वात्सल्य धारण केले आहे त्यांनीं तैलोक्यांतील 

उत्कृष्ट अशी तीयकर-प्रकृति प्राप्त करून घेतली. द्यासाठीं ज्यांना आपलें कल्याण करून पघेण्याची 

इच्छा अहि त्यांनीं भगवान्‌ जिनेश्वरांनों सांगितलेल्या वात्सल्य गुणाचा मह्विमा समजून घेऊन त्याचें 

स्तबन कराये, पूजन कराबें. आणि त्याचा मद्बान अध्ये उतरावा. झा योगानें सम्यग्दरीन शुद्ध 

होऊन तपश्चरणानें अहमिंद्रादि देवगति प्राप्त ह्ोईछ. नंतर जगाचा उद्धार करणारें तीथंकरपद मिक्कून 
निर्वाण प्राप्त होईल. द्ाप्रमाणें प्रचचन-बत्सलत्व नांवची सोव्ठावी भावना बर्णिली. 
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दशलाध्षणिकपर्म, 


यापुद्दे धर्मा्ें स्वरूप सांगतात. धमे हा दशलक्षण-स्वरूपाचा आदे. या स्वरूपावरून 
आत्म्याच्या अंतर्गत स्वभावाची ओव्खख पटते, उत्तम क्षमा, उत्तम मार्दव, उत्तम आर्जब, उत्तम सह्य, 
उत्तम शौच, उत्तम संयम, उत्तम तप, उत्तम त्याग, उत्तम आर्किचन्य आणि उत्तम ब्रह्मचर्य हीं 
धर्माचीं दहा लक्षणें आहत. धर्म महणजे पदार्थाचा मूल स्वभाव. जगांतील सबे पदार्थ आपला 
स्वभाव कधीदी सोडीत नाहींत. पदार्थातील स्वभावाचा नाश द्वोतों असें मानलें तर पदार्थाचाच 
अभाव मानणें भाग पडेल म्हृणून तसें मानतां येत नाहीं. आत्म्याचा मूल स्वभाव क्षमामार्दबादि 
लक्षणांनीं युक्त आह. त्याच्याठिकाणी क्रोधादिक विकारांचे प्राबल्य दिसून येतें तीं कमंजनित 
उपाधि होय. या उपाधिमुक्ें मूक स्वभावावर आवरण पडठतें व तो मूक़ खभावांत दिसेनासा 
द्वोतो. क्रोवादिकांचा अभाव ज्लाला म्हणजे तो प्रकट होतो. उदाहरणार्थ:- क्रोध नष्ट झाला म्हणजे 
क्षमा, मानाच्या अभावानें मार्दब, मायेच्या ( कपटठाच्या ) अभाबानें आजंब, लोभाच्या अभावानें 
शौच बगैरे आत्म्याचे सर्व गुण त्या त्या विकाराच्या अभात्रीं ग्रगट होतात. म्हणूनच आत्म्याछा 
क्षमादि दशलक्ष्णस्वरूपाचा म्हटलें आंह्द. मोहनीय कर्माचे ऋरधछोमादिक कषाय हे भेद आद्वित. 
त्यांनी अनादिकालापासून आन्मा आच्छादिलेला आहे. म्हणजे कषायाचरा अभाव झाला कीं हाार्चे 
खाभाविक मूल खरूप ग्रगट होतें. 
याप्रमाणें आत्म्याच्या दशलाक्षणिक खभावाचें संक्षिप्त वणेन करून यापुढ़ें प्रत्येक धर्माचें 
सबिस्तर खरूप सांगतात. 
क्षमा, 
आत्म्यान्या खाभाविक गुणापैकीं पह्विला गुण क्षमा आंद्वे. आस्म्यांत उत्पन होणाज्या ओष- 
रूपी विकाराला नाहींसे करण म्हणजे क्षमा गुण प्रगट करणें होय. क्रोधापासून आत्म्यांत निरंतर 
वास करणाय्या संतोष, संयम, निराकुछता बगैरे गुणांचा नाश होतो व 
क्रोधाचे दुष्परिणाम स्यामुक्कें व्याची जगांत अपकीत्ति होते.क्ोधामुक्रे ज्यास कार्याकार्य विचार राद्बात 
नाहीं त्याला आपल्या मनवचनकायेच्या क्रिया स्वाधीन ठेवण्याचें सामर्थ्य 
नसतें. पुष्कछ्ठ दिवसाचें प्रेमाचें नातें असलें_ तरी तो एका क्षणांत नाहींसें करून टाकतो. तो 
सर्बाँचा मोठा शत्रु बनतो. त्याला सत्यासत्य भाषण करण्याचा बिचार राह्मात नाहीं. तो नीच लोकांना 
देखील न शोभणारी भाषा आपल्या मुखाबाटें बोर छागतो. त्याला धर्माधर्माचा विचार राद्वात नाहीं. 
तो रागाच्या आवेशांत आपल्या बापाचा, भावषाचा, मुलाचा, बायकोचा, धन्याचा, चाकराचा व प्रत्यक्ष 
जन्म देणाज्या मातेचा देखील खून करण्यास ग्रदृत्त होतो. एवर्ेंच नब्द्दे तर तो स्वत:च विद्वीरीत 
पहन प्राण गमावून बसतो. थोडक्यांत त्याछा कोणतीच झुद्धि राहत नाहीं. म्दृणून ्रेधी पुरुष बेल्ेबर 
काय करील याचा चांगस्या लोकांस भरंवसा वाठत नसल्यामुद्ठें ते त्यापासून फटकूनच राह्तात, 
ऋोधी पुरुषाछा यमराजाची उपमा देण्यांत येते ती बिचारांतीं ययार्षच वाठते. 
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दुसन्या तद्धेनें करेधी पुरुषाचें काय नुकसान होतें तें पहा. प्रधमतः त्याच्या ब्ञानदर्शनादि 
आत्मिक गुणांचा घात द्वोतो. क्रोधाच्या तडार्यांत सांपडल्यानें महान्‌ तपस्वी दिगंबर मुनि 
धर्मश्रष्ट होकन नरकाला गेले आदत. क्रोधामुत्े अत्येत तीत्र पापबंध होऊन नरकवास भोगाबा 
लागतो. बुद्धिश्रष्ट होऊन मलुष्य निर्देयी बनतो. परोपकाराचा ब्रिसर पड्ून कृतन्नता पदरीं येते म्दृणून 
मनुष्यमात्रानें क्रोधाला भयंकर शत्रु जाणून त्यापासून आपण दूर राहण्याचा अवश्य प्रयत्न कराबा, 
क्रोधापासून आत्मघातासारखें मयंकर पाप घडठतें हें जाणून हा त्रिकार आपल्यांत उत्पन्न द्वोऊे न 
देण्याचा जीवापाड प्रयत्न करीत राहावें. 
पुण्यवान्‌ छोकांनाच क्षमा-गुण धारण करण्याची सदूबुद्धि उत्पन्न द्वोते. क्षमा दें नांव संस्कृत 
भाषेंत पृष्वीछा दिलेलें आहे. प्रृष्यी आपत्यावर द्वोणोरे आधात सदन करीत असते. सब प्राणी- 
मात्राची धडपड जरी पृथ्वीष्या पाठीवर चालछलेली आह व त्यापासून 
उत्तमक्षमेयें लक्षण प्ृथ्वीछा अपरिमित त्रास होत आह तरी ती सर्व सहन करतेच ना! 
याचप्रमाणें जे लोक पर-पदार्थापासून होणारे अनेक प्रकारचे त्रास सद्दन 
करतात त्यांनाच क्षमा ह्वा गुण प्राप्त होतो. स्वतः प्रतीकार करण्याचें सामर्थ्थ असूनद्दी जे इत- 
रानी दिलेला उपसर्ग स्वद्वितासाठीं सहन करितात व्यांच्याच सहनशीलतेला उत्तम क्षमा म्द्णार्बे. 
एरबी आपत्या लौकिकाकरितां, द्रब्य-प्रात्तिकरितां किंवा दुसन्‍्या कोणव्याह्दी द्वेतनें दुसत्याचा उपद्वव 
सोसणाय्या व्यक्ति जगांत दिसून येतात, पण व्यांनीं धर्माकरितां क्षमा धारण केली आह भअर्से नब्दे, 
मूल मुद्दा रागद्वेषरद्षित द्वोजन आत्म्याचा यथार्थ स्वभाव प्रगट करण्याकडे आद्दे म्हृणून क्षमेष्या- 
मार्गे मुद्दाम “ उत्तम ” ढेँ विशेषण दिलेलें आहे. याशिवाय “ उत्तम ” विशेषणाचा दूसराही द्वेतु 
असा आह कीं, ती क्षमा सम्यग्ज्ञानपूवंक असली पाहिजे. अशा प्रकारची उत्तम क्षमा अंगीं असणें ढेँ 
श्रैलोक्याचे सार अंगीं असण्यासारखें आद्व. हीच क्षमा जीबांना संसार समुद्रांत्न तारून नेण्यास 
समर्थ आदे. उत्तम क्षमेंत रत्नत्रयाचा समावेश झालेला असतो म्दणून त्यास दुर्गतीतील दुःख 
भोगण्याचा अ्रसंग येत नाहीं. क्षमा धारण करणान्या पुरुषाछा नरकगति व तियंच गतीछा जाबें छागत 
नादी. ही एक उत्तम क्षमा अंगीं असली तर त्याबरोबर अनेक गुणांचा प्रादुर्भाव होतो. दिगंबर 
मुनींचा क्षमा द्वा प्राण आद्वे, उत्तम क्षमेचा लाभ होणें म्हणजे चिंतामणि रत्नाचा लाभ होणें असे 
ज्ञानी लोक समजतात. उत्तम क्षमा अंगीं असल्यानें मम अतिशय झुद्ध राहतें. क्षमेशिवाय मनाची 
स्थिरता व उज्ज्वलता राह्मणें शक्य नाद्दी, सारांश, सर्व मनोरथाची सिद्धि एका उत्तम क्षमेपासून 
होते ग्दृणून ती धारण करण्याचा सर्वानी प्रयत्न करावा. 
प्रसंगानुसार याठिकाणीं क्रोध उत्पन्न ज्ञाछठा असतां तो कसा जिंकाबा, त्यात्रेढ्लीं मनांत 
कोणते विचार आणावे ढें सांगितलें असतां बाबगें होगार नाहीं म्हृणून त्याविषयी थोडेसे विवेचन 
केलें आधे. क्रोध उत्पन्न झ्ञाला असतां पुढ़ें लिहिल्याप्रमाणें प्रत्येकानें विशेषतः मुर्नीनीं आपर्या 
मनाशीं विचार करावा. 
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कोणी एखाद्यानें आपल्याला दुवंचन बोझन दुःख दिलें, शिन्या गाली केली, चोर म्हटलें, 
अन्यायी, पापी, दुराचारी, दृष्ट, नीच, दुबत्ठा, चांडात्,, कृतन्ती वौरे शब्दांनीं संबोधिलें तर त्यावेल्ी 
ज्ञानी पुरुषांनीं असा विचार करावा कीं, “ मीच याचा कांढीं तरी अपराध 
क्रोष कसा केला असलछा पाद्िजे! किंवा रागद्वेषाब्या भरांत एखादा अपशब्द बोदन 
जिकाबा. याचें अंतःकरण दुखबिलें असलें पादिजे, मग त्यात्रदल त्यानें मा उलछ्ट 
शिवीगात्ती केली, घिक्कार केला, भीच, चोर, कपटी, अधर्मी बौरे शब्द 
उच्चारून अपमान केला तर त्यांत वावर्गे ते काय / याहूनद्वी अधिक जरी व्यानें दंड दिला असतां 
तरी ते देखील योग्य ज्ञार्ले असतें. ज्याअर्थी मी त्याचा अपराध केला आदि त्याअर्थी त्याचीं दुर्बचनें 
ऐकणणें मठा भाग आदि. तीं ऐकून उलट क्रोध करणें योग्य नाह्दी. अपराधी पुरुषाला येपे नाहीं 
तरी नरकांत जाऊन दंड भोगावा छागतोच की नाद्दीं ! ज्याअर्थी माश्या निमित्ताने यारा दुःख 
झालें आद्दे व त्या दुःखाध्या आवेशांत तो मला दूःशब्द बोदन आपकलें सांवन करून थेत आदे 
त्याअर्थी मी त्यापासून वाईट मानून घेण्याचें कारण नाद्दीं. ” इत्यादि. 
एखादा गृहस्थाकट्टन विकारब॒श क्चित्‌ दुबंचन निधालें तर त्यानें आपण केलेल्या दुष्कृ- 
त्याबइल ज्याचा गुन्हा केला असेल त्याची क्षमा मागात्री व त्यावेद्हीं असे म्दृणावें कीं, “दे दयानिभे ! 
मी अज्ञानी आह. रागद्वेषाब्या वश द्वोजन आपस्या मनाछा दुखबिलें दी 
फार बाईट गोष्ट मजकइन घडली. त्याबइल मलछा क्षमा करा. यापुददें अशी 
गोष्ट मजकड्टन कर्धीही घडणार नादीं. एकवेर्की दोणास्या चुकीबदल सत्पुरुष 
नेद्मी क्षमाच करीत असतात. ” 
ज्याजवछ क्षमा मागण्यास जावयाचें तो पुरुष जर तीव्र-क्रोधी व अन्यायाचरणी असेल तर 
मंदकषायी पुरुषानें त्यापाशीं आपण केलेल्या अपराधाबददल क्षमा करा असें म्द्ृणण्यास जाऊं नये. 
काांतरानें त्याचा क्रोपष शमला आद्वि असे समजस्यावर जावें, 
स्वतः कोणत्याद्दी प्रकारचा अपराध केला नसून शिवीगात करणारा पुरुष केवव्ठ ईर्षेनें 
अथवा द्वेधानें आपल्यावर अनेक प्रकारचे दोपारोप करोत असेल तर त्याबदल ज्ञानी पुरुषानें मुव्ठीच 
दुःख करूं नये. त्यावेद्तीं असा विचार मनांत आणावा,“जर आपण याचें 
निर्दोष पुरुषाचे. धन किंवा जमीन जुमला दरण केला असेल, त्याथ्या उपजीविकेष्या साध- 
विचार. नांचा नाश केला असेल, त्याची खोटी चद्दाडी कोणाजवल करून नुकसान 
केलें असल, अथवा त्याचे दोष प्रगट करून जगांत नाचक्की केली असल 
तर या अपराधाबदल पश्चात्ताप करून त्याची माफी मागणें योग्य आद्वे. पण जर तसा कोणताद्दी 
अपराध केला नसेल तर त्यात्रदल माफी मागण्याचें मुर्ींच कारण नाहीं. जरी तो मला उद्देशून 
आपस्या मुखाने अभद्रवचन उच्चारीत असला तरी ते शब्द माह्या आत्म्याला मुर्कीच लागत 
नादीत. तो माह्लें नांव व कुल उच्चार करून त्याछा शिन्या देत आह. पण नांव व कुल द कांदीं 


दुर्वचनाबहल क्षमा 
मागात्री, 
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माह्लें स्वरूप नब्दे, माह्ें खरें स्वरूप ज्ञान आहे. तो ज्याछा शिव्या देत आदे तो मी नव्द. मी 
अद्दे त्याडा हे शब्द मुत्हीं ऐकूंच जात नाद्वीत. म्हणून आपण यावे्ती क्षमाच धारण केली 
पादिजे. दुसरी गोष्ट अशी कीं, द्वा जीं दुवचनें उच्चारीत आद्टे तीं त्याब्या मुखापासून, त्याध्या 
मनांतील अभिप्रायाला अनुसरून, जिद्दा व दांत यांच्या साह्यानें पुद्ठल परमाणु शब्दरूपानें प्रगठ 
होत आदत. व्या बचनाला ऐकून जर मी आपकल्या आत्म्यांत विकारभाव उत्पन्न होऊं दिला तर 
माह्या इतका मूल दुसरा कोण असूं शाकेल ! हा मनुष्य ईर्षेनें मछा शिवीगाठू करीत आहे. पण 
बास्‍्तत्रिक पाद्वं जाता शिवीगाल्ठ द्वी कांहीं एखादी वस्तु नब्द्दें, ती माश्या अंगाला लागल्या 
सारखींददी दिसून येत नाद्दी. अवस्तुमध्यें देवधेबीचा व्यापार होतो दे मी ज्ञानी असून कर्स मानावें? 
भतां यानें मछा चोर, अन्यायी, कपटी, अधर्भी बौरे म्हटलें तरी त्यांत बाबगें काय झाठें ! आपण 
अनेक जन्मांत चोर झ्ालों नाहीं काय ! केवढ चोरच नब्द्दे पण ब्यभिचारी, अमक्ष्य भक्षण करणोरे 
भिल्ठ, चांडालन, चांभार, मद्वार, कुत्रा, गाढव वौरे नर व पशुंच्या अनेक अवस्था धारण केल्या 
आद्वत, जगांत जेबक्या र्द्ृणून अन्यायाचरणाचों कृर्त्ये असतील तितकीं सत्र आपल्या हातून अनेक 
जन्भांत अनेक प्रसंगीं घडलीं आद्वित. अजूनही संसार-परिश्रमण कराबयाचें आहे, तोपयैत अनेक 
पर्यायांत बेगवेगब्य्या, बेल्ठेवर त्याट्टूनद्दी नीच अवस्था धारण कराब्या छागतील. मग यानें आपणांस 
तसे म्दूटलें याबइल वाईट कां वाहन ध्यावें बरें! आपण कीं तरीं या सवे अवस्था भोगडेत्या 
आद्वितच. त्याचा त्यानें उच्चार केला यांत वाईट मानण्पासारखें काय आर ? ब्यानें आपणाला गाढव 
म्इटलें महृणून वाईट मानून घेऊन त्यामुरें आपल्या शुद्ध आत्म्यांत विकारभाव उत्पन्न होऊं देणें 
चुकीचें आदे. दुष्टलोक दुवेचन बोढछून मत्ण दुःख देण्याचा प्रयत्न करितात यांत वास्तब्रिक त्यांचा 
मुल्हंच अपरांध नाह्वी, आपण पूर्व जन्मीं जें जें कम॑ बांधलेलें असल तें उदयाला आलेलें आद्वे व 
तेंच या दुष्ट मनुष्याध्या तोंद्ून मला अपशब्द बोद्धन नादींसें होत आहे. हवा कांदीं थोडा छाभ नब्द्दे : 
खरोखर या दुष्टकोकांचे मजबर फार उपकार आद्वेत. कारण ते मला शिव्या देऊकन आपकल्या पुण्य 
संचयाचा नाश करून मी केलेल्या पापाला नाद्वीसे करीत भाद्वेत. अशा उपकार करणास्यावर जर 
मी क्रोध करीन तर माश्या इतका अधम दुसरा कोण असूं शकेछ £ ओरे ! यानें मला फक्त शिव्याच 
दिल्या, मारलें नाहीं, द्वा थोडा लाभ झाला काय ४ क्रोध आलेला मनुष्य मारण्यासही प्रदत्त होतो- 
त्याला आईबाप, मुलगा, भाऊ, ख्री, मित्र यांपैकी कोणाचीढ़ी पर्वा नसते. असें असून त्यानें मला 
मारिलें नाद्दी हा उपकारच म्हणावयाचा !” 
याद पुढ़ें क्रेषी पुरुष प्रत्यक्ष मारण्यास तयार झाला तर त्यावेढ्ीं ज्ञानी पुरुषानें पुढील 
बिचार मनांत आणून क्षमा धारण कराबी. “ यानें मछा फक्त मारिलें, मान्ना प्राण घेतला नाहीं. दुष्ट 
लोक स्वतःच्या जीवाबर उदार द्ोजनच दुसज्याचा घात करण्यास तयार 
प्रत्यक्ष मारणाज्या- द्ोत असतात. यानें अझून मान्ठी तशी अवस्था केली नादी द्वाही एक 
विषयी विचार लछाभच घडला, ” यापुद़ें तो प्राण धण्यास्त प्रदत्त जाला तर पुढील विचार 
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मनांत आणाबवा, “ एक वेलठ कधी तरी मराबयाचें होतेंच तें आतां प्राप्त क्षाल्यामु्े 
कर्माचें ऋण फिटलें दूँ बरें झालें, या मरणानें माक्षा धर्म नष्ट झाला नादीं. धर्मानें पालन 
होत राहुन जर जगतां आर्ेले तरच तें जगणें खेरें. द्वे द्रब्यप्राण ( शआसोष्छासादि ) पुद्नल्स्वरूपी 
आदेत. ज्ञानदर्शनादि स्वाभाविक आत्मगुणाला भाव-प्राण म्दणतात. त्यांचा घात मी क्रोधादिक 
बिकारांब्या आधीन होऊन केला नाह्ीं दवा फार मोठा लाभ झ्ाला. याहून श्रेष्ठ छाभ जगांत दुसरा 
नादीं. उत्तम कामांत इजारों बिन्ने येणें हा सृश्टिकम आदे. त्याअर्थी मला विप्नें आलीं दें. पोग्यच 
झ्ालें. मी जर यावेत्हीं क्षमाभाव धारण करून प्राप्त द्वोणारे उपसर्ग सदन करणार नाहीं व विका- 
राच्या स्वाधीन द्वोऊन क्षुब्ध द्वोईन तर माह्लें हें आचरण पाहून, माश्याहून अस्पज्ञानी, भित्रे असे 
ह्यागी, तपस्वी वगैरे आपली क्रिया निर्दोषरीतीनें पात्ठण्यांत इृढ निश्चयी कसें राहूं शकतील ! ते 
सर्व आपापल्या कर्म-मार्गात शियिल्ठ द्वोतील व त्यामुद्ठें धर्ममार्ग सदोष बनेल. दुसरे, मी सध्यां बीतरागी 
बनलों आहे. अशा प्रसंगीं इतर विकारांच्या आधीन द्वोऊन जर मुखावारटें दुर्वचन बोद् छगछों तर मला 
पाहून इतर लोक़द्दी तसेंच बोदूं छागतील व मी धर्माची मयोदा सोइन पापाची परंपरा चालबिणारा 
ठरेन, याकरितां मी आतां ग्राणांतीढी धारण केलेल्या क्षमागुणाला सोडणार नाहीं. पूर्वी जें मी अशुभ कर्म 
संपादन करून ठेविलें त्याचें फल मला एकव्यालाच भोगावें छागणार आहे. इतर पदार्थ केबत्ठ 
निमित्त मात्र आद्वत. यांच्या निमित्तानें माप्नें कम॑ँ उदयाला आर्ले नसतें तर दुसन्या कोणाध्या 
निमित्तानें तरी तें आलेंच असतें. उदयाला आलेलें कम फल दिल्याशिवाय राहत नाहीं असा जैन- 
सिद्धांत आद्व. द्वे अज्ञजीव माइ्यावर मोठा क्रोध करून दुवंचनांनीं मला त्रास देत आद्वत, त्यांना 
जर मीद्वी तसेंच उलट बोर छागछों, तर माइ्यांत व त्यांष्यांत फरक तो काय : मीद्दवी विकारबश 
झालों तर मला तच्चज्ञान द्वोजनद्दी तें निरथंक झ्ालें असें म्दृणाररें लागल.” उदयाला आललें पापकर्म 
आपकें फल देण्यास तयार न्लार्ले असतां त्यामुद्ठे चिद्डन जाऊन कोणाद्वी विचारी पुरुषानें आपत्या 
आत्म्याछा ्रेधादिक विकारांच्या स्वाधीन होऊं देऊं नये. त्यावेढीं त्याने आपत्या मनांत असा विचार 
करावा- “ है आत्मन्‌ ! तू पूरी जीं अशुभ कम केली अद्वित. तीं आतां उदयाला येऊन दु:ख 
देत आद्वित. त्यांना प्रतित्रंध करणें अशक्य आद्े म्दणून आतां तीं सद्दन कर. दुःखामुत्लें भय- 
भीत झालास तरी तीं कमें तुला सोडतील अर्से नाहीं. उलट त्यापासून पुनः अधिक पापबंध मात्र 
दोईल. म्द्णून प्राप्त झालेत्या दुःखाछा मुर्लींच न भीतां तूं परम शांतभावानें तीं सदन कर. तुश्या 
आजुबाजूला दुष्ट लोकांचा मोठा समूह जमलेला आहे. तो आपल्या सामर्थ्यनिं तुभ्या क्रोषरुयी 
भप्नीछा प्रज्वलित करून परम शांतभावरूपीं संपदेला भस्म करूं: पाहत आढ़े. या प्संगी सावध 
न द्वोतां जर तूं क्षमा सोडशील तर अबइयमेव तुझ्या साम्यभावाचा, धर्माचा व कीर्तिचा नाश द्ोईल.” 

ज्ञानी पुरुष असक्य दुःख प्राप्त ब्ालें म्बणजे आपकल्या पूर्व कर्माचा नाश द्वोऊे छागला आह 
असें समजून फार आनंदित द्वोतात. मग ते असा विचार करतातः--- 

“जर या दुष्टॉनी अनेक प्रकारच्या कदुभाषणांनीं व पीडनादिकांनीं मला त्रास दिला नसतां तर 
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मान्नी अशुभ कर्मापासून सुटका झ्नाली नसती. त्यांनीं द मजबर खरोखर उपकार केला. अथबा 
त्यांध्या दुष्ट बचनामुत्ठेंच मान्ली विवेकशक्ति जागृत द्वोज्न जिनागमाच्या 
साझाने मी साम्यभावाचा जो अभ्यास केला द्वोता त्याची कसोटी छागली. 
माह्नी परीक्षा घेण्याकरितांच कर्मह्ठी उदयाला आलें आहे. याप्रसंगीं साम्य- 
भाव सोदइ्न जर मी त्याजवर रोष करीन तर ज्ञाननेत्र प्राप्त द्वोजनद्दी साम्यभाव प्राप्त झ्लाला नाहीं 
असे ठेरेल व ्रेघरूपी अम्नींत जद्गून मी भस्म होईन. मी बीतराग प्रभूनीं उपदेशिलेल्या मार्गानें 
जाऊन, संसारबंधन तोहन टाकप्यात्रिषयी उद्युक्त झ्ालों असतां माझें चित्त क्षुब्ध दोइल तर 
संसार-परिश्रमण करणाय्या अज्ञानी मिथ्यादृष्टी सारखाच मी ठरेन. 
सत्पुरृष अज्ञ जीवांना धर्ममार्गाच्रा उपदेश देत असतात पण ल्याचा उपयोग द्वोत नादीं. तरी 
त्याबिषयीं ते मनांत बाईट बाद्ून घेत नाहींत. जसें एखादा बैथ विषनाश करण्याचा प्रयत्न करीत 
असून त्यामुद्ें ते नष्ट न झालें म्हणून आपण स्वतः ते भक्षण करीत नाहीं. रोग्यास गुण न आला 
मदणून वैद्यानें मरात्रें अ्ें नाहीं. त्याचप्रमाण पुरुषाने प्रथमतः ज्यास उपदेश थावयाचा त्याची 
पात्रता पद्मावी व आपल्या उपदेशाचा इष्ट परिणाम घट्टून न येतां उलट द्ोण्यासारखा असेल तर तो देऊं 
नये. आपल्या सांगण्याचा एखाब्मावर परिणाम होत असेल व आपण सांगणार तें समजण्याची व्यांत 
पात्रता आहे असें आपणास बाठत असेल तर प्रसंगानुसार थोडक्यांत गोड शब्दांनीं चार शब्द 
सांगावें. तेवद्यातर ह्यानें आपका दुष्टपणा सोडला नाहीं तरी ल्यामुलें आपण क्रोधवश होऊं नये. 
त्याची उपेक्षा कराबी. 
या दुष्टानें आपल्या मुखावाटें अशी अभद्र वाणी उच्चारून आपणांस उपद्रव दिला नसता 
तर आपण तरी शांत राहुन धर्माला शरण गेलों नसतों. ज्याअर्थी उपद्रब देणास्यानें मा पापा- 
पासून भयभीत करवून धर्माचा संबंध जोइन दिला आह त्याअर्थी तो 
दुशनें उपद्रव दिल्‍्या  उपद्रव देणारा पुरुषच माइया रागद्वेषादिक बिकारांना सोडबिणारा व उप- 
चेढीं काय विचार कराबा? कारकर्ताच झ्ञाला असे समजलें पाद्िजे. जगांत कित्येक असे उपकारी 
पुरुष आह्वेत कीं,ते दुसन्याच्या सुखाकरितां धन वगैरे देतातच, पण प्रसंगीं 
आपका प्राण देखाँछ खर्ची घालितात. मग मल्ग तर दुष्टांचीं फक्त दुबचन ऐकावयाची आदत यांत 
अवधड ते काय? तीं दुर्व चनें बोलण्यापासून जर तो सुखी होत आह तर त्यांत आपलें काय नुक- 
सान आह ? दुःख देणान्याविषयीं जर मी मनांत द्वेष न केला तरच माह आत्मद्वित द्वोणार आदे. 
तसेच ज्याअर्थी मी सवेसंग परित्याग करून मुनित्रतांत क्षमा अंगिकारिलेली आद्दे त्याअर्थी 
या वचनापासून माज्ना साम्यभाव टिकतो कीं नाहीं हें दिसून येइल. तर्सेच माश्या साम्यभावाचा 
नाश कराता म्दृणून अनेकांनीं अनेक प्रकारें आपली पराकाष्टा केली तरी मी अणुमात्रद्दी आपली शांति 
सोडणार नाहदीं. तर्सेंच चिरकाल शाल्राघ्ययन करून साम्यभावार्चे मद्तत्त समजून घेतलें पण प्रसगी 
तो टिकला नाहीं तर त्या शाख्ाध्ययनाचें तरी काय फल ! आजपयैत प्रसंग पडला तर असे पैये 


असक्ष दुशाचे बेढ्ीं 
काय विचार करावा. 
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घारण करूं, असे वागूं अरसे मनोरय ठरविले पण प्रसंग येतांच ते सर्व नाहींसे झ्ााले. अशा पोकब्ठ 
चैर्याच्रा काय उपयोग ! दुष्ट आपत्या इृतीनें अथवा शाद्वांनीं आपणांस दुःख देत आदि व त्यावेव्हीं 
आपण अणुमान्न देखील मनांत विकार न येऊं देतां इड भावनेनें उपद्रव सहन केला तरच तें खरें वैये ! 
अदा जैर्याचीच जगांत सज्जन लोक प्रशंसा करितात. उपद्रव, संकट किंवा दुःख दे जोपय॑त प्रत्यक्ष 
येऊन प्राप्त झाले नाह्दीत तोपयैतच पुष्कलछ लोक सत्य, शौच, क्षमा, दया बगरे अनेक सदूगुणांचे 
धारक म्दणून म्दणबून घेतात. पण प्रत्यक्ष प्रसंग आला कीं ते सब गुण नाददीसि होऊन त्या ऐवजी 
अवगुणच भरलेले दिसून येतात. खरे सजन असा डौल कर्धघीच मिरबीत नाहींत. दुर्जनांनीं 
हवे तेबढ़े अपकार केले तरी सज्जन दे सजनच ठरतात. दुष्टाच्या अपकारावबइछ मुखाबादें क्धी 
ब्रदेखील काढावयाचा नादहीं असा त्यांचा बाणा असतो व असा बाणा वबाल्ठगणारेच छरे 
साधु किंवा सजन द्वोत. अशा सज्नांच्या कार्याची सिद्धि ठरलेली असते. दुसम्याकह्ून उपसर्ग 
होवो किंवा तो आपोभाप येऊन पड़ो व्यामुद्ठें ज्यांचें अंतःकरण कलुषित द्वोत नाहीं त्यांनाच अवि- 
नाशी संपदेची प्राप्ति होते. अज्ञानी जीवर आपण कंलेल्या पूर्व पापकर्मावददक स्वत:वर रोष न 
करतां कर्मफल देण्यास उदच्युक्त झालेल्या बाह्य निमित्तांवरच रोष करितात. हा संसार अनंत 
दुःखांनीं भरलेला आढे, यांत श्रमण करणाराला कोणकोणतीं दुःखें भोगात्रीं छागत नाढींत ! संसा- 
रांत तर सदैव दुःख ठेवलेलें, जर संसारांत सम्यग्ज्ञानरद्ित, कार्याकार्यत्रिचार सोडणारे, जिन- 
सिद्धांताविषयीं द्वेष बाव्ूगणारे, अत्येत निदयी, परलोकीं हित व्हावें अशी इच्छा न ठेवणारे, षी- 
दुष्ट, विषयी, ह्ढी, दुराग्रद्दी, महाभिमानी, कृतन्न असे जीव उत्पन्न झाले नसते तर निर्मल बुद्धि धारण 
करणाय्या सजनांना व्रत, तपश्चरणादि क्रिया करून मोक्ष प्राप्तिकरितां उद्योग करण्याचें तरी काय 
प्रयोजन ह्वोतें ! अशांना पाहुनच सत्पुरुषांना उद्बेग उत्पन्न होतो व ते वीतराग होण्याकड़े आपलें 
मन वाबितात. मा पूर्वकृत जबरदस्त पुण्याईमुक्लें परमात्मस्वरूपाचें ज्ञान झाल्ले आदे, सर्ज्ञांनीं 
उपदेशिलेल्या पदार्थानाही यथावत्‌ जाणप्याची शक्ति मजमध्य उत्पन्न झाली आहे म्दृणून संसार 
परिश्रमणाची भीति बाटल्यामु्ठें वीतराग धर्म धारण करून त्याप्रमाणें आचरण करूं लागलों, अशा 
स्थितीत जर मी क्रोधाच्या वश होईन तर माप्नें ज्ञान चारित्र वगरे सर्ब निष्फक्क ठरेल, श्रीपग्मनंदि 
मुनींनी म्हटलें आद्वे “ जो मूर्ल लोकांनीं केलेल्या उपद्रबांना, थद्रेछा, शिवीगाढ्ी, अपमानादि अनेक 
क्रियांना न जुमानतां आपले मन श्ञांत ठेबतो, त्यांत अणुमात्र विकार उत्पन्न द्वोऊं देत नाढीं त्या 
पुरुषालाच उत्तम क्षमा घडते व ती क्षमा मोक्षमागकिडे ग्रवृत्त झालेक्या पुरुषपाछा उत्तम पदास 


पोंचविते.” 


विवेकी पुरुष असें चिंतन करीत असतात कीं, “आपण तर रागद्वेषादि मल रद्वित 
उज्ज्वल अंतःकरणाचे आहत. इतर छोक आपणांस खोटे म्दृणोत वा खरे म्द्णोत. त्यांशी 
आपकें काय प्रयोजन ? ज्यानें बीतराग धर्म घारण कलेला आहे त्यास आपस्या आम्मयाब्या 
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विशिष्ट शुद्धतेकडेच फक्त दृष्टि ठेवून जागरूक राढिले पाहिजे. आपके विचार वाईट असले व इतरांनीं 
आपकल्या मतलबाकरितां आपली फार स्तुति करून चांगलें म्इटलें ग्दणजे आपण 

पल कमा जले होते असे नाहीं. या उछट आपले विचार चांगले असून कोणी 

४ ट्टेषबुद्धीनें आपणांस खोटें म्हटें म््णून तेवढयानें आपण खोटें ठरतों असेंही 

नाहीं आपके जसे विचार असतील तसेंच फल मित्ठते. कोणी कांचेला रत्न अथवा रत्नाला कांच म्दट- 
स्‍्थानें कांच रत्न किंवा रन कांच द्वोत नाहीं.किंमत खज्या रत्नाचीच द्द्वावयाची.कां चेछठा कोण विचार- 
णार! म्दणून इतरत्रांच्या म्दणण्यावर खरें खोटें अब्॒लंबून नाहीं. त्याचा स्वतःच विचार केला 
रदृणजे झाल्ले. दुशंचा स्वभाव दुसप्यांचे दोष प्रगट करण्याचा असतो. त्यांना तसें केल्पाशिवाय 
क्धीद्वी समाधान वाटत नाहीं. म्दृणून अतःपर दुष्ट छोकांनीं माह्यांत नसलेलछे देखील दोष प्रत्येक 
घरी जाऊन सांगातें व स्वतः छुखी व्हावें. ज्यांना द्रव्य पाहिजे असेल त्यांनीं माह्लें स्रस्व द्वरण 
करून समाधान मानात्रे, मान्ना प्राण घेण्याची ज्या माइ्या शन्न्ची इच्छा असेल त्यांनीं तत्काल ती 
अमलांत आणाबी. ज्यांना मान्नी जागा, जमीन-जुमला बगैरे हवे असेल त्यांनींही तत्काल तीं ग्रहण 
कराबी, मी भातां रागद्वेष सोइन माध्यस्थ्य ( तटस्थ ) भाव धारण केला आह. जगांतील संपूर्ण 
प्राणी माइ्या निमित्तानें छुल्ली होबोत. मजकरितां कोणत्याहदी प्राण्पाला कोणत्याही प्रकारें दुःख द्वोऊ 
नये. कारण माही अशी खात्री झालेली आहे कीं माझ्लें प्राण आयुकर्माष्या स्वराधीन आद्वित. द्रब्य 
आणि जमीन-जुमला यांचा लछाभालाभ पाप-पुण्याब्या स्वाधीन आह. मी आतां कोणत्याद्दी जीवाशी 
बैर, विरोध न करितां सर्वाबरदइल क्षमा धारण केली आहे. असें असूनद्वी जे दुष्टछोक स्वद्वितादिताचा 
विचार न करितां दुर्वचनादि उपद्रवांनीं मला दुःख ब्हबें म्दृणून प्रयत्न करीत अद्वित त्या त्यांच्या 
उपद्रवांनी दुःखी होऊन मी क्षमा सोडण्यास तयार ब्हाबें म्हणजे त्रैलोक्य चूडामणि भगवान्‌ बीत- 
राग प्रभूष्या यथाये स्वरूपाला न जाणण्यासारखें आद्वे. अथवा आजपयैत मी बीतराग 
धर्माची उपासना केलीच नाह्ीं अथवा मूल लोकांचा स्वभाव जाणला नाहीं असे समजलें पाहिजे. 
मूढ लोकांचे ज्ञान यथाये नसतें. त्यांची बृत्ति सस्वी मोह कर्माष्या स्वाधीन बनलेली असते. म्हृणून 
अशा लोकांविषयीं मी क्षमाच धारण करणें योग्य आहे. ही क्षमा इह॒लोकी परमशरण आह. आई- 
सारखी आपलें रक्षण करणारी आह. फार काय क्षमा हेंच जिनधर्माचें मूल आदि. हिच्या आधारानेंच 
इतर सब गुणांचें वास्तन्य आहि. या क्षमेमु् कमनिजरा होते व द्वीच दजारों संकटापासून प्राणि- 
मात्रा्चे रक्षण करण्यास समय आह. म्दृणून धन देऊन अथवा प्रसंगीं प्राण देखील देऊन क्षमेचें 
रक्षण करणें योग्य आहे. हिला सोडतां कामा नये. कोणी दुष्टपणानें आपला प्राण घेऊं छागछा 
तरी देखील त्याछा उद्देशून कदुबचन मुखावारटे काढूं नये. त्यावेद्ीं अंतर्गत वैर सोइ्टन जर व्या 
दुष्टाला ग्हटलें, “ महाराज |! आपण आमचे खरोखरी रक्षणकर्ते आद्वांत, आमच्या मरणाची वेत् 
येऊन ठेंपछी त्याला तुमचा काय इलाज आदे. आमच्याच पाप-कर्माचा उदय आला म्दणून अशी 
स्थिति प्राप्त ज्वाला आदहे. तरी पण आपस्यासारख्या महंत पुरुषाच्या हातून आम्हांस मरण येत आहे 
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डी त्यांतल्या त्थांत आमध्या बिशेष भाग्योदयाची गोष्ट समजली पाहिजे. दुसरें असे की, आमध्या- 
सारख्या अपराधी पुरुषांना जर आपण दंड देणार नाहीं तर दुनियेवून सन्माग नष्ट दोऊन जाईछ. 
आम्द्दी जो इहलोकी अपराध केला त्या्चें फल नरकतियैच गतींत जाऊन पुढढें आम्द्वांस भोगावें 
छागलेंच असतें. त्या ऐवजी येयेंच आपण आम्हांस दंड करून ऋणमुक्त केलें दवा आपका केबढा 
उपकार ! आम्दी आपल्याशी असलेला वैरबत्रिरोध मनवचन कायेनें सोह्नन सर्व अपराधाबददछ क्षमा 
मार्गों, आपणद्दी आम्द्वांस अपराधावइल दंड देऊन क्षमा करावी. आम्द्वांठा अनेक प्रकारचे 
ब्याधि जड्ून त्यापासून उत्पन्न होणास्या अनंत बेदनांध्या कशंत मराबे छागलें असतें, पण वेव्टीच 
धर्माठा शरण जाण्याची बुद्धि उत्पन्न झाल्यामुक्रे येें कर्माचे ऋण नादींसे होऊन आपणासारस्या 
सत्पुरुषाच्या हवातानें मरण प्राप्त झा्े ही फार समाधानाची गोष्ट घट्दन आली. आतां आम्दी सुखाने 
मरूं ” आपण अश्या बिकट प्रसंगीही विकारबश झालों नाहीं असे ठरेल व त्या मारण्यास तयार 
झालेल्या पुरुषांसद्दी क्षमा कशी असते व सत्पुरुष प्रसंगी ती कशी पात्थितित याचें ज्ञान होऊन 
जैनधरम खरा अससें त्याब्या अंतःकरणांत वाटल्याशिवाय राहणार नाहीं. असो, याप्रमाणें उत्तम क्षमेचें 


चर्णन केले. 
मार्दव. 


मान कषायाच्या उदयानें आत्म्यांत उत्पन्न होणास्या कठोर बिचारांचा अभाव क्ाल्यानें 

मनांत कोमछूपणा उलज्न दढ्वाणें हा आत्म्याचा मार्दव नामक ग्रुण होय. नम्नता व मान यांतील भेद 
समजून मदाचा त्याग करणें यालाही मार्दबगुण म्हणतात. मान कषाय हा 

अभिमान सोडा. संसार बृद्धौस व मार्दव गुण हा संसारनाशास कारण आदे. मार्दब गुण 
दयाधर्माचें मूल आहे. अभिमानी पुरुषाध्या अंतःकरणांत दयाधर्माचा लेगी 

असूं शकत नाहीं. ज्याचे बिचार अत्यंत कठार असतात तो निर्देयीच असतो. म्द्ृणून मार्दव गुण 
धारण करण्यापासून सर्बाँचें हित द्वोतें असें आचार्यानीं सांगितलें आह तें यथार्थ आहे. ज्यांनीं 
मार्दव युण आपल्या अंगीं धारण केला आह्े त्यांच्या अतपालन, संयम-घारण व ज्ञानाभ्यास या 
क्रिया सफल होतात. अभिमानी पुरुषांच्या या क्रिया सफल द्वोत नाह्टींत. मार्दव गुण अंगीं असल्या- 
पासून कषायांचा नाश दोतो व पांच इंद्रियें आणि मन दीं ताब्यांत राह्तात. मार्दब धर्माच्या 
प्रसादानें चित्तरूपी जमिनींत करुणारूपी बेल उत्पन्न होते. या गुणामुल्लेच जिन भगवंताबिषयीं 
व जिनागमाविषयीं निर्मलमक्तीचा अंतःकरणांत उदय द्वोतो. गर्विष्ठट पुरुषाला जिनेंद्राष्या गुणाविषयीं 
अनुराग नसतो. मार्दवगुणानें कुमतिज्ञानाचा नाश द्वोतो, तिचा अधिक श्रसार होत नाहीं. 
अभिमानी पुरुषाला अनेक प्रकारची कुबुद्धि उत्पन्न होत असते. मार्दब-ग्रुणानें मनुष्य अत्यंत 
नम्र द्वोतो व त्यामुल्ें पुष्कठ दिवसांचा शत्रु असछा तरी तो आपके बैर सोडण्यास तयार होतो. 
अंतःकरणांवन मान नाहींसा झाला म्हणजे परिणाम निर्मल होतात. व्यामुर्े इदपरलोकाची 
सिद्धि होते. अत्यंत नम्न व विनयी पुरुषांचीच जगांत कीर्ति होते. परलोकी त्याला देवगति प्राप्त 
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होंते. कोमल परिणामांनींच अंतरंग बद्दिंग तपाला शोभा येते. अभिमानी पुरुषाचे तप जगांत 
निंध गणलें जातें. कोमलपरिणामी पुरुषाछाच लोकोचें अंत|करण रंजविता यते या गुणामुद्ें 
जिनशासनारचें ययाथ ज्ञान द्वोतें. मार्दव गुण असेल तरच स्वपरस्वरूपाचा अनुभव द्वोतो. गर्विष् 
पुरुषाला स्वपरविचार राहत नाहीं. मार्दव गुणामुत्ठेंच से दोष नाहींसे द्ोतात व संसारांतून पार 
होता येतें, म्हणून मार्दबगुणाचा अंगीकार कराबा. 
संसारी जीवांना अनादिकालापासून मिथ्यादशनाचा उदय असल्यामुद्ठें पर्यायाविषयीं आत्म- 
बुद्धि उत्पन्न द्वोते व त्यामुर्ठे जाति, कुल, विद्या, बछ, ऐथश्वर्य, रूप, तप आणि घन यांना आपकें 
स्वरूप जाणून त्याविषयीं ते अत्यंत गब मानूं छागतात. दे जातिकुलादिक 
मिथ्यादरनामुत्दे. आठ पदार्थ कर्मोदयाधीन असून पुद्ढठाचे विकार आह्वत. आपकें खेर 
आठ मद द्वोतात स्वरूप अविनाशी अमूर्तिक असून आपण अनादिकालापासून अस अनेक 
पर्याय धारण करून सोडिले आह्वेत, आतां आपण त्यापैकी कोणता 
पर्याय आपका म्दणून समजावें. धनयौवनसंपदादिक आणि इंद्वियजानित ज्ञानादिक सर्त पदार्थ 
नश्वर असून क्षणमभंगुर आह्वेत. यांचा छाभ जाला म्हणून अभिमान बाकगणें संसारपरिश्षमणा्चे 
कारण द्वोय. स्वर्गातील मद्दान्‌ ऋद्धिधारण करणारा देवही मरणोत्तर एकेद्रिय जीब दोऊन जन्मतो 
अथवा द्वींद्रियापासून पंचेंद्रियापयंत चांडाल, कुत्रा, मांजर वगरे अनेक अवस्था धारण करतो. नब- 
निधि व चौंदा रत्नें धारण करणारा चक्रवर्ती मरणोत्तर सातव्या नरकांत जाऊन जन्म चेतो. बलभद्र 
नारायणासारख्या पुण्यवान्‌ पुरुषांचें ऐश्वर्य नाहींसें होतें. त्यापुढें इतरांचा काय पाड ! ज्यांची सेवा 
करण्याकरितां हजारों देव ह्वात जोइ्डन तयार असत त्यांच्या पुण्याचा क्षय द्वोतांच मरणसमयीं 
तोंडांत पाणी धालण्यास देखौल कोणी राह्मत नाढीं मग इतर पुण्यरहित जीबांची काय अबरस्था ! 
त्यांनीं आपस्या यत्किचित्‌ पुण्याचा अभिमान तरी कां बाछगावा / जगांत आपल्या श्रेष्ठ ज्ञानामुके जे 
उद्धपदवीला पोढोंचले आहत, निरंतर उत्कृष्ट तपश्चण करण्पांत जे मम्न झालेले आह्वेत व जे सदैव 
उत्तम दान करण्यांत तत्पर आह्वेत व इतकेंदी करून जे स्व॒तःव्ठा कमी प्रतीच अर्से मानून राह्मतात 
त्यांनाच मार्दव गुण प्राप्त ज्ञाला असे समजाईं, 
पिनय अथवा गदवंरद्वित अवस्था हेंच धर्माचें मूल आह. सम्यग्दरीनादि अनेक गुणांची 
प्राप्ति ब्हाबी, जगांत कौर्ति व्हावी, कोणीही आपणांशीं बैर करूं नये बगरे गोशीची आवश्यकता 
भासत असेल तर गवे सोइ्टन ब्िनयशील वहा. सर्वांत अगोदर गर्य नादीसा 
बिनय धारण करा केला पाद्विज. त्याशिवाय नम्रपणा, वचनमाधुय, परृज्यपणा, दान, सन्मान 
बगैरे अनेक गुणांपैकीं एकही गुण प्राप्त दोणार नाद्दी. गर्विष्ठ पुरुषाढा 
कारणाशिवाय शत्रु उत्पन्न द्वोतात. त्याची सर्त्र निंदा होते. सबे लोक गर्विष्ठ पुरुषाची मानखंडना 
ब्दावी असे इच्छित असतात. उद्धत नोकराचा मालक देखील त्याग करितात. मदानें फुगलेत्या 
शिष्याला गुरु विद्या शिकविण्यात्रिषयीं अनुध्साह् दाखबितात. मत्त पुरुषाजब्र॒रछ्ठ नोकर राहूं इच्छित 
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नादींत. गर्विष्ठ पुरुषाचें मानखंडन दोण्यांत मित्र, भाऊबंद, शेजारीपाजारी, द्वितकर्ते बौरे सर्च 
शजी असतात. या उलट नम्न पुत्र अथवा शिष्यांची अवस्था असंते. गुरूना व पित्यांना आपली 
मु्लें अथवा शिष्य विनयशील पाहून अत्यंत आनंद होतो. उद्धत मुर्लें व शिष्य आपसल्या पित्याची 
व गुरूची मर्यादा भंग करून त्यांच्या अंतःकरणाला दुःख देतात. पुत्रांनीं व शिष्यांनीं कोणतेंदी 
नवीन कार्य करावयाचें असल्यास स्वबुरद्धानें न करतां आपल्या आई-बापाष्या व गुरूधभ्या पर- 
वानगीनें करण्यास उच्युक्त व्हाबें. परवानगी मागण्या इतका वेत्ठ नसल्यास मागाहून त्यांत अमुक अमुक 
देतु होता, भर्से कब्यवून त्यांचें समाधान करावें. अशा कृतीछाच विनय अथवा भक्ति म्दृणतात. 
ज्यांच्या शिरोभागी आज्ञा करणोरे मातापितर अथवा गुरु आहत ते धन्यभाग समजावेत. सर्वानाच 
असा योग मिव्ठालेला नसतो. 
निरमिमानी व ब्रिनयशौल पुरुष आपलीं सर्व कार्ये गुरूच्या आश्लेनेंच करीत असतात, जे 
याप्रमाें गव सोडून वागतात ते खरोखरीच धन्य द्वोत. उत्तम पुरुष, बालक, बृद्ध, निर्धन, रोगी, 
मूर्ख, ज्ञानी, नीच यापैकीं कोणी कसाही येवो सर्वाशी यथायोग्य प्रिय 
गुरु व वडील- भाषण ब व्यांब्या योग्यतेश्रमाणें त्यांचा आदरसत्कार वगैरे क्रियांमध्यें कथीदी 
पुरुषांची आज्ञा चूक करीत नाहींत. ते नेहमीं आपल्या मुखावाटें गोड भाषण करितात. 
पाव्णावी उत्तम पुरुष उद्धत पुरुषासारखा पोषाख करात नाह्वीत व ज्यांत आपछा व 
दुसन्याचा अपमान होण्याचा प्रसंग प्राप्त द्ोडिल असा व्यवद्वारद्दी करीत 
नाह्वीत, जो उद्धत असेल त्यांशीं बोलणें चालणें देखील ठेवूं इच्छित नाह्वीत, मग इतर व्यवद्वार करतील 
तरी कसें ? अशा रीतीचें बरतन ठेवण्यानें त्यांना छोकमान्य अशा त्रिनयगुणाची प्रापि द्ोते, अशा 
सत्पुरुषांनाच वरील आठ पदार्षोँची म्हणजे घन, रूप, ज्ञान, विद्या, कला, ऐश्वये, बल, जात, 
कुल, वगरे प्राप्ति द्वोणें सफल द्वोतें. ते स्वतः अभिमान करीत नाहींत. सर्बाशी नम्रतेनें बागतात- 
आपण सर्वाहुन लद्दान आहोंत. कर्माच्या वश ज्ञाल्यानें अनेक दुष्कमेँ आपल्याकट्टन घडतात. 
आपल्या अंगीं इतके उत्तम गुण येण्याम फार अबधि लागणार आह्दे अशी त्यांची समजूत असते. 
असे पुरुष गर्वाच्या स्वाधीन कर्भीही होत नाह्वींत. म्हणून भव्यपुरुष द्वो ! मार्दव दा सम्यग्दर्श- 
नाचें एक अंग जाणून त्याचें आपल्या अंतःकरणांत सदैव स्मरण ठेवा व त्याचे ध्यानस्तवन करा. 
यापुदें आजेब गुणाचे स्वरूप सांगतों. 
आजंब, 


आर्जब हेंद्टी धर्माचें लक्षण आह. मनवचनकायेच्या सरबतेला आजेब म्दृणतात. यांत 
मायाचार अथवा कपट 'िलकुल नसलें पाहिजे. आज॑वधर्म अंगी असला म्दृणजे त्यापासून अनेक 
पापांचें क्लाकन द्ोऊन सुख उत्पन्न होते म्दृणून कपट सोहून याचा अंगी- 

आजंबा्े लक्षण. कार करा. यापासून कर्माचा क्षय होतो. कुटिलता अथवा कपट यापाधून अशुभ 
कर्माचा बंध द्वोाजन जगांत अपकीर्ति द्ोते. गइणन आत्मह्ितेरऋ  पुरुषांनीं 
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आजवधमीचें अवलंबन कराबें. आपण जसे मनांत आशिलें असेल त्सेंच दुसप्याला सांगणें व 
तदनुरूप बाह्य शरीराचीद्टी पण क्रिया करणें, आंत एक व बादेर दुसरें असा भाव किंवा क्रिया न 
करणें याठाच सरव्ठपणा अथवा आजेव म्दटलें आहे, अशी सरव्य्ता अंगीं असणें हें धर्माचें एक 
अंग मानलें आह. अंतःकरणांवून कपठाचा कांटा काढून तें निर्मल करावें व त्या जागी आजंब- 
धर्माची स्थापन कराबी. मनांत कपट ठेऊन बाह्मतः कितीदि कठिण ब्रन, तपश्चरणण व सेयमन 
केलें तरी तें सबे निरथंक होते निवाणमागे ज्यांना खरोखरी पत्करावयाचा आद्े त्यांना भाजवरधर्म दाच 
एक सद्दायक आदे. द्वा आज॑वधर्म दर्शानज्ञानचतित्रार्चे खरें व अखंड स्वरूप आदे. अतींद्रिय 
छुखाची तिजोरी आइदे. याच्या प्रभावानेंच अविनाशी सुखाची ग्राति दोणार आदे. संसारसमुद्रांदून 
तारून नेप्यास जद्दाजाप्रमाें द्वा आजेब धर्म आहे म्दवणून याचा अंगीकार करा. 


कपट करणें ही फार लाजिरवाणी गोष्ट आह, तें उघडकीला आललें म्हणजे पुष्कछ दिव- 

साच्या प्रौतीमध्यें अंतर पडतें. जसे दुधांत मिठाचा खड़ा टाकछा म्हणजे तें दुध नासून जातें तद्बत्‌ 
कपट कितीदी छपविें तरी तें उधडकीस आसल्यावाचून रद्बात नाहीं. दुस- 

कपट सोडा य्याची चहाडी करणें, अथवा त्याचे दोप प्रगठ करणें यांत कित्येकांना फार 
आनंद द्वोत असतो पण तसें केल्यानें दुसन्‍्याची निंदा होतेच असा नियम 

नादीं, त्याध्या अशुभ कर्माच्या उदयाची वेठ्ठ आली म्हृणज आपोआप ती गोष्ट घट्टन येते. स्याकरितां 
आपणाला प्रयत्न करण्याची जरूरी नाहीं. पण परक्‍्याची निंदा द्ोण्याकरितां आपण कपटकृति 
करणें हूँ मात्र अत्यंत नि आहे. अशा मनुष्याचें द्वित करणारे सत्र मित्र आपोआप शत्रु बनतात. 
जो ब्रती, तपस्वी, अथवा त्यागी असेल त्याचें कपट एकदां उघडकीला आटे म्हणजे सर्व लोक 
त्याला धर्मश्रष्ट समजून निंदा करूं छागतात. व्यावर कोणाचाद्दी भरंबसा रद्बात नाहीं. कपटी 
पुरुषावर त्याची आईडी विश्वास ठेबीत नाहीं. कपटी पुरुष मित्रद्रोही, स्वामिद्रोद्दी, धर्मद्रोह्दी व कृतप्नी 
असतो. जैनधम कपटरह्वित आहे. यांत तितमात्रदेखील कपट नाहीं. वांकड्या म्यानांत सर तल- 
बार जाऊं शकत नाहीं ते कपटाने ज्या्चे अंतःकरण वतक्र झालेलें अहि ह्याच्या अंतःकरणांत जिनेंद्र- 
प्रणीत आजेव (सरव्वपणा) धर्म ग्रत्रष्ट होत नाहीं. कपटी पुरुषाचे दोन्द्दी ठोक नष्ट होतात. म्दृणून 
तुम्दांस धर्म धारण करण्याची, ज्ञान ग्राप्त करून थेण्याची व कीर्तीची इच्छा असेल तर अगोदर 
कपट सोइन आजंबधर्माचा अंगीकार करा. या धर्माची वैरी देखील प्रशंसा करितात. सरलचित्त 
माणसानें कदाचित्‌ अपराध केला तरी त्याला दंड द्वोत नाहीं. आजेबधर्म धारण करणारा पुरुष 
परमात्म्याचा अनुभव घेण्याचा, कषाय जिंकण्याचा, व संतोष धारण करण्याचा संकल्प करतो. 
त्यानें जगांतील मायाचाराचा दुरूनच त्याग केला पाहिजे. तो आत्म्याला असद्वाय व चैतन्यस्वरूप 
मात्र समजतो. जो घनसंपदा कुटुंबादिकांना आपकें स्वरूप मानील तोच कपटानें कोणाल्य तरी 
ठकवूं पाद्ील. पण जो आत्म्याला संसार-परिश्रमणापासून सोडवबू इच्छितो व त्यामुर्कें परद्रन्यांना 
स्वस्वरूपाहून भिन्न जाणतो व आत्मा असद्ाय स्वतंत्र ज्ञाननिधान आदे असे समजतो तो धनसंपदे- 
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करितां कषीदी कपट करीत नादीं. तुमचीढी तशीच इच्छा असेल तर मायाचार सोहन आर्जबधर्म 
धारण करा. अर्से आजंबरधर्मा्ं स्वरूप आह. यापुदें शौचधर्माचें विवेचन करितात- 
भौच, 
शौच याचा राद्वश; अर्थ पतित्रता असा आहे. बाह्य बुद्धि ठेवणारे ( बदिरात्मा ) संसारी 
जीव स्नानादिक क्रियेनीं शरीराद्य स्वच्छ करणें याला शौच मानतात. परंतु सत्त धातूंनी व मल- 
मूत्नांनीं भरलेलें शरीर पाण्यानें धुतल्यानें पवित्र होऊं शकत नाहीं हैं 
शरीर केबत्ठ पाण्यानें बिसरतात, मलमूत्रांनीं भरली घागर बाह्वरून पुष्कव्ठ धूतली म्हणून ती 
शुद्ध दोत नाहीं.. शुद्ध झाली असें होत नाहीं. तद्ृतच शरीराला पुष्कछ पाण्पानें बरचे- 
वर घुतलें तरी तें शुद्ध होत नाहीं. म्हणून स्नानादिकांनीं तें शुद्ध होोतें अरे 
मानणें ब्यथे होय. खरा शौच धम आत्म्याछा उज्वल करण्यांतच आहे. आत्मयावर क्रोध, लोभ, 
माया, मान वगैरे अनेक कपायांचीं आवरणें पडलेली आह्वित. तीं पूर्णपणें नाह्दीशी करणें दौच खरी 
आत्म्याची शुद्धि. आत्मा हा देह्यापासून निराव्णा, ज्ञानदरीन स्व्ररूपी, अश्वंड, अविनाशी, जन्म- 
जरामरणरकद्वित, त्रैलोक्यवर्ति पदार्थ प्रकाशक असा आद असें मानणें व त्याचेच चिंतन करणें हा 
शौच धमम द्वोय. मनाला मायाचारलोम वगैरे विकाराच्या वश होऊं न देणें हेढ्ली एक प्रकारचे शौच 
द्ोय, अ्याचें मन कामक्रोधादिक विकारांच्या वश होतें द्याल्ा शौचधम घडत नाहीं. धनाबिषयीं 
असलेल्या तीत्र इच्छेचा त्याग करण्यानें शौचधर्म घडतो. परिग्रहवरील ममतर सोइन इंद्रियांच्या विप- 
याशीं रममाण न होतां तपश्चरणादि धर्मक्रियेकडे प्रदृत्त होण्यानें शौचधर्म घडतो. अम्द्रचय धारण 
करण्यानें शौचधर्माचें पालन होतें. अष्टमदाचा त्याग करून नम्रतेनें वागल्यास शौचधर्माचें पालन 
होते. अभिमानानें ज्यायें अंतःकरण महामल्तिन झा्ले त्याठा हा शौचधम कसा घडेल ? हें. मलीन 
अंतःकरण बीतरागप्रणित तखन्नानाच्या चिंतनानें, तदनुसार आचरण ठेबल्यानेंच शुद्ध होते, इतर 
उपायांनीं होत नाहीं.सबब बाह्य स्वच्छतेच्या भानग्डीत न पडतां अंतर्शुद्धता कराबी म्हणजे शौचर्धर्माचे 
पाछन केल्याचें श्रेय छागतें. बराह्यतः शरीरावर आसक्ती ठेवस्यानें क्रोधादिक कपायांची बृद्धि होते व 
त्यामुलें जीवाला खाद्याखाद्याचा, भक्षाभक्ष्याचा त्रिचार राह्मत नाहीं. मग तो अनाचारी व निर्लज बनतो. 
संसारांत मुख्यत्वेंकरून सर्त जीव जीब्देंद्रिय व उपस्थेंद्रिय यांच्या वश द्वोडन स्वतःछा विसरून 
जातात व नरकतिय॑चादि गतीला कारणीभूत अशा निद्य विचारांनीं आपलें मन कलुषित करून घेतात, 
जगांत संत्रन्न परद्रव्यापद्दरण, परश्लरीसेबन आणि भोजन लोछुपता या तीनच गोष्टी मनाछा 
बिघडविणान्या आह्वित. या तिदढींपासून दूर राहून आत्मह्वित साधण्याविषयीं तत्पर असलें पादिजे. पर- 
स्री, परधन व जीवहिंसा याहीं करून आत्मा मलिन होतो. या तीहींची 
दुखाचें मूछ.. सदैव इच्छा बात्यगणोरे लोक कोव्यावधि तीर्थात स्नान करोत, सर्व तीर्थांची 
बंदना करोत, लक्ष्यावाधि रुपयांच दान करोत, कोटि वर्ष तप करोत किंवा 
सर शाल्ांच्रे पठणपाठन करोत त्यांना कर्षीदी शुद्धि प्राप्त व्यावयाची नाहीं.अभक्ष्य भक्षण करणारांचे, 
र, ६७० 
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अन्यायानें विषयोपभोग भोगणारांच्रे व परढन्य हरण करणारांचे परिणाम इतके मलिनि होतात कीं 
त्याना कितीही धर्मोपदेश केला किंगा सभे सिद्धांताचें सार वर्षानुवष समजावून सांगितलें तरी त्याचा 
त्यांचे मनावर अणु इतकाही परिणाम ह्ोत नादीं. दुराचार सोड्न सदूगुरूचा उपदेश प्रद्नण करावा अशी 
बुद्धीच त्यांना होत नादीं. व्यवद्वारांत हजारों माणसें आपण नेद्मी अशी पाइ्तों कीं, ज्यांनीं पंचबीस, तीस 
किंवा पन्नास बर्षें शात्र श्रवण करण्यांत घालबिलीं तरी त्यांना ध्मा्चें स्वरूप समजलें नाहीं. दें 
सब अन्यायाचरण आणि अभक्ष्यमक्षणा्े फल आह, म्हणन आपला आत्मा शुद्ध ब्हावा अशी 
ज्यास इष्छा असेल त्यानें प्रथमतः अन्यायानें घन संपादन न करण्याचा 

अन्याय, अभक्ष्य व निश्चय करावा, परल््रीविषयीं अनुराग मनांत ठेबूं नये व अभक्ष्यमक्षण 
परद्धी त्यागानेंच करूं नये. परमात्मस्वरूपाचे संदेव ध्यान करीत राहावें. यापासूनच 
आकशुद्धि. आत्म्याला खरी छुद्धता प्राप्त होते. अहिंसा, सत्य, अचौय, ब्रम्द्॒चर्य व परि- 

ग्रह त्याग या पांच महत्रतापासूनच खरा शौचधरम घडतो. जे सतत पंच- 

पापांचा संचय करण्यांत गदून गेले आहत, त्यांचा आत्मा सदैव मलिनच राह्णार. जे परोपका- 
राला जाणित नाह्वीत ते कृतप्नी द्वोत.वत्यांच्या आत्म्याला बुद्धि कोठली ! गुरुद्रोही, धरमद्रोही, स्त्रामि- 
द्रोही, मित्रद्रोही, व कृतन्नी छोकांच्या पापांची परंपरा असंख्यात जन्मपयत तुठत नाहीं. 
त्यांनी मोठमोत्या तीथाँत जाऊन स्नान केले, अथवा दान केले म््णन त्यांचें पाप नाहींसें दोत 
नाहीं. विश्वासघात करणाय्याचे विचारद्दी वरच्याप्रमाणेंच नेहमीं दुष्ट असतात. म्हणून या सर्वांचा 
विचार करून परम बीतराग भगवंताच्या आज्ञेप्रमाणें झुद्ध सम्यग्दशन ज्ञानचारित्रांचें पालन करातें. 
कामक्रोचादि कपायांना जिंकून उत्तमक्षमा मार्दब्ादि गुण धारण कराबेत. यांनींच आत्म्मा शुद्ध 
होतो. सभे ब्यवद्वार सदैव निष्कपटपर्णे करीत राहारवें. दुसन्याचें वैभव, कीर्ति व पुण्योदय यांना पाहून 
आपस्या अंतःकरणांत मत्सर उत्पन्न होऊं देऊं नये. मनुष्य जन्म, त्यांत प्राप्त द्वोणोर इंद्वियांचें 
विषय, बल, आयुष्य, संपत्ति वगरे से क्षणमुंगर आहेत असा विचार करून एकाम्र चित्तानें 
आत्मस्वरूपाचें चितन करण्यांत काल घालवाव्रा ग्हणजे त्यापासून अशुभ विचारांचा प्रादुर्भाव न 
द्ोतां आत्म शुद्धि होइल, आत्म्यादा शुद्ध ठेवण्याचा व त्यांत ब्रिकार उत्पन्न न होऊं देण्याचा प्रयत्न 


करणें दवाच खरा शौचधम होय. शौचधम हाच मोक्षमार्ग असून आत्म्याला अविनाशी पदाल्ा पोच- 
बिणारा आह. 


सत्य, 
सत्य बोलणें हा धर्म आदे. सत्यवचन हेंच दयाधर्माचें मूल कारण आहे .यापासून अनेक 
दोषोंचे परिमागन होते. या जन्मीं व परजन्मी सुख उत्पन्न होण्यास सत्यवचन हेँंच कारण आह. 
सक्ष्य बोलण्यापासून मनुष्य जगांत विश्वासपात्र दोतो. सर्व धर्मांत * सत्य 
सत्यमद्दिमा बोलणें ? द्वा धर्म मुख्य आदे. तो संसारसमुद्रांतून तारून नेण्यास जद्दाजा- 
सारखा आहे. सर्व विधानांत सत्य हें. मोढठें विधान आदहे. फार काय सर्व 
झुखाचें आदिस्थान सत्य आदे. सत्य बचनानेंच मनुष्यजन्माची शोभा आदे. सत्य भाषण असेल , 
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तरच सर्व पुण्यकर्में उज्ज्यल होतील. पुण्योत्पादक अशी अनेक उच्च कार्ये जगांत दोतात त्या 
सर्वाच्या मूछाशी सत्य असल्याशिवाय प्रभाव पडणार नाहीं. सत्यधर्म अंगीं असेल तर सर्च गुणांचा 
महिमा वाढ़ेल. सत्याच्या प्रभावानें देव देखील सेवा करूं: लागतात. अणुब्नतें या गुणानेंच महाब़तें 
बनतात. सत्याशिवाय ब्रत, संयम करूनद्दी तीं निरुपयोगी होतात. सत्यापासून सर्व संकटाचें 
निवारण द्वोतें. म्हणून जें बोलावयाचें तें स्वपरद्दित करील अर्से बोला. कोणालाद्दी आपसत्या 
बोलण्यापासून दुःख उत्पन्न होईल असे बोढूं नका. सत्य असूनद्दी परजीवांना बाधा उत्पन्न करीत 
असेल तर तें सत्य देखील बोर नका. नेह्मीं मुखावाटें मृदु बचनांरचे उच्चारण करा. परमात्म्याचें 
अस्तित्व ज्या भाषणानें स्थापित होईल असेच शब्द मुखावाटें काढा. नास्तिकासारखें * पापपुण्य 
म्हणजे काय ? तें करसे असतें ? प्रत्यक्ष दिसत नाहीं ना ? स्वर्ग, नरक कोठें आद्वेत ? ती निव्वत्ध 
कल्पना आह. स्यांत खरें कांद्वीं नाहीं ” बगैरे बचन बोढूं नका. आपण कोण, कोठ्न आलों, कोठें 
जाणार, आपली अवस्था कोणती, या सर्वांचा परमागमाच्या आश्रयानें विचार करून जें बोलावयारें 
तें बोलावें. 
झ्या जीवानें अनंतानंत काल निगोदांत वास केला. त्या ठिकाणीं त्याछा बचनरूप कार्मण 
वर्गणा प्रद्वण करण्याचें सामथ्ये नसल्यानें ब्ोलण्याची शक्ति नब्द्दती. यापुढ़ें पृष्वीकाय, अपूकाय, 
तेजस्काय, वायुकाय व वनस्पतिकाय या पंचस्थावर एकेन्द्रिय जीवामरष्येद्दी 
बचनोचाराची. अनंतकाल घालविलछा. तेयें जिहेन्द्रिय नसस्यानें बोलण्याची शाक्ति प्राप्त 
दुर्लईझभा.. ज्लाली नाहीं. यानंतर द्वींदियापासून पंचेंद्रियापपेत विकल्चतुष्क योनींत 
उत्पन्न झाला, पुढें पंचेंद्रिय तियचामध्यें जन्मछा. तेयें जिह्वेन्द्रियाची प्राप्ति 
झाली तरी अक्षर उच्चारण करण्याचें सामथ्ये नसल्याने बोलतां आलें नाद्वी. जेव्हां मनुष्ययोनि प्राप्त 
ज्ञाली तेब्दांच जीवाला बचनोच्चारण करण्याची शक्ति प्रात झाली. फक्त मनुष्य जन्मांतच 
ह्टी शक्ति प्राप्त होते. ती प्राप्त दोण्यास दीप काछ छागतो. अशी दुर्लभ वचनशक्ति फक्त मनुष्य 
जन्मांत प्राप्त झ्ाली असतां तिचें महत््वन समजतां उगाच कांहीं तरी बकून तिचा अपव्यय 
करणें हा मोठा अनथे आहें. मनुष्य जन्माची मद्विमा एका वचनावरच अवलंबून आह, 
इतर जीभ, कान, नाक वगैरे इंद्रियें ब आपल्याप्रमारणच खा, पिणें, आह्वार, विद्वार बगैरें स्व 
पश्चंनाही व्यांच्या पापपृण्यानुसार ग्राप्त होत असतात. आभरण वस्रप्रावरणादि आपक्याग्रमा्े 
त्यांनाह्दी क्षी कर्थी प्राप्त होतात. कारण आपण हत्ती, घोडा, उंठ, बैल बगैरें पद्चूवर मोठमोग्या 
उंची झुली, गाशे वगैरे शोभेकरितां घालतें. पण त्यांना बोलण्याचें सामथ्य, ते श्रवण करून व्याचें 
उत्तर देण्याचें सामथ्य नसतें. तें कक्त मनुष्य जन्मांतच प्राप्त होणारें आंदे. बचनद्वारेंच शिकर्णे 
किंवा शिकविण्याचें काम ढोतें. तें नसेल तर काय शिकवाबें व कसे शिकवाबे ? याप्रमाणें दुर्लभ 
मनुष्य जन्म प्राप्त होऊनही त्यांत जर आपण आपकलें बचन सांभाल्लें नाहीं तर आपला सर्व जन्म 
फुकट गेला असे होईल. मनुष्यजन्मांत देणें, घेणे, ऐकर्णे, धमे, कमे, प्रीति, बेर वगैरे सवे प्रदृत्ति- 
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रूप अथवा निवृत्तिरूप क्रिया वचनाध्या आधारानेंच होत असतात. जर आपण बचनालाच दूषित 
केक तर मनुष्य जन्मांतील सर्व व्यवहार दूषित केला असे होइल. म्दणून प्राण गेला तरी वेद्दे्तर 
यचण आपके पिध्या वचन बोझ नका. 


परमागमांत असत्यवचन चार प्रकारचें असतें असे सांगितर्लें आदे त्याचा त्याग करा. पद्ििलें 
असत्य, आगमोक्त त्ताचें स्वरूप नाक्रारणें, जसे कमभूमीतील मनुष्य तिये- 
आप्त्यावे चार प्रकार चांना अकाल मृत्यु येत नाह्ठी अ्से प्रतिपादन करणें, दें पढिलें असत्त्य 
होय. करमभूमीतील मनुष्य व पशूंना अकाछ पृत्यु आदे असे भगवंताचें वचन 
असून तद्विरुद्ध बोडणें हैं खोटें आड़े. देव, नारकी व भोगभूमीतील मनुष्य तिचाना आयुष्य पूर्ण 
झाज््याशित्राय मरण येत नाद्ी. पण कर्मभूमीत विषभक्षणानें, ताडन, मारण, 
अकाली मरण येते छेदन, भेदन, बंधनादिक वेदनांनीं, रोगाब्या तीज तापानें, रक्ताध्या अभा- 
बानें, दुष्ट मनुध्य व तियैचांनीं दिलेल्या उपद्रवानें, देवदानब्राच्या भीतीनें, 
चज़पातानें, स्वचकषपरचक्रान्या भयानें, शत्रधातानें, पर्रेतावरून उडी टाकण्पानें, आर्गीत, पाण्यांत 
पडण्यानें, झंज्नावतानें भांडणतंव्यांतील संतापानें, श्रासोच्छास रोंकण्यानें, धुरामुर्े दम कोंडल्यानें, 
आद्वारपानाचा निरोष केस्यानें वौरे अनेक बाध्य साथनांनीं आयुभ्याचा नाश होतो. आयुष्याची 
त्थिति पूरी झाडी नसून वरील कारणांनीं मरण प्राप्त होते. कित्येकांची समजूत आयुष्य संपल्या- 
शिवाय मरण येत नाई अशी असते. पण तसें असतें तर विषभक्षणापासून पराइमुख द्वोण्याचें 
काय प्रयोजन ? विष मक्षणात्रर उलटौचें औषध देऊन तें पाडण्याचा प्रयत्न तरी कां केला गेला 
असता ? आपणावर हखत्र घेऊन येणाय्या माणसाला पाहिल्याबरोबर आत्मरक्षणार्थ भय बाब्यण्पाचें 
त्तरी काय कारण ! सिंह, वाघ, सर्पातारख्या प्राण हरण करणास्या प्राण्यांता पाइतांच दूर तरी कां 
पताते ! नदी, समुद्र, विहिर वमैरेमध्यें पडर्णे अथवा अधप्लीष्या ज्वालेंत उडी घालणें यापासून तरी 
भीनी कां बाब्ठगाबी ? रोग प्राप्त न्ञाला अप्त्तां त्याचा इल्गज तरी कां करात्रा ? अशी कोठवर उदा- 
इरणें दात्री. जर आयुष्य प्रूण झास्याशिवाय मरण येणारच नाह्ठीं असा नियम असता तर वरीछ सर्वे 
कारणामुछछे मनुष्य प्राण्याला भय बाल्ठगण्याचें मुब्झींच कारण नब्हतें. पण तशी स्थिति नादीं. आयु- 
धात होण्यास अंतरंग वा बाद्य कारणें येकन मिव्ठतांच तो व्ावयाचा असाच नियम यावरून 
सिद्ध द्ोोतो. 


भयु कर्माप्रमाणें इतर करमेंद्दी बाह्य कारण मिव्ठतांच उदयाला येऊन आपला रस देऊं 
ज्गगतात, सब्र जीवांप्या पापपुण्याचा उदय सरत्तेंत त्िद्यमान असतो व बाह्यत:ः द्रव्यक्षेत्रकालभावादि- 
परिषूर्ण सामप्री प्राप्त होतांच कम आपलें फल देऊं लागतें. बाह्य सामग्री न मिव्ठाली तर तें उद- 
यात्ा न येतां फल दिल्याशिवायही नाहींसें द्वोतें. याप्रमाणें विधमान पदार्थाना “ नाहीं ” भर्से 
प्रतिपादन करणे हैँ पद्विलें असत्य द्ोप. 
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२ असदूभूत ग्दणजे जें मुल्ांच नादी त्यात्य “ आदे ” असे प्रतिपादन करणें हें दुसें 
असत्य दोय. जसें- देवांना अकाल्सृत्यु आदे; देव आद्वार प्रहण करितात; देव मांसभक्षण करि- 
तात; मनुष्य आणि देवखिया यामघ्यें अथवा देव आणि मनुष्यलिया यामध्यें परस्पर मैथुन-भ्यवह्वार 
द्वोतो बगैरे महृणणे, हा दुसरा असत्याचा भेद जाणावा. 

३ पदार्था्चे बिपरीत स्वरूप सांग हा असत्याचा तिसरा भद आदे. 

9 निंद्य वचन मुखाबाटें उच्चारण द्वा असल्लाचा चौथा भेद भाद्दे. याचे गहित, सावण, 
आणि अप्रिय असे तीन भेद आहत. 

पैश्वन्य, द्वास, ककेश, असमंजस, प्रछूपित बगैरे अनेक प्रकारांनीं शाखबिरुद्ध संभाषण 
करणें हें गद्िंत वचन होय. यांतच इतरांचे विद्यमान वा अविद्यमान दोष, त्यांचे पश्चात्‌ बोलणें, 

दुसन्याच्या धनाचा, उपजीबिकेचा व प्राणांचाद्दी नाश वेव्ठेबर होईल असे 

ग्ित बचन त्याग भाषण करणें, जगांत आपल्या भाषणामुल्ठें कोणाची निंदा द्वोइेठ अथबा 

त्यावर अपवाद येईल अससे बोलणें याचाह्यी अंतर्भाव होतो. अर्थात्‌ भसे 

संभाषण करणें याछाही गहित असेंच नांव आह. थट्टेमध्ये अभद्र शब्द मुखावाटें उच्चारणें व 

ज्यापासून ऐकणाराछा क्रोध उत्पन्न होईल असे बोलणें हें हास्यनामक गर्हित बचन म्दणावें. दुस- 

स्याला तोंडाबर मूर्ख, गाढव, अज्ञान बगैर म्हणणे हें कर्केश वचन जाणावें. देशकाछाला अनुसरून 

नसणारें व ज्यापासून आपणाला व दुसच्यांनाही संताप उत्पन्न होईल असे संभाषण करणें याला 

मूस्वपणाचें अथवा असमंजस बचन म्हणतात. प्रयोजनाशिवाय विनाक्रारण घिठाईनें बडब्ड करें 
याल्य प्रकपित गरह्नित वचन म्हणतात, हे गर्हिताचे भेद अद्वित. 

ज्या भाषणानें एखाद्याचा प्राण जाईल, देशावर संकट येईछ, देश छुटछा जाईछ, राजाशी 
बैर बांधलें जाईल, शहराला आग छावून देण्यास कोणी तयार होईछ, कोणार्चे घर अथवा अरण्य 

यांना भस्म करून ठाकण्याची बुद्धि उत्पन्न होईछ, कलद्द, विसंवाद अथवा 

सात्रथ वचनाचा युद्ध यांचा आरंभ होईल, कोणावर वाईट परिणाम होऊन त्या दुःखानें तो 

त्याग मरून जाईल, सर्वाशी शत्रुत्व उत्पन्न होईल, घट्काय जीबांची हिंसा केली 

जाईल ब महान हिंसा होण्याचा संभव प्राप्त होईल अशा सर्व भाषणाला 

साबद्य वचन म्हणावे. याचप्रमाणें दुसन्‍्याला चोर, लबाड, व्यभिचारी बगैरे म्दृणणें याचाद्दी सावथ 
बचनांतच अंतर्भाव द्वोतो. दें वचन दुर्गती्चे कारण आह म्हणून बोलणें योग्य नाहीं. 

अप्रिय बचनही न्याग करण्यायोग्य आह. प्राण गेछा तरी आपल्या मुखाबादें अप्रिय भाषणाचे 
उच्चारण करूं: नये. थाचे कर्कश, कटुका, परुषा, निष्ठुरा, परकोपिनी, मध्यकृशा, अभिमानिनी, 

अनयंकरी, छेदंकरी, भूतवधकरी बगैरे भेद आहेत. या सर्वापासून पापबंध 
अप्रिय भाषेचे. द्वोजन जगांत जीत अन्यंत नि ठरतो. म्दणन बरील दद्वा भाषा सत्यवादी 
दहा भेद जीतांनीं बोढू नयेत. कोणालाही मृखे, गाढ़व, बैल बगैरे म्हृणणें ही कर्कश 
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भाषा होय. याचप्रमाणें कोणालाही नीच, दहलका, अधर्मी, महापापी, अध्परर्य बौरे शब्दांनीं 
छाबून बोलणें ही कटुका भाषा आढहे. आचार-श्रष्ट, दुष्ट वगैरे ममेच्छेदन करणाज्या भाषेला 
परुषाभाषा म्हणतात. 'मारून ठाकूं, नाक कापूं, शिरच्छेद करूं? बगैरे बोलणें याछा निष्ठुराभाषा 
म्हणतात. “ अरे मुर्खा, निर्लजा, तुश्या जातिकुलाचा पत्ता नाहीं, दूं. मह्ानीच असून दुष्ट आहेस- 
तपश्चरणाचें ढोंग करून जगाला फसबणारा आदेस. अभक्तय भक्षणानें तवां आपल्या कुलाला व 
धर्माठा बड्ठा आणलास; ! बगैरे भाषणाला परकोपिनीभाषा म्हणतात. हृदयाचें पाणी होऊन 
जाईरू असे बोले मध्यकृशाभाषा होय. जगांत आपले गुण व परकयाचे दोष प्रगठ करणें, व 
स्वतःच्या जाति, कुछ, स्वरूप, ज्ञान वौरेिचा अभिमान धरून बोलणें यास अभिमानेनी भाषा 
म्हणतात. ज्या भाषणापासून एखाद्याच्या शीलाछा बाघ येईल अथवा कोणी कोणाशीं द्वेष करण्यास 
तयार दोईल अशा भाषेरा अनयंकरी भाषा म्हृणतात. ज्यामुब्ठें मूत्ठब्या वीये, शील बगैरे गुणांचा 
नाश होऊन खोटे दोष पसरविले जातात ती छेदंकरी भाषा होय. ज्या भाषणापासून मरणग्राय 
बेदना उत्पन्न द्वोतात अथवा प्राण देखील जातो त्या भाषणाला भृतब्धकरी भाषा म्दृणतात. 
याप्रमाणें ही दहा प्रकारची निंध् संभाषणें आह्वेत त्यांचा अवश्य त्याग कराबा. 


याशिवाय ब्रियांच्या ह्वावभाव विलास विश्रमरूप क्रीडा, व्यभिचारादि संबंधी सभाषण, कामो- 

त्पादन करून ब्रम्दचर्याचरा नाश करणान्या ख्रीसंबंधी कथा, जेबणखाणाविषयीं छालसा उत्पन्न कर- 

णान्या गोष्टी, भयंकर कम करण्यास उत्सुक करणान्या मोठमोठ्या राजाष्या 

चार विकथेचा. पराक्रमाच्या कथा, चोरांच्या कथा, लबाड भेषधारी साधूंब्या कथा, अनेक 

त्याग करावा. प्रकारांनीं द््य संपादन करण्याविषयीं प्रोत्साहन देणान्या कथा, दुष्टांचा व 

शन्नंचा तिरस्कार उत्पन्न द्वोण्यासारख्यां गोष्टी, हिंसेला पुष्टी देणाज्या गोष्टी, 

बेद स्मृति पुराण बगेरे अनेक शाख्रांतीठ खोत्या कथा सागणें किंवा ऐकणें योग्य नाहीं. याग्रमाणें 
पाप उत्पन्न करणास्या अप्रिय भाषणाचा त्याग करावा, 


ज्ञानी पुरुषांनीं बरील मुख्य चार असत्य भाषा क्रोधानें, छोभानें, यड्टेनें, गर्बानें, भयानें अथवा 

: इषानें कथीद्वी बोदूं नयेत. नेहमी आपलें व दुसय्याचें हित होईल असेंच बोलावें. जीवावर ज्या- 

प्रमाणें हित व मित भाषणापासून उपकार होतो अथवा त्यालछा जसे शांति 

परदित होईंठ.. व सुख होतें तशी शांति व तसें सुख चंद्रकांतमणि, जल, चंदन अथवा 

असेंच बोलावें.. मुक्ताफलासाररूया इतर कोणत्याह्टी पदार्थापासून होत नाहीं, धर्मरक्षण 

ह्ोत असेल, एखाद्या प्राण्यावर उपकार ह्वोजन तो दुःख मुक्त होत असेल तर 

त्याठिकाणी कोणीही न विचारतांही बोलावें, जेथें आपलें अथवा परक्यार्चे द्वित होणार नाहीं तथे 
मुल्“ींच न बोलतां मौन धरावें. 


सत्य बोलण्यापासून अनेक फायदे आदेत. ल्लांवून एक फायदा असा भद्दे कीं, सत्यवचनी 
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पुरुषाला सर्व विदा सिद्ध दोतात. दुसरें, त्याष्या कर्माची नि्जरा होते. तिसेर, सत्यवचनाध्या प्रभा- 

बानें अप्नि, जल, बिष, सिंह, सपे, दुष्ट देव व मनुष्यें कोणत्याही प्रकारें आप- 

सत्य बचनाचे फायदे णास उपद्रव देऊं शकत नाहींत. उठट आपसल्या सत्य भाषणाष्या प्रभा- 

वाने अनेक देवदेवता वश द्ोतात. सत्यवचनापासन आपली प्रीति व क्ञान 

बाढतें, सत्यवादी मातेप्रमां जगांत सर्वाच्या विश्वासाल् पात्र होतो. त्याची गुरुप्रमाणें सर्वत्र प्रृज्यता 

मानिली जाते. तो सर्वाना मित्रासारखा प्रिय होतो. त्याची सबैत्र उज्बछ कीती पसरूं छागते. तप- 
श्वरण, संयमादिक क्रियेला सत्यवचनापासून विशेष शोभा येते. ह 


अमृतासारख्या मिष्ट अन्नांत ज्याप्रमाणें त्रिष कालबिललें असतां त्याचा नाश होतो त्याप्रमाणें 

असत्य भाषणापासून अर्दिसादिक पंच महात्रतांचा व इतर सब गुणांचा नाश होतो. असत्य भाषण 

करणाय्याचीं जगांत निंदा द्दोऊन त्यावर कोणी विश्वास ठेवीत नाहीं. असब्य 

असत्य भाषणाचे  भाषणापासून जगांत अपकीर्ति होते. अपवाद येतो. आपल्याला व दुस- 

परिणाम य्याला दुःख उत्पन्न होऊन बैर, कलह, भय, शोक उत्पन्न होतो. सत्य 

भाषण करणाराला वध, बंधन, जिव्हाछेदन, सब्बस्वहरण, तुरुंगवास, अप- 

मृत्यु व दुर्ध्यान यांचे दुःख भोगाबें छागतें. तसेंच त्रत, शील, संयम, तपश्चरणाचा नाश होऊन नर- 

कतियैचादि दुगतीछा जावें छागतें. याशिवाय भगवंताध्या आज्ञित्रा अवमान होऊन परमागमार्चे 

रहस्य समजून घेण्याची पात्रता अंगीं येत नाहीं. त्यामुद्ठे रात्ंदिवस पापास्तव घट्टन जन्माचें मातेरें 
होते. याप्रमाणे असत्य बोलण्यापासून हजारों दोष घड्टन येतात. 


सत्पुरुष नेह्वमीं द्वित, मित व प्रिय असेच सत्य वचन मुखांतून उच्चारण करीत असतात. 
संसारांत मधुर शद्वाची उणीब नाहीं. हजारों गोड व कर्णमघुर वाक्ये बोलण्यासारखीं उपलब्ध अस- 
तांना निंद्व व कटु वचन बोलण्यास कां उद्युक्त व्हॉं समजत नाहीं. हाच 
मधुर बोछावें.. द्वेतु मनांत ठेऊन आचार्यानी वरचेवर उपदेश केलेला आद्े कीं,  बाबानो, 
प्राण गेला तरी हरकत नाहीं पण नीच लोकांप्रमारण नि वचन तुम्दी बोर 
नका. नीचपणा अथवा उच्चधपणा याची पारख वचनावरूनच होत असते. ग्हणून निद्य बचनाचा 
त्याग करून गोड असें मधुर, पथ्य व धर्मयुक्त वचन बोला, जे दुसन्याला दुःख होईल असे बोल- 
तात, काणावर खोटा आत्ठ आणपण्याचा प्रयत्न करतात व्यांची पापामुक्ें बुद्धिश्रष्ट क्षाठी आदे असे 
समजावें. असे संभाषण नेहमीं करणान्याची जिव्दहा व ठाछू नाहींशी होते, डोछे जातात, पाय 
जातात ब रात्रंदिवस दुर्ध्यान घडल्यामुद्धें त्यांना नरकतियचगतीछा जाबें छागते. या उलट सत्य 
बचनापासून कीरती बाढून द्वादशांगवाणीचें ज्ञान प्राप्त दोतें. ऋमानें राजा, मद्दाराजा, चक्रवर्ति, इंद्र, 
महर्धिकदेव व तीथैकर पदवी ग्राप्त द्वोजन शेवर्टी निर्वाण प्राप्त द्वोतें. म्दणून अशा सर्वेत्कृष्ट सत्य 
धर्माचा तुम्ही अंगीकार करा- 
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संयम 

अ्दसा, सत्य, अचौये, अम्हचयय॑ आणि परिम्रह् त्याग हीं पांच मह्वात्तें होत. या ब्ताच्या एक- 
देशपालनाला अणुत्रत ग्हणतात. यात्या उलठ हिंसा, चोरी, लबाडी, मैथुन सेवन आणि अप- 
रिमित परिप्रह त्यांना पंच मह्यपापें म्हणतात. या पंचमहापापांचा सर्वधैष 
संयमाचे लक्षण त्याग केल्यानें महात्रत घडतें व एकदेश त्याग केल्यानें अणुत्रत घढतें. 
हर्यासमिती, भाषासमिति, एषणासमिति, आदाननिक्षपण व प्रतिष्ठापना 
अश्ञा पांच समिति आद्वत. चालतांना मागे, पुढें, आजूबाजूस पाहून कोणत्याहि जीवाची हिंसा न 
घडेल असे चालणं द्वी ईर्यापपसमिति, द्वित मित व प्रिय संभाषण करणें ही भाषासमिति, निर्दोष 
शुद्ध आद्वार प्रदण करणें ही एषणासमिति, शाज्ादि उपकरणीं काव्ठजीपूवक पाहुन, जागा झाडून 
ठेवण् किवा घेणें ही आदाननिशक्षेपणसमिति; आणि अन्य जीत्ांना त्रास न होईछ किंवा ग्लानि 
न येईछ अशा ठिकाणीं मलमून्न कफादिक टाकणें ही प्रतिष्टापनासमिति होय. या पंच समितीचें व 
पंच महत्रताचे पालन करणें, क्रोधमानमायालोम या चार कषायांचा ।निग्रह करणें, मनवचनकायेची 
अशुभ प्रवृत्ति न ह्ोऊं देणें, आणि पंचेंद्रियांना त्यांप्या विषयापासन परावृत्त करून ताब्यांत ठेवर्णे 

यांस संवम म्हणतात. 
या संयमाची प्राति द्वोणें मद्दाकठीण असते. कारण ज्यांचा पूर्वीच्या अश्युभ कर्माचा उदय 
अत्यंत क्षीण झाढेला असून मनुष्य जन्म, उत्तम देश, उत्तम कुछ, उत्तम जाति, इंद्रिय परिृर्णता, 
। नीरोगता, कषायांचा अनुद्रेक, उत्तम संगति, जिनेंद्र भगवंताब्या आगमार्चे 
संयम प्रान्‍्तीची. परिशीलन, सदूगुरूचा संयोग सम्यग्दशन वगैरे सामग्री प्राप्त ज्ाछेली असते 
दुलेभता त्यांनाच अग्रत्याखानावरणीय कर्मान्या क्षयोपशमापासून संसारदेद्द भोगादिकां 
बिषयीं बिरक्तता उत्पन्न होऊन देशसंयम प्राप्त होतो. आणि ज्यांना अप्र- 
त्याखान आणि भ्रत्याखान या दोन कषायांचा क्षयोपशम होतो त्यांना सकल्संयम ग्राप्त दोतो. म्द्ृणून 
त्याची प्राप्ति ढ्वोगें महद्मकठीण असे म्हटर्ल आहे. नरकगती, तियैचगति आणि देवगति या तीन 
गतींत तर संयम प्राप्तीची अनुकूलता नाहीं. कचित तियय॑च योनीत एखाद्या तियँचारा 
स्याष्या स्थितिप्रमाणें संयमाची कांढीं कारणें प्राप्त होतात. मनुष्यगर्तीत सर्वानाच संयम 
प्राप्त करून धेण्याची पात्रता असते असे नाहीं. नीच कुलोत्पन्न, अपूणे इंद्रिंय असणारा, सदा 
रोगी, दरिद्री, बिषयी, क्रेपी आणि नेहमीं निद्यकरम करण्याकडे प्रद्ृत्ति असणान्या मनुष्याछा संयम 
प्राति द्वोत नाह्दी, नीच कुब्गंत किंवा अधम देशांत जन्म ज्लाला, इंद्रियें परिपरर्ण नसलीं, ज्ञान प्राप्त करून 
घेण्याचीं साधने अपूरी असलीं, स्वतः सदैव रोगांनीं व्याप्त असछा, अठराविश्वें दारिद्य घरीं नांदत 
असलें, स्वतः:चा ओढा अन्यायमार्गाकड़े अथवा विषयोपभोगाकडे असला, क्रोधादिक विकारांचें 
यार्किचत्‌ कारण मिव्य्तांच प्राबल्य झालें, निंद्यकम करण्याची प्रदृत्ती वादत चालली,तर अशा स्पितीत 
संयम कसा सापेल ! क्ीदी साधणार नाही. यावरूनह्ी संयम प्राप्त होणें दुलेभ आदे दंच ठरतें. 
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अशी अनुकूल परिस्थिति असणान्यालाच संयमप्राप्तीचा उपाय घुचतो. ज्याला संयम- 
प्रासी्ची साधनें दाती आलीं ल्मानें पुन्दां विषयाकड़े प्र होऊन तीं गमाबून बसणें महणजे जन्म 
मरणांचे फेज्यांत सापडणें होय. अर्थात्‌ त्याला आत्मशुद्वि करून थेतां येणें 
संयम त्यागाचें फल. अशक्य होय. संयम घारण करून तो सोडणाय्या पुरुषाछा अनेतकाल 
ु नरकनिगोदगर्तीत भ्रमण करावें छागतें. संयम धारण करून तो बिघडविणें 
यासारखी दुसरी अनर्थावह् गोष्ट जगांत नाहीं. त्या पुरुषाची स्थिति प्राप्त न्लालेलें अमूल्य चिंतामणि 
रत्न कबड़ीमोलानें विकण्यासारखी आदे अथवा जल्णाकरितां कल्पवृक्ष तोडणात्या मूर्ख पुरुषासारखी 
आददे. विषयसुख हें खरें सुख नब्द्दे. तो केवछ सुखाभास आदे. विषयसुख हें क्षणभंगुर असून 
भयंकर दुःखांचें कारण आहे. किंपाकफल खातानां गोड छागतें पण शेबटीं जसें अत्यंत दाढ़- 
कारक ठरतें तद्बत्‌ है इंद्रियजन्यभोग अज्ञानामुक्ें जीवाना शेवर्टी छुख देतात असें बादतें पण 
शेषटीं त्यामु्के दुःख भोगणेंच प्राप्त होतें म्हणून संयमपालनासार्टी प्रयत्न करणें इृष्ट आदे. 


इंद्रियांना विषयप्रवृत्त न होऊं देणें, कषायांचा नाश करणें, दुद्धर॑ तपथ्चरण करणें, रस- 

त्याग करून आद्वारावरीछ प्रेम कमी करीत जाणें, मनांत संकल्पविकल्प होऊं न देणें, मोठमोटे 

कायकछेश सद्दन करणें, अनशनादिक बाह्य तपश्चरण करून शरीर कूश 

संयम कशानें घडतो करणें, अंत:करणांतून लोभाची व परिप्रद्माची छालसा कमी करीत जाएें, 

श्रसस्थावर जीवांची रक्षा करणे, मनवचनकायेब्या प्रदृत्तीठ। आक्ा घाढणें, 

शरीराष्या इतर अवयवांना स्वैर न वागूं देणें, जाण्यायेण्याची क्रिया बंद ठेवण, मनांत सदैव दया 

जागृत ठेवर्णे, सतत परमार्थाचा त्रिचार करीत राहुन परमात्म्याचें ध्यान करणें बगैरे, गोष्टीनीं संयम 

घडतो. संयमामुत्ठें सम्यग्दशन दृढ़ द्वोतें व संयम द्वाच मोक्षाचा मार्ग आह. याशितरायथ मानवजन्म 

व्यर्थ द्ोय. आजपयैत संयम धारण न केल्यामुक्ेच अनेक दुर्गति प्राप्त क्लाल्या. संयमाशिवाय ज्ञान, 

बुद्धि, शरीर बौरे सर्त प्राप्त होऊन उपयोग नाहीं. संयमाशिवाय दीक्षा, अतवैकल्य, नप्मपणा, 
साधघुल हेंदी व्यर्थ, म्द्ृणून संयमधारण करणें देंच युक्त आदे. 


संयमाचे इंद्रियसंयम आणि प्राणसंयम असे दोन भेद आद्वित. ज्याठा विषयापासून इंद्रि- 

यांची प्रदृत्ति दृटवितां आली नाहीं, व पट्काय जीवांची विराधना करण्याचें ज्याने सोढिलें नाहीं, 
हयानें बाह्य तपश्चण कितीढी कठिण रीतीने केलें, परिषद्सहन केलें व 

संयमाचे भेद. दीक्षा धारण केली तरी त्याचा कांदीदी उपयोग नादीं. संसारांतील दुःखी 
जीवांना संयमाशिवाय इतर कोणीद्दी शरण जाण्यास योग्य नाहीं असे हानी 

व सत्पुरुषांनीं म्दटर्ले आदे. ते नेहर्मी असेंच चिंतन करीत असतात कीं, संयमावांचून आमध्या 
कायुष्यांतील एक क्षणददी फ़ुकट न जावो. संयमाशिवाय आयुष्यभर जगणें न्यर्थ आंदे. संयम हाच 
इदपरभर्तरीं शरण जाण्यायोग्य आदे. संयम हं। दुर्गतीरूप सरोबराका शोषण करण्यास सूर्यासारला 


ह, ड््‌ रद 
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आदे. संयम प्रद्ण करण्यानेंच संसाररूपी विषम वैय्याचा नाश करण्यार्चे सामथ्य प्राप्त होते. 
संसार-परिश्रमण संयम धारण केल्यावाचून कधीदी संपावयाच नादीं, असा नियम आदे. सारांश, 
जो अंतरंगांत कषाय उत्पन्न होऊं देकन आत्म्याछा मलिन होऊं देत नादीं व बाह्षतः यत्नाचार 
. भूबंक प्रमादरद्वित वर्तन करितो त्याचे द्वावूनच संयम धर्माचें पालन घडतें. असे संयम धर्माचे 
बर्णन केलें. यापुें तप धर्माचें स्वरूप सांगतों 
तप, 
इच्छेचा निरोध करणें याला तप म्दटलें आहे. दें तप चार आराधनेंत श्रेष्ठ आहे. सोन्याला 
ताब दिल्यानें जसें तें मलरद्वित होऊन शुद्ध द्वोतें तद्बत्‌ बारा प्रकारध्या अंतर्वाद्य तपश्चरणानें आ- 
स्माह्दी. कममलरद्वित ह्वोऊन शुद्ध होतो. अज्ञानी जीव पंचाप्निसाधनांनीं व 
: तपाचें लक्षण. इतर कायहछेशादिकांनीं शरीराला कृश करणें याठा तप समजतात, पण 
वास्तबिक ते तप नव्दहे. शरीराला कृश केले अथवा त्याला पुष्कव्ठसा दंड 
दिला म्दृणून काय द्वोणार ! त्यामुर्ते आत्म्याच कम-बन्धन नष्ट द्वोत नाह्वीं. भेदविज्ञान श्लाल्या- 
शिवाय आत्म्याचे यथार्थ स्वरूप समजत नाहीं. भेदविज्ञानानेंच आत्म्याचा स्वभाव आणि रागद्वेष- 
. मोद्दादि भावकर्में द्वीं परस्पर मिन्न आह्वत याची जाणीब द्वोतें. जसजसें रागद्वेषादि विकार कमी 
होत जातात तसतसे आत्म्यार्च ज्ञानदशनस्वरूप प्रगठ होत जाते आणि तेंच तप द्वोय. द्वीच दृष्टि 
समोर ठेऊन ठिकठिकाणीं उपदेश केला आदि. जर मनुष्यजन्म प्राप्त ह्वोऊन स्वपर-तत्त्वाचें ज्ञान 
झाले असेल तर मन व पंचेंद्रियें यांना रेंकून विषयापासून विरक्त द्दावें. संप्र्ण परिप्रद्याचा त्याग 
करून बंधांत पाडणान्या रागद्वेषप्रदृत्तीठा सोहन पापाचें अवलंबन यापुर्दे न घडावें व ममता 
नाहींशी ब्ह्यावी म्दणून अरण्यांत जाऊन तपश्चरण करातें. याप्रकारचें तप सत्पुरुषांनाच घडतें. 
संसारी जीव मायेध्या-मोह्याच्या जाब््यांत फसलेले असतात त्यामुद्ठें त्यांना निरेतर पापकम करावें 
लागतें व रोगादिकांच्या तीत्र बेदनेनें तसेंच स्लीपुत्रमित्रादिक कुदुंबाच्या व परिप्रद्ाष्या वियोगानें 
उत्पन्न झालेल्या आतंध्यानांत मरण पावून दुर्गतीछा जावें छागतें. संसारी जीवांना अरण्यवास धारण 
करून तपश्चरणाकड़े प्रद्ृत्ति करण्याची बुद्धि होत नाढीं. ती कचितच कोणा मद्दाभाग पुरुषांना होते. 
जे पापापासून . विरक्त द्वोजन खीपुत्रधनादिकांवरचा मोद् सोइन, धर्माठा शरण जाऊन 
बीतराग निग्रैथ गुरूची सेवा करण्यास तयार द्ोतातव सदूगुरूला शरण जातात त्यांच्या अश्युभ 
कर्माचा उर्दय मंद होऊन सम्यक्त्वरूपी सूर्याच्रा अंतःकरणांत उदय 
. खेरें तप कोणतें ! होतो. संसारविषयभोगादिकांबिषयीं विरक्ति उत्पन्न द्वोऊन ते तपश्चरण ब 
है संयम ग्रहण क्रितात. असें दुर्द: तपश्चण करीत असतांना जर कोणी 
पापी, जीव विषयासत्तीनें तें त्रिवडवितील, तर त्यांना अनंतानंत काल गेला तरी पुनः तपश्चरण. कर- 
शयाची संधि प्रात होणार नाहीं. म्हणुन मनुष्यजन्माला येऊन, तत्वाच्रें स्वरूप यथार्थ. जाणृन, 
पंचेन्द्रित्नच्या| व्रिषयाला न भुलतां. वैराग्यवृत्ति. घारण ,करावी आणि सब . परिम्रद्वांचा त्याग...करून 
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आरण्यांत जाऊन आत्रष्यानांत लीन ब्हॉर्ने, हें खरें तप होय. परिग्रह्दावरील मोद्द नाद्ींसा  करून 
इच्छेचा निशेध करणें व कामविकार अंतःकरणांतं मुछींच उत्पन्न न होऊं देणें हँंच सर्वात मोढें तप 
अदे. तसेंच नम्न दिगंबर रूप धारण करून शीतोष्ण दवेची वेदना व डांस, मच्छर, सर्प, विंचूं, 
बौरे प्राण्यांपासून होणारा उपद्रव यत्किचितह्ी न डगमगतां सोसणें ढेँढी तप आहे.. भयंकर 
नि्जन गुहेंत व पर्वतांच्या दरींत विद्वार करणान्या सिंद बाघ बौरे क्रूर पशूंनीं व्यापलेल्या बनांत 
जाऊन निभेयतेनें राद्ण याचाही तपांत समाबेश होोतो. दुष्ट मनुष्य, शत्रु, चोर, शिकारी अथवा 
दुष्ट ब्यंतरदेव अथवा दिंस्न पशु यांनीं उपसग केला असतां न भिणें, ह्याप्रसगीं चैर्या्ें परमसाम्य- 
भाव धारण करून परमात्म्याचें ध्यान करण्यांत लीन होणें, सर जीवांना सतवून सोडणास्या राग- 
द्वेषांच्या वश न होतां त्यांना जिंक, याचना न करितां भिक्षेच्या प्रसंगीं श्रावकाध्या घरीं नवधा- 
भक्तिपूर्वक द्वातांत ठेवलल्या सरस, नीरस, कड्ट, खारट, तुरट, आंबरट आह्दाराबिषयीं आसक्ति न 
ठेवतां, संक्वेशरहित निर्दोष व प्रासुक आद्वाराचें एकब्रछ ग्रहण करणें, पांच समिति पाछ्णें, मन 
बचनकायेच्या प्रवृत्तीठा चंचल न द्वोऊं देणें, रागद्वेषरद्वित आत्मस्वरूपाचा अनुभव घेणें, स्वपर- 
तत्वाचा विचार करून ह्याविषयीं वाटाघाट करणें, चार अनुयोगांब्या अभ्यासांत काल' घालविणें, 
अभिमान सोइन सर्वाशी नम्रतेनें वागणें, कपट सोइन सरब्ठपणा अगी ठेवर्णे, क्रोध सोइन क्षमा 
धारण करणें, छोभ सोइन निर्वाछक बन्णे, कर्माचा नाश होऊन आत्मा स्वतंत्र होत जाईल अशी 
क्रिया करणें, शान्माभ्यास स्वतः करून लोकांना करविणें; शाल्रांतील गूढ अर्थाचें प्रतिपादन करून 
व्याचा अर्थ लोकांस समजाऊन देणें, तपस्वी, दव, इंद्र यांचें स्‍्तत्न करून त्यात्रिषयी भक्ति प्रगट 
करणें या सर्वाना तप म्दृट्ें आदि. 
तपश्चरणानें केवलज्ञान उत्पन्न होते असा तपाचा आच्त्य प्रभाव आहे. असें तप आपकल्या 
कड़न घडावें असा विचार मनांत येणें द्वी कठिण गोष्ट आहे. नरक-तियेच-देवगतीमध्यें तप कर- 
ण्याची योग्यता नाह्ीं. हैं फक्त एका भनुष्यगरतीतच घडतें. त्यांतद्वी उत्तम 
तपाचा प्रभाव कुछ, उत्तम जाति,बल, बुद्धि, इंद्रियपरिपूर्णता बगेरे ज्याछा अनुकूछ असतील 
त्याछाच तें घडणार. तपाचे बाराभेद आह्वित त्यांतून आपापल्या शक्तिप्रमार्ण 
करौत असावें. मगवतानीं जें तपाचें स्वरूप सांगितलें आद्वि ते बालकाला, बृद्धाठा, धनवानाला, 
दरिद्रियाला, बलवंताछा, दुबलाछा, सब सामग्रीची सहायता असणान्याला अथवा नसणान्याला, कोणा- 
लाद्दी करतां येण्याजोंगें आद्वे. कोणालाही तें अशक्य नाइीं. ज्यायोगें बात, पित्त, कफादिक विका- 
रांचा प्रकोप दोऊन रोगांची बृद्धि द्वोणार नाहीं व शरीर नेहमीं स्लत्नय धरम धारण करण्यास सद्दा- 
यीमूत बनून राह्दील असेंच तप शाकि पाहुन कराबें. देश, काछ, आद्वार बंगेरेची अनुकूलता पहाबी. 
दिषसेंदिवस उत्साद्द वाढत जाऊन परिणामांची उउज्ज्बलता चढत्या प्रमाणावर होत जाईल असेच 
तप करीत जावें. इच्छेचा निरोध करून विषयावरील प्रीति कमी करीत जाणें ढेंच खरें तप आदे. 
तें मुढ़्य समजून बाकीष्या बाह्य साधनांनीं जसजसें तें प्रर्णावस्थेछा पोंचत जाईल तसतशी उच्च 
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क्रिया करून अखेर प्रू्ण निर्बाछक बनावें. तप करण्यापासून सब जीबांचें कल्याण आदे. तपापासून 
निद्रा, काम, प्रमाद नष्ट होतो, रदृणून अभिमान सोड़न यथाविधी बारा प्रकारचें तप सामर्थ्यानुरूप 
प्रह्ण करांबें. बारा प्रकारच्या भेदांचें बर्णन पुढ़ें करूं. याग्रमाणें तपर्धर्माचे स्वरूप आदे. यापुढ्दे 
त्यागधर्माचें वर्णन करितो. 
त्याग, 
धन, संपत्ति, गाडी, घोडे बगरे अनेक बाह्मपरिप्रद्द कर्मोदयापासून प्राप्त होतात. दे परा- 
धीन असून नाशवंत आद्वेत, यामुद्ें आपल्या मनांत अभिमान, तृष्णा, तीत्र रागद्वेष बगैरे विकार 
उत्पन्न द्वोतात. तसेंच यांचें संरक्षण करण्याकरितां अनेक पापक्रियो कराब्या 
त्यागाचे छक्षण. छागतात. म्दृणून जे सत्पुरुष या बाह्य परिप्रद्वाला दिंसादिक पंचमद्दापापांचें 
मूल्ठ जाणून मुत्ठींच ग्रहण करीत नाह्वींत ते खरोखर धन्य द्वोत. कित्येक 
प्रथमतः द्वा सबे खठाटोप गन्यांत वेऊन मागाह्ून त्यांना हछाहल विषासारखें अथवा कुजलेल्या 
गवतासारखें जाणून तात्काछ सोडून बिरक्त होतात. त्यांचा मद्दिमा पह़िल्याहुनद्दी अधिक आह, 
कारण प्रथमतः ग्रहणच न करणें हैं चांगलें, पण एकबेछ प्रद्षण केल्यानंतर त्यावरील मोद् कमी 
करणें फारच कठिण असतें. असा मोह जे कमी करितात त्यांचा पराक्रम आधिक समजलछा पाद्िजे. 
कित्येक जीवांचा तीव्रराग अथवा मोह कमी होत नाह्ढीं म्द्णून त्यांना संपूर्णतया परिम्रद्वांचा 
त्याग होणें कठिण जाते. पण. धर्मावरील प्रीतिमुत्ठे त्यांना पापाविषयीं भीति बाठते. ते आपले 
द्रब्याचा उत्तम पात्रावर उपकार करण्याच्या द्वेतूने दान करण्यांत, आणि 
स्वद्॒व्याचा विनियोग धर्मसेवक निर्धन लोकांना अन्नवज्नादि पुरविण्यांत उपयोग होईल असा 
दानांत करावा. बिनियोग करितात. धर्मायतन ( म्दृणजे धम साधछा जाईल अशी स्थानें ) 
जिमनंदिर, सरस्वतीभुवन, जिनसिद्धांत छेखन, उपकरण, पूजन, प्रभावना 
इत्यादि कार्यात खचे करितात. दुःखी, दरिद्री, रोगी लोकांवर करुणाबुद्धीनें उपकार ब्द्यावा म्द्ृणून 
जे आपलें तनमनधन लावितात त्यांचें धन आणि जीवितव्य सफल दोतें असें समजावें. दान हें 
एक धर्माचें अंग आह. तें शक्तयनुरूप भक्तिपूवक निर्मल व गुणवान्‌ पुरुषांना दिल्यानें परछोकी 
खुखसामग्रीचा साठा बरोबर नेल्यासारखें आहे. दानाच्या प्रभावानें स्वर्गातील आणि भोगभूमीतील 
निर्विन्न खुखाची ग्रात्ि होते. दानाचे माह्दात्म्म लह्वानापासून थोरापयत सब जाणतात. ज्याला येयें 
अनेक प्रकारचें वैभव प्राप्त द्वोतें तें पाहून अस म्द्ृणण्याची रूढी पडली आह्दे कीं, ' त्यानें पूर्व 
जन्मीं दान दिलें आहट त्याचें फल अनेक प्रकारच्या सुखोपभोगाच्या रूपानें त्याला मित्ठत आह, 
याप्रमार्णे जो दान देईल त्यालाही असें फल प्रात होईल, म्दणून सुखसंपदेची इच्छा असेल व्यांनीं 
दान करण्यास तयार दू्दावें. ज्यांनीं मरेतोंपयंत कबडी दखील न खर्चतां केवक् द्वव्याचा संचय 
करण्यांत काल धालबिला, त्यांना सदैव आत्रौद्धष्यानावें चिंतन घडन मरणोत्तर सर्पव्याप्रादिक 
तियेचगर्तीत उत्पन्न द्दावें छागतें. तेथून पुनः निगोदांत जाऊन अनंत दुःख भोगावें छागतें, 
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स्याबेक्लीं घन बरोबर येत नाहीं. धन प्राप्त द्वोकन त्याचा जर सत्पात्रीं दान करण्यांत उपयोग केला 
तरच तें सफल म्हृणतां येईछ, एरब्डी कोव्यवधि रुपयाचें धन घोर दुःखाचें कारण आह. 
इदलोकीं कृपण मनुष्याची सर्वे जगांत निंदा द्वोतेच. कृपण माणसाचें सकात्ठीं नामोध्ारण 
करणें अमंगल मानलें जाते. इतका कृपण माणसाविषयीं जगांत तिरस्कार असतो. या उलट दानी 
पुरुषांत कांहीं दोष असले तरी ते त्याध्या दातृत्व गुणामुक्वें झ्लांकले जातात 
कृपणाची निंदा ब व जगांत त्याची कीर्ति पसरूं छागते. दान देण्यानें शत्रु देखील बैर सोदून 
उदाराची स्तुति आपकले हित करणारे मिन्र बनतात- 


जगांत दानाची फार मोठी थोरवी आह्े. थोड देखील दान खज्या भक्तीनिं करणाय्या पुरु- 

धार भोगमभूतीमील तीन पस्याचें सुखमय आशुध्य प्राप्त होऊन अंतीं स्वर प्रात होतो. जगांत जर 

कोणती अत्यंत श्रेष्ठ पदवी असेल तर ती दानवीरता द्वोय. दान देणाज्या 

दानाची थोवी पृरुषाइतका उच्च पुरुष संसारांत दुसरा नाहीं. दान देणें तें बिनयपूर्वक मधुर 

बचन बोदढून द्यावे. दानी पुरुषानें दान देत असतां आपण कोणाबर मोठा 

उपकार करीत आह्रोत अशी भावना ठेऊन दान देऊं नये व दानाचा अभिमान बाढ्यूं नये. दान 

देणाज्या पुरुषानें उछट ज्याछा दान ब्ावयाचें त्या पाज़ाछा अत्यंत उपकार करणारा समजून त्या- 

विषयीं आदर बातगला पाहिजे. कारण लछोभरूपीं अंधकूपांत पडलेल््या जीवांना पात्राशिवाय कोण 

उद्धरू शकणार आह ! दान घेणास्या व्यक्ति जर संसारांत नसत्या तर लोभी पुरुषांचा छोभ कमी 

कसा झाला असतां व संसारांतून उद्धार करून नेणारें दान तरी कसे घडलें असंते ! म्हृणून घ्म- 

बान्‌ पुरुषांना संत्पात्र व दान या दोहोंचा छाभ झाछा असता त्याशिवाय दुसन्‍्या कोणत्याद्वी बाब- 

तींत अधिक आनंद होत नाहीं. सत्पात्राछा योग्य दान दिलें म्हणज आपण फार थोर, ज्ञानी, 
श्रीमंत झ्ाला असे ते समजतात. म्द्वणून सर्वानीं दान देण्याचा क्रम ठेवावा. 


बट्काय जीबांचें नेहमीं रक्षण करून ह्यांना अभयदान बाबि. अभक्ष्यभक्षण, अप्रमाण परि- 

ग्रह, अयत्नाचारपूर्वक क्रिया व इतर जीवांना दुःख हैं मनवचनकायेकट्टन कधीदी घट न देण्याचा 

प्रयत्न करावा. दुःखी जीवांना पाहतांच अंतःकरणांत करुणा याबरी . यामुद्े 

अभयदान गृहस्थांना अभय दान घढड़तें व त्यापासून जन्मजरामरण, रोग, शोक, दारिश्व, 

वियोग, सयोग, संताप बगैरे आपत्तीचा त्रास होत नाहीं. दिंसेची इृद्धि कर- 

णाज्या व मिथ्याधर्माचा प्रसार करणाय्या युद्धशाल, शुंगारशाख्र, रसायन-शात्र, कपट, मंत्र, तंत्र, 

जारण, मारण, उच्चाटण, वशीकरण बौररे अनेक पापाला ग्रवृत्त करणास्या शासत्राचा अभ्यास कर- 

ण्यांत काल घालवू नये. यापासून आत्म्याचें यत्किचितही हित न द्वोतां उछट अनंत संसार परिश्नमण 
कराबें छागेल. 


भगवान्‌ वीतराग सबज्ञप्रभूंनीं वर्णिलेल्या दयामयी धर्माचें प्ररूपण करणास्या शास्राचें अब- 
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लोकन कराबें. स्पाह्गाद म्हृणजे अनेक धर्मात्मक वस्तूचें प्रतिपधादन करणाय्या नयप्रमाणात्मक शाखा्चे 
' अध्ययन करून आत्म्याचा उद्धार करण्याकरितां अशा शास्रा्चें दान कराते. 
शाख्दान - तत्वाचें स्वरूप स्वतः समजून घेऊन झ्याचा लोकांनाह्दी उपदेश कराबा. 
आपक्या मुलाबाढ्ांगा बालपणापासून धर्माची गोडी लाबावी व इतर अन्य 
धर्मानुयायी तत्त्नजिज्ञाप्रु लोकांना शाल्दान थों. संसारांत सन्न ज्ञानगप्रसार व्दावा या द्वेतूने 
पाठशाला स्थापन कराब्या म्दणजे त्यापासून ज्ञानदान घडतें. कारण सब्र धर्माचा सुझय आधार 
ज्ञान आदे. जेयें ज्ञान जागृत असेल तेयेंच धर्माचें वास्तव्य राह्णार, ज्ञानाच्या अभावषीं धर्माचाद्दी 
अभाव द्वोणार. म्दृणून धर्माच्या अस्तित्वाकरितां ज्ञानदान देणें अवश्य आह, ज्ञानदानाघ्या प्रभा- 
बानें आत्म्यांत केवलज्ञान उत्पन्न होण्याची शक्ति प्राप्त होते. ० 
याचप्रमाणें अनेक रोगांचा नाश करणास्या प्रासुक औषधांचें दान करावें. औषधदाना- 
पासून फार उपकार घडतो. रोगी माणसांना जर तयार औषध मित्ठण्याची सोय ज्लाली तर त्याना 
मोठा आनंद द्वोतो. गरीत्र आणि ज्यांची कोणी सेवा करणारा नाहीं अशा 
औषधदान असहाय माणसांना जर तयार औषध मिद्ठालें तर एखाद्या दरिद्री पुरुषाछा 
धन सांपडल्याइतका आनंद होतो. औषध ग्रहण केल्यापासून रोग नाद्दीस 
होतात ब त्यामुद्ठें त्रत, शील, संयम, तपश्चरण करतां येतें. तर्सेंच शरीर निरोगी क्षास्यानें ज्ञाना- 
भ्यास वादबून आत्म्याचें कल्याण करून थेतां येतें. भौषध दान देणास्या पुरुषामध्यें सम्यग्दशनाचीं 
इतर अंगें वात्सल्य, स्थितीकरणत्व, निर्विचिकित्सता वगैरे दिसून य्रेतात, औषधदानाच्या प्रभा- 
बानें पुढील जन्मीं सप्तधातुवा्जेत निरोगी अशा देबाचें वैक्रियक शरीर प्राप्त होते. 
याचग्रमाणें आद्वार दान हेंही सब दानांत श्रष्ठ आढे. प्राणिमात्रांचें जीवन, शक्ति, बल, 
बुद्धि बगैरे से गुण आद्वाराशिवाय नष्ट होतात, ज्यानें आहारदान केले त्यानें वरील सर्व गुणां्चे 
दान केलें असें होतें. आह्वारदानापासून मुनि आणि श्रावक यांचा धर्म पाब्ठछा 
आद्वादान. जातो. आद्वार नसता तर सर धर्ममार्ग भ्रष्ट झ्ञाले असते. आहारापासूनद्दी 
अनेक रोग नाहींसे होतात. आहारदान देणारा कोणीही असो, तो मिथ्या- 
दृष्टी असछा तरी आह्वारदानाच्या प्रभावानें भोगभूर्मीत उत्पन्न होऊन तथें कल्पदृक्षापासून प्राप्त 
दोणान्या दढ्ा प्रकारध्या भोगांचा असंह्यात काल अनु भव घेतो. तेथें क्षुषा तृषेची बाधा फारच 
कमी होते. भोगभूमीत तीन दिवसाआड बोराएबढा आहार घेण्यानें क्षुषा शमत. कोणतेंदी दुःख 
तेथें नसतें. असंख्यात वर्ष तेथील सुख भोगून पुढ़ें देवछोकांत जन्म होतो. म्हृणून जर कांदीं द्न्य- 
स॑ंचय असेल तर त्याचा या चतुर्विध दानांत उपयोग करून वरीछ फल प्राप्त करून ध्यावें. निधन 
पुरुषानें देखीठ आपतल्या आहारांतून शक्‍्य तितका भाग बाजूला काइून तो दुःखित बुभुक्षितांना 
दऊन नंतर आह्वार ग्रहण कराबा. ज्याला एक वेढूचें पोटभर अन्न देखील मिव्ठत नाहीं त्यानें देखील 
मिल्लेल त्यांवून दोन घास तरी बुभुक्षिताला देऊन नंतर शेष राहीछ तेबढ्यांत संतोष मानून राह्वावे 
पंण दान केल्यावाचून राष्टूं नये 
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याचप्रमाणं मुखावा्दे मधुर बचन काढणें, गोड बोलणें; कोणाचाही आदर सस्कार-करणें, 
नम्नपणानें व विनयानें अभ्यागताचें स्वागत करून उच्चासनावर बसविणे, कुशल समाचार विचारूम 
त्याला आनंदित करणें बगैरे क्रिया करणें हेँढ्वी मंद्रादान आदे. मनांत दुष्ट 
कोणाचेंद्ी मम संकल्प विकल्प उथन्न होऊं देऊं नये. पापक्रियेकड़े प्रदृत्ति करूं: नये. 
दुखबूं नये... कामक्रोधादिक विकारांच्या स्वाधीन द्वोऊे नये. विकथा बोढं नये. दुसप्याचे 
खरे खोटे दोष आपल्या मुखावाटें काढू नये. अन्यायानें कोणाचदी धन 
अ्रद्ण करण्याची इच्छा करूं: नये. याग्रमार्णे ज्यांना स्वतःच्या आत्म्याचें द्वित करून भ्यावयाचें भादे 
स्यांनीं वागार्वे व नेहरमी दुःखी, भुकेल, दीन छोक पान त्यांना दान थावें. सम्यग्दशनादि गुण्ाना 
धारण करणोरे भेटल्यास त्यांचा सन्‍्मान करावा. सव जीवांवर करुणा करावी. मिथ्यादरन उत्पन्न 
ड्वोऊं देऊं नये. रागद्वेषी व मोही अशा कुदेवांना आरंभ परिग्रह धारण करणान्या भेषधारी गुरूंना, 
'दिसा करण्यास प्रोत्साहन देणात्या झात्ांना वंदन करूं नये व त्यांची स्तुति करूं: नये. रात्रंदिवस 
काम, क्रोष, मान, माया, छोभ हे विकार नाहींसे दोतील असाच प्रयत्न करीत असार्बे. कोणालाही 
दुःख उत्पन्न द्वोईल, अप्रिय वाटेल असें भाषण, अपमान करणारें बचन आणि अभद्र शब्दांनीं भर- 
हेलें संभाषण गर्वानें उद्वत दहोऊन आपसल्या मुखाबाटें उच्चारूं: नये. याप्रमाणेच दुसस्‍्यांना दुःख 
उत्पन द्वोकऊन जगांत आपस्या कीर्तीका कलंक छावणारी कोणतीही मनवचन-कांयेची क्रिया कपीदी 
मा न देणें याला त्यागधर्म म्द॒टलें आहे त्याचा अंगीकार करावा. अससे त्यागधर्माचें स्वरूप वर्णिलें. 
यापुर्दे आकिचन्य धर्मा्चें स्वरूप सांगर्तों. 


आककिचन्य, 
आपस्या ज्ञानदशन स्वरूपाशिवाय दुसरे कोणतेंद्ी आपलें स्वरूप नब्दे. अन्य द्रब्यें आपरलीं 
नव्देत व आपणद्दी अन्य द्रव्य स्वरूपाचे नाद्वी, असा विचार करणें याछा आर्किचन्य धर्म म्दृण- 
तात. यांत आत्म्याला उद्देशून असा विचार करावा की, “हे आत्मन, तू, 
आकिचनाचें लक्षण शरीराहून भिन्न, ज्ञानखरूपी, अन्यद्वन्याब्या उपमेनें रहित. सरल 
वर्णविर्वाश्त, स्वाधीन, ज्ञानानंदसुखांनीं परिपृणं, अतीन्विय, व निर्भय आद्वस असे जाणून घ. 
अर्थात्‌ देद म्हणजे मी नव्दे. देढ्द रक्त, मांस, हाड, पू व चम॑ यांनीं बनलेछा अचतन आह. 
स्याहून आपण अत्यंत भिन्न आद्वोत, ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य, शृद्ध जातिकुलादिक बंगरे शरीराचे 
आद्वित. त्यांत माज्ना संबंध नाही. स्लीपुरुष-नपुसक-लिंगाचा भेद शरीराशी आदे, माश्याशी नब्दे. 
गोरा, काला, राजा, रंक, स्वामी, सेवक, पंडित, मूख हीं सब विश्लेषणें कर्माभ्या उदयानें शरीराला 
प्राप्त दोतात. व्याचा माह्याशी कोणताही संबंध नाहीं. मी ज्ञायक असून शरीराशी ज्यांचा संबंध होतो ते 
कांदी माझें स्वरूप नब्दें. माश्या स्वरूपाला अन्य द्वब्याची उपमाच देतां येत नादीं. थंड, गरम, 
. मृदु, कठोर, स्निग्ध, रूक्ष, दलका, भारी दे आठ प्रकारचे स्पश अद्वित. 
स्वस्वरूपाचें चितन  तेद्दी मापने स्वरूप नसून पुद्ठछाचे विकार आद्वेत. तिखठ, खारठ, शुरट, 
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आंबट भाणि कह दे पांच प्रकारचे रस, सुगंध आणि दुर्गंध, कात्झा, पिवव्ा, पांढरा, 
दिखा आणि तांबडा असे पांच वर्ण, हेढ़ी मानने स्त्रूप नब्दे. दे सभे पुद्ठलाचें स्वरूप 
म्हृ॒णबितात, माझा स्वभाव सुखमय आअहे. पण मी कर्माच्या स्वाधीन ह्दोकन राहिल्यानें दुःखानें 
गांजलेलें। आदे. माह्लें स्वरूप इंव्रियाला समजणारें नाहीं, अतीन्द्रिय आटे. इंद्रियें हीं पुद्ठाचे बिकार 
अंसून कर्मामुब्दें प्रात्त ढञोतात. मी निरमय, अविनाशी, अखंड, आश्यंतरद्वित, शुद्ध व ज्ञानस्वभावी अहि. 
परंतु अनादिकालापासून जसें सोने भाणि माती शकतन्न मिक्ालेली आह त्याप्रमाणे अथवा दुध 
पाण्पाप्रमाणें मीहदी कर्माशीं मिकून गेलों आदि. त्यांतून मिथ्यात्व नामक कर्माच्या उदयानें मला 
महा स्वरूपाचें ज्ञान द्ोत नाहीं. देहादिक परद्रव्याछा आपलें स्वरूप जाणून अनंत कालापासून 
मिथ्यात्वानें परिश्रमण करावयास लावछ आदहे. आतां यत्किचिंत्‌ त्याचें आवरण दूर झ्ञाल्यानें व 
भगव॑ताब्या परमागमाच्या परिशीलनानें मला स्वपररूपाचें ज्ञान ब्लालें आदे. हिन्या माणकाचा 
ब्यापार करणारा जोहरी ज्याप्रमां गुरुकपेनें व सतत अभ्यासानें रत्नाच्या अनेक अलंकारांवून 
खरी खोटीं रत्नें कोणतीं, त्यांत रंग देकन बसबिलेली कांच कोणतें, प्रत्येका्चें वजन व किमत किती 
बौरे वेगवेगछे जाणू शकतो, त्याप्रमाणें मी परमागमाच्या निरंतर अभ्यासानें माश्या ज्ञानस्वभाबांत 
मिसब्यलेल्या रागद्वेषमोहकामादिक विकारांना वेगढ्ढें जाणलें आहे व या सर्वाट्नन आत्मा बेगव्ठा 
आदे असा माशा पक्का निश्चय झाला आहे. म्दहृणून अतःपर त्या रागद्वेषादेक कर्मावर अथवा 
कर्मोदयानें प्राप्त द्वोणास्या विनश्ऋर शरीरधनधान्यादि परिग्रहावर पुनः ममत्वबुद्धि इृद्दजन्मी व पर- 
जन्मीं उत्पन्न द्वोणार नाद्दी अशा आ्केचन्य भावनाचें चिंतन करतों. 
हा आकिंचन्य विचार अनादिकालापासून कर्पीही मनांत आला नाहीं. आजपयैत सर्व पर- 
पर्दाधॉनाच आपकलें जाणिलें व रागद्रेषमोदकामक्रोधादि परिणाम कर्मकृत असून त्यांनादी आपलेच 
मानलें, या विपरीतभावनेनें घोर कमबंध करून घेतला. यापुरें या आएें- 
स्वपरभेद विज्ञान चन्‍्य भावनेंत कोणतेंद्वी विन्न येऊं नये म्दृणून मी पंच परम-गुरूला शरण 
जातों, त्रैलोक्यांत मला या आर्केचन्य भावनेखेरीज दुसरी कोणतीढी इच्छा 
न घडो अशी अनन्यभाबें प्रार्थना करितों. ही आककेचन्य भावनाच संसार समुद्रांतून तारण्यास 
जद्दाजाप्रमाणें माइ्या उपयोगी पडणारी द्वोबो. 
परिप्रद्द बंधाचे कारण आद्वित त्याविषयीं आकांक्षा उत्पन्न न द्वोऊं दिली म्दणजे आकिंचन्य 
घर्म घढतो. हा धर्म ज्यानें प्रहण केला त्याठा परिगप्रहाची इच्छा कर्धादी होत नादीं. स्याचें चित्त 
आत्मच्यानांत लीन द्वोतें. देद्वादिक बाह्य पदार्थाविषयीं आपलेपणा राहत 
परिप्रद् त्यागानें नादी. स्वस्वरूप जें रत्नन्नय त्याचा विचार करण्यांत मन रममाण द्ोतें. 
आर्किचन्य घडतें. इंद्रियांच्या विषयाकड़े धांव घेणारें मन शांत द्वोतें. शरीरावरील प्रेम नाडीसें 
होतें. सांसारिक व देवादिकांचे सुख, चक्रवर्तीचें किंवा अद्दमिंद्राचें छुख- 
देखील दुःखरूपच बादूं खागतें. मग तें प्राप्त व्हावें अशी त्याढा इच्छा उत्पन्न छोत नादीं. परिप्रहद 
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म्इणजे धन, धान्य, रत्न, सुवर्ण, स्री, पुत्र वौरे पदार्थावरील प्रेम हें जीगतृणाप्रमोंग नादींसें करण्यांत 
कांदीच हेश द्वोत नादींत. - 
आर्किचन्य म्दृणजे परम बीतरागपणा. ह्वा गुण ज्यांना यापुर्दे संसार परिभ्रमण घडाबयाचें 
नसेल त्यालाच प्राप्त होतो. द्वा युण ज्याला छाधतो त्याला परमार्थाचा म्इृणजे झुद्ध आसत्म्याचा 
विचार करण्याची शक्ति प्रगट होते व पंच परमेष्ठीविषयीं अत्यंत मक्ति, 
आकिंचन्याचे फायदे. दुष्ट संकल्पविकस्पांचा नाश, इृष्टानिष्ट पदार्थाविषयीं रागद्रेषांचा अभाव 
बगैरे अनेक गुण प्राप्त होतात. याचप्रमाणें स्वादिष्ट भोजनाबिषयीं छाल्सा 
नाहींशी होऊन कसा तरी पोठाचा खड्डा भरण्याकरितां सरसनीरस आद्वार निर्विकार मनाने 
धेण्याची प्रवृत्ति द्वोते. सब धर्मांत आरकैंचन्य द्वाच प्रधान धर्म आहे. याच्या चिंतनानें मोक्षाचा मार्ग 
संनिध होतो.अनादिकालापासून जेबढ़े म्दणून सिद्ध झाले ते याच धर्मानें व पुढें होणार तेंद्वी याचाच 
अंगीकार करून मुक्त होर्ताल, दवा धर्म संपरर्णेतया योगीश्वर अथवा साधु लोकांकडून पाव्ठला जातो. तरी 
अंशत: गृह्दस्थांना याचें पालन करतां येतें.यूहस्थानें आपस्या अवस्थेंत आपलें रागद्वेष कमी करून बिरक्त 
बनायें. परिग्रद्वार्च प्रमाण कराते. पुढील निदान बांधू नये. अन्यायानें घन कर्ीद्वी प्रद्ण करूं नये. 
थोढ्या परिप्रद्वांत संतुष्ट राद्यत्र व परिभ्रह्न दुःख देणारे असून इतर सर्व पदार्थ अस्थिर द्वेत असा 
विचार कराबा. याप्रमाणें बागणान्या यृहस्थाला हा धरम घडतो. असें आर्केचन्य धर्माचें स्वरूप 
बर्णिलें, पुढें ब्रह्मचर्याचें स्वरूप सांगतों. 
प्रथमतः ब्रह्मचर्य याचा शब्दशः अर्थ काय आह तो पाहूं. सब विषयावरील अनुराग नाद्वींसा 
करून अह्म म्दणजे ज्ञायकस्वभावी आत्म्याध्या ठायीं चर्या म्दणजे प्रवृत्ति होणें याला ब्रह्मचर्य 
म्दणतात, हैं त्रत फार कठिण आहे. संसारांत प्रत्येक प्राणी विषयाब्या अधीन 
ब्रह्मचर्याचें लक्षण असल्यानें नेहमी आत्मज्ञान पराइ्मुख असतो म्दणन त्याछा हैँ ब्रत घारण 
करबवत नाहीं. जीं माणसें देवतुल्य असतात तींच हें ब्रत धारण करण्यास 
समर्थ द्वोतात. इतर विषयलोल॒पी जीवांना हैं ग्रद्ण होणें शकक्‍्य नादीं. म्दृणूनच दें ब्रत सर्वात दुर्धर 
आदि असे म्हटर्लें आंहे. जे लोक दें त्रत धारण करितात त्यांना इंद्रिय बश होऊन रागदेषादिक 
बिकारांना सहज जिंकता येतें. म्दृणून स्लीसुखांत अनुरक्त होणास्या मनरूपीं मदोन्मत्त इत्तीढा 
वैराग्यचितनाकडे छावून विषयाशेचा नाश करावा. 
काम द्वा चित्तरूपी भूमीत उत्पन्न द्योतो व याब्या बेदनेनें मनुष्य न करण्यायोग्य अशीं 
नीच करमें करण्यास प्रवृत्त ्ोतो. हा काम मनाचें मंथन करतो, त्याचें ज्ञान नष्ट करतो म्दृणून 
त्याला मन्‍्मथ असेंही नांव आदे. एकदां ज्ञान नाहाँसें शालें म्दृणजे सलि- 
काम वेदनेपासून यांष्या निद्य व दुर्गंधी शरीराधिषयीं प्रेम उत्पन्न होतें व कामानें अंध दोऊन 
अनर्थ अनेक प्रकारची अनीति करण्याची प्रद्डत्ति वादते. स्वच्ली परस्नीचा व्रिश्वार 
९. ३९ 
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राहत नाड़ी. परसख्रीकड़े पापबुद्धीने पाहण्यापासून प्रसगी मरावें छांगेल, राजा तीम्र दंड 
देईछ, कीर्तीछा बच्चा छागेल, धर्मश्रष्ट र्द्वावे लछागून सत्यार्थ-बुद्धीचा नायनाट ह्ोईल, 
मरणानंतर नरकांतीछ मयंकर दुःख असंख्यात कालपर्यत भोगार्वे छागेल, पुनरपि पश्चुयोनींत उत्पन्न _ 
वह छायून तेयील दुःख भोगार्व छागेल. तेथून पुनः कुमनुष्य-योनींत जन्म ध्याबा लागून तेथें 
आंधव्ढा, पांगढा, कुब्डा, रोगी, दरिद्री, इंद्रियहीन, बद्धिरा, मुका व्द्वावें लागून चांडाल्लासारख्या नीच 
योनीत जन्म ध्यावा छागेल, पुनः त्रसस्थावर-योनीत जारबें छागेल. याग्रमाणं एकसारखे परिभ्रमण 
चार्दू राह्टील. या गोष्टीचा मुलींच विचार मनांत येत नाहीं. कामाच्या शब्दार्थावरूनच त्याची 
शक्ति प्रगट होते. क॑ म्दणजे खोटा, दप म्हणजे गव उत्पन्न करणारा म्द्वणून याला कंदर्प असे नांव 
आहे. दुष्ट संकल्प उत्पन्न करून दुःख देणारा म्द्ृणून याला कंदर्प असे म्दटलें आदे. तियच योनॉत 
आणि मनुष्ययोनींत यामुक्रेंच परस्पर द्वेष उत्पन्न .द्वोऊन मरेपयैत तंटे व बैर द्वोतें. ग्दृणून यारा 
“ मार? असे नांव आदि. संत्रराचा द्वा अरे म्दृणजे शत्रु आद्दे म्हृणून याला संवरारि हझणतात. अहम 
म्दृणजे तप संयमादि क्रिया त्यापासून सुबति म्हणज चलायमान करणारा म्हृणून  ब्रम्हसू ! असे 
द्वी नांव आंदे. याप्रमाणें कामाचे दोष दाखबिणारीं शेंकडों नांबें आद्वेत. त्याचा विचार करून हा 
उत्पन्न न द्वोईल असा उपाय योजणें अवश्य अहि. 
कामविकार उत्पन्न न होण्यासाठीं शरीर व आत्मा हे परस्पर अत्यंत भिन्न आद्वत,या विचारांचा 
जोराचा संकल्प मनांत करीत राहणें द्वाच एकमेव उपाय आहे. यास भेदविज्ञान म्दृणतात, हें 
भेदविज्ञान झ्ला्ें नसेल व पुष्कछस शाख्नज्ञान असेल तरी तें कामविका- 
कामविकार भेदविज्ञा- राचा नाश करूं शकत नाहीं. यासाठीं वरील भेदविज्ञान प्राप्त करून घेणें 
नानें नष्ट होतो हेंच ब्रह्मचय होय. ब्रह्मचर्यत्रताशिवाय इतर अनेक बरतें व तपश्चरण केले 
तरी तें व्यथ आदे. ब्रह्मचर्यारिवाय कायह्लेश करणें निष्फल आद्दे. बाद्यतः 
स्परशनेंद्रियाच्या सुखावरच दृष्टि ठेऊन ह्यांत आसक्त न होतां, अम्यंतर परमात्म-स्वरूपाकडे व 
ह्याच्या उज्ज्वल्तेकडे छक्ष देऊन, आत्मा कामविकारानें मलिन होणार नाह्ठीं असाच प्रयत्न नेहमीं 
करीत राहिलें पाद्दिजे. 
ब्रह्मचय त्रत पाव्ठण्यानें इदलोकी व परलोकीं अशा दोन्ही लोकांत शोभा वाढदते, आपलें शील पाछलें 
जाबे,जगांत कीर्तीचा परिमल पसरावा, धम साधन द्ढ्वावे, प्रतिष्ठा बाढाबी, अशी ज्यांना इच्छा असेल ह्यांनीं 
अंतःकरणांत परमागमाचा उपदेश घारण कराबा, 'परद्धीकडे पाद्वावयाचे नाहीं; 
ब्रह्मचर्य रक्षणाचे उपाय. त्यांच्याविषयीं गोष्टी बोलावयाच्या नाहींत, ध्यांच्या चेष्टा, राग, रंग, नृत्य बगैरे 
क्रियेकड़े पहावयाचें नाहीं, व्यभिचारी पुरुषांची संगत करावयाची नाहीं, 
अफू, गांजा, भांग बगैरे मादक पदार्थ सेबन करावयाचे नाह्दीत, तांबूल, पुष्पमाला, अत्तर, सुगंधित 
उठ्या छावाबयाध्या नाद्वींत. या सब क्रियापासून परिणाम त्रिधन ब्रतभंग द्वोण्याचा संभव 
आदे, म्दृणून या सबे कारणांचा त्याग केला पादिजे. गाणें, बजाव्े, नृत्य श्रवण करूं नये. रात्रीं 


अज् १२१ भावनाधिकार ३०७ 


भोजन करूं नये. भपकेदार पोशाख किंवा सम्यतेछा सोइन बलस्लाभरणें धारण करूं नयेत. एकांती कोण- 
त्यादी स््रीशीं संबंध ठेवू नये.रसनेंद्रियाची लंपटता टाकाबी. एका जिभेब्या लंपटते मार्गें शेंकडों दुसरे 
दोष अंगांत शिरतात. त्यामुद्ठें आपलें श्रेष्ठ, कीति व धरम सर्व नाहींसे होतात, जिद्लेंद्रियलंपट पुरु- 
षाचा सतोष नाहींसा होतो. समभाव व्याच्या स्वप्ांतही राह्मत नाढीं. लोकन्यवद्वार भ्रष्ट दोतो-बह्म- 
चर्य नादींसें द्वोतें. म्दगून आत्मद्वितेच्छु पुरुषांनीं या सर्व गोशीचा त्याग करून अह्मचपत्रताचें 
पूर्णपर्ण पालन दोईल अशीच क्रिया सदैव कराबी. 
याप्रमाण दशलाक्षणिक धर्माचें स्वरूप भगवंतांनीं सांगितलें आदि. ज्याध्या ठायीं हीं दा 
लक्षणें प्रगट होतात त्याला हा धर्म घडतो. 
५ सारांश 
उत्तम क्षमा-मार्दवादिक धर्माचा घात करणोरे क्रोध वौरे विकार आहत. या बिकारामुल्े 
अनेक दोष उत्पन्न द्वोतात हें मनांत आणून, क्षमादियुण धारण व्द्वावेत अशी भावना बारंबार 
ठेबावी. क्षमा धारण करणें म्दणजे आपस्या प्राणाची, धनाची, की्तीची, 
क्षमा धर्माची, त्रतशील-संयमसत्याची रक्षा करणें आहे. कलह ृकरण्यापासून 
होणास्या दुःखाच शमन करण्यास क्षमा दवीच समथ आद्वे. अनेक प्रकारचे 
उपद्रव व वैर यापासृनही क्षमाचर रक्षण करणारी आहे. रोष हा धर्म, अथे, काम आणि मोक्ष यांचा 
मूल्ठापासून नाश करणारा आद्े. क्रोधामुब्ठें स्वतःच्या प्राणाच्रा देखील नाश द्वोतो. क्रोच्रापासून प्रचंड 
रौद्रष्यान उत्पन्न होतें. क्रोधी पुरुष तब्यांत, विहिरीत, समुद्रांत उडी ठाकून मरण पावतो. तो शब्र- 
घात, विषभक्षण, झ्लंपापात बगैरे अनेक कुकर्मानीं आत्मघात करून घेतो. दुसत्याचा प्राण घेत 
असतां क्रोधी पुरुषाला दया येत नाहीं. क्रोपरी पुरुष आपस्या पित्याछा, पुत्राला, भावाला, मित्राला, 
मालकाला, गुरूलछा, सेवकाला मारण्यास उद्युक्त होतो. क्रोपी पुरुष नरकाला पात्र होतो. क्रोधी पुरु- 
घाची सर्वाना भीति वाटते. तो धर्माचा नाश करणारा आह. क्रोधी पुरुष सत्य बोर शकत नाहीं. 
नेहमीं स्वतःछा, धर्माला, व परम शांतीछा भस्म करणान्या कुबचनरूप अग्नीला उत्पन्न करणारा 
आह. क्रोधी पुरुष धर्मात्मा, संयमी, शील्वान्‌ अशा मुनि व श्रावकांवर चोरीचे व इतर अन्यायाचे 
खोटे आरोप करून त्यांना कलंकित करीत असतो. ऋओरोधाच्या प्रभावानें ज्ञान कुज्ञान बनतें. आच- 
रण विपरीत द्वोतें, श्रद्धान भ्रष्ट होतें, अन्यायप्रवृत्ति बादते, नीतीचा नाश होतो, स्वभाव इट्टी बनतो, 
धर्माच्या उलटा मार्ग स्थापन करण्याची बुद्धि उत्पन्न द्वोते, धम, अधम, उपकार, अपकार यांचा 
विचार राह्यत नाह्टीं म्दणून तो कृतन्न बनतो. याप्रमाणें एका क्रोधामुत्ठ हजारों दोष उत्पन्न होतात. 
ज्याला बीतराग धर्म साधन करावयाचा असेल लाने कथीदी क्रोपवश होऊं नये. 
मार्दब म्हणजे कठोर किंवा निर्दयी विचार सोइनन नेहमीं कोमछ परिणाम धारण करणें. 
या गुणानें गुरूविषयीं व देवाबिषयीं अत्यंत पूज्यभाव उत्पन्न द्वोतो. ज्याचे परिणाम अतिकोमल 
असतात त्यालाच सज्ननांनीं साधु म्दटलें आहे. ज्याष्या ठायीं मान नसून अत्यंत नम्रता 
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मार्दब असते त्याढाच क्षान प्राप्त दोतें. विनयशीर नम्र पुरुषाद्य जो गुण 
शिकबाबा अथवा जी कला शिकवावी त्यांत तो तयार होतो. सर्वे धर्माचें 
य विश्वे्चे मूल विनय आद्वे. विनयी पुरुषच सर्बाना प्रिय होतो. इतर कोणतेह्टी गुण नसून फक्त 
विनय- गुणानेंच पुरुषांना सम्यकोकांत मान मितल्ठतो. विनय अंगीं असणें हैं बहुमूल्य आभूषण 
धारण करण्यासारखें आदे. ज्याचे परिणाम कोमल असतात त्याचेच अंगीं दया असते. मार्दव 
धर्माचा अंगीकार करण्यापासून स्वर्गछोकांतील वैभव व क्रमानें निर्वाणपपदाची अविनाशी संपदा 
प्रात होते. उद्धतता अथवा गत घारण करणाय्या पुरुषावर उपदेशाचा अथवा शिक्षणाचा परिणाम 
होत नाद्दी. साधुपुरुषांना अशा उद्धत पुरुषांची संगति मुब्हींच आवडत नाहीं. ते अशा छोकांपासून 
दूर राष्ट्र इच्छितात. पाषाणांत जलाचा प्रवेश होत नाहीं तसें उद्धत पुरुषांच्या अंतःकरणांत सदू- 
गुरूत्वा उपदेश अश्रविष्ट होत नाहीं. दुसरें उदाहरण अर्से पद्चा कीं, एखादा पाषाण अथवा लांकूड 
जर नरम असेल तर त्यावर मनोदयात्रमाणें सुंदर आकृति तयार करतां येते. पण नरमपणा जर 
ता पाषाणांत ब लाकडांत नसछा तर शिर्पकाराच्या हत्याराचा स्पशे होतांच एकदम त्याव्य चीर 
पद्ून तुकडा पडठतो. त्यामुद्ें शिल्पकाराच्या इच्छेप्रमाणें आकृति तयार होत ना. याप्रमाणेंच उद्धत 
अथवा गर्विष्ठ पुरुषाबर उपदेशाचा परिणाम होत नाहीं. गर्विष्ठ पुरुष कोणाडाद्दी प्रिय नसतो. 
कारणाशिवाय त्याचें सर्व छोक बैर करूं छागतात. मरणोत्तर तियैच योनींत उत्पन्न द्वोडन असं- 
ढ्यात काछ अनेक ग्रकारचें दुःख व तिरस्कार सोसावे छागतात. मद्वणून गर्व सोइन नम्नपणा घारण 
करावा मरद्वणजे मार्दबधम अंगीं आणण्याचा प्रयत्न करावा. 


कपट दें सब अनर्थाचें मूक आदे. कपटामु्ें प्रीति आणि विश्वास नाह्दींसा होतो. कपटी 

पुरुषामध्यें असत्य, छल, निर्देयता, विश्वासधात वगैरे अनेक दोष भरलेले असतात. गुणांचा लब- 

लेशद्दी त्या पुरुषाच्या अंगीं सांपडणें मुष्कील, कपटी पुरुषाची जगांत 

भार्जव अपकीर्ति होते. परलोकीं नरकतियेचादि गतींत उत्पन्न वद्वावें छायून अनंत 

दुःख भोगावें छागतें व असंख्यात काल परिश्नमण सुटत नाद्दीं. म्द्वणून 

प्रत्येकानें कपट सोइ्न आजंव म्हणजे सरब्ठपणा हा एक धर्म आह तो धारण कराबा. सरव्यपणा 

ज्याच्या अंगीं असनतो व्याचे ठायीं सब्र गुण मरलेले असतात. सब लोक त्यावर प्रीति करतात व 

त्यावर विश्वास ठेब्रितात. परलोकीं त्या पुरुषाला देवादिकद्दी ज्याला मान देतात अशी इंद्रमद“ंद्राची 
पदवी प्राप्त होते. यावरून सरत्ठ परिणाम ठेवणें यांतच आम्माचें द्वित आद्वे असें सिद्ध द्वोतें. 


शौचधम म्दणजे आत्मा व शरीर पवित्र ठेवणें. शुचि याचा शब्दरशाः अर्थ पत्रिश्नता, निर्म- 

हूता असा आदे. ज्याची आद्वार विद्वारादिक सब प्रद्ृत्ति दिसारद्ित असंते, दिसा दोईल या भीतीने 
जो नेद्मी सावधानतेनें प्रत्येक क्रिया करीत असतो, दुसप्याचें घन ब ब्ली 

शौच यांची स्वप्नांत देखील इच्छा करीत नाहदी त्याछाच निमंल आचरण घडतें. 
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जगांत सर्वत्र त्या पुरुषालाच पूज्य मानलें जाते. निर्लॉभी पुरुषावर सब लोक विश्वास 
ठेवितात. अशी निर्लोभवृत्ति ठेवणें द्वेंच जगांत उत्तम मानलें जातें. यापासून स्वर्गमोक्षा- 
दिकांची ऋमानें प्राप्ति होते. निलोभी पुरुषाची जगांत कीर्ति पसरते. या उछट लोभी पुरुष अत्यंत 
अपवित्र ब अनेक दोषांनीं भरलेला असतो. नेहमीं त्या पुरुषाचा निद्य कम करण्याकडे ओढ़ा असतो. 
त्याला प्राह्माप्राह्य, खाद्याखादय, कृत्याकृत्य याचा विचार राहत नाहीं. तो इद्कोकी नि, धर्मपराड़ 
मुख ब निर्दय बनतो. धमम, अर्थ, काम या तीन पुरुषार्थाचा नाश करून कुमरणानें दुर्गतीला जातो- 
त्याष्या अंतःकरणांत सदूगुणाला प्रवेश करण्यास वाव मिव्ठत नाहीं. त्यामुर्के त्याला अचित्य दुःख 
इद्दलोकी भोगार्वें छागतेंच व परलोकीं तर अपार दुःख प्राप्त द्वोतें. त्यापेक्षां छोभ सोहन येथें शौच 
धर्म घारण करणें उत्तम आदे. 
सत्य भाषण करणास्या पुरुपांत वरीरू सत्र गुण अस्नतात. त्याचे ठायीं कपट बगैरे दोष 
नसत्यानें सर्व जगांत त्याची मान्यता द्वोते. परलोकी देखील सर्व देव, मनुष्य ज्याची आज्ञा शिरसा- 
बंध मानतील अश्ञी अवश्या प्राप्त होते. असत्य भाषण करणारांची इद्दलोकी 
सत्य सर्वत्र निंदा ब अपकीर्ति होतेच व कोणीही त्यावर विश्वास ठेबीत नाहीं. 
आप्तवर्ग, बंधुमित्रादि देखील अबवज्ञा करून त्याचा त्याग करतात. राजा 
खोटें बोलणाराची जीभ कापतो. व्याचें सर्वस्त्र हरण करून दंड देतो. परलोकी तियैच योनींत 
उत्पन्न इद्वाबें लागतें व तेथें बोलण्याचें सामथ्ये नसतें. एकेंद्रियापासून विकरलेंद्रियापयत अनंत पर्याय 
स्या योनीत धारण करून दुःख भोगावें छागतें. यासाढीं सत्यधम धारण करून राद्णें श्रेष्ठ भाददे. 
संयमधर्म धारण करण्यापासून आत्म्यायें द्वित द्वोतें. द्वा धर्म धारण करणात्या पुरुषाची 
इद्दलोकी चोंद्वोंकडे प्रृज्यता द्ोते. कोणतद्वी पाप व्याथ्या अंगीं जडत नाह्ढीं व परकाकी भरित्य 
सुखाची प्राप्ति द्वोते. असंयमी पुरुष प्राणघात व विषयानुराग यामध्येंच सदैव 
संयम लीन असतो. सत्पामुत्ठें यास अशुभ कर्माचा बंध द्वोतो. ग्दवणून नेद््मी संयम 
धर्म पाव्ठण्यांतच जीवाचें द्वित आहे. 
तप धारण करण्यापासून कर्माचा संवर आणि निजेरा द्वोते. तप देंच आत्म्याला कर्ममल- 
रद्वित करते, तपाच्या प्रभावाने येयें अनेक ऋद्धि प्रगट द्वोतात. याप्रमाणें तपाचा अचित्य प्रभाव 
आह. तपाशिवाय काम आणि निद्रा जिंकडी जात नाहों. तपाशिवाय 
तप इच्छेचा अभाव द्वोत नाहीं. इंद्रियांच्या विषयांचें दमन, आश्ारूपी 
पिशाचिणीचा अभाव, कामविजय हे सबे तपापासूनच द्वोणारे आद्वेत, तप- 
शरण करणारा पुरुष उपसर्ग, किंवा आपत्ति प्राप्त झ्वाली तरी आपल्या रत्नन्नयधर्मापासून ढढ़ूँ 
शकत नादीं, म्द्ृणून तपशथ्चरण करणें योग्य आदे. तपाशिवाय संसारांदून सुटका द्वोणें शक्‍्य नाडी- 
साम्राज्याधिपति व चत्रवर्ती मद्दामंडलेश्वर राजांनीं देखील ऐद्विक विभूति व राज्य सोइन जेच्चां 
तपोदृत्ति धारण केडी तेव्द्ांच त्यांना जैलोक्यपूज्य अशी निर्वाणपदवी प्राप्त ज्ञाका व ते जगदंथ 
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झाके. या उल्ट जे तपश्चण सोइन मोदवश द्वोऊन पुनः राज्यप्रदण करतात त्यांची जगांत 
अत्यंत छी: थू दोते. म्दृणून तपश्चरण सोइन राज्यम्रद्ण करण्याचा विचार कर्पीद्दी मनांत आणूं 
नये, तपथ्चरणाइतकी श्रेष्ठ वस्तु दुसरी त्रैलोक्यांत नादीं. त्याचा यधाशक्ति अंगगाॉकार करण्याचा 
प्रयश्न करीत असाबवें. 


त्यागधर्माचें लक्षण प्रूतरीं सबिस्तर वर्णिलें आद्च. सारांश इतकाच कीं, परिभ्रद्वाविषयी 
जासक्ति न ठेवितां आत्मकल्याणाकढ़े प्रवृत्ति ठेवाबी. कारण परिम्रद्दाइतकें जबरदस्त भोज जगांत 
दुसरें नदी. सर्व प्रकारचें दुःख, दुर्ष्यान, केश, बैर, वियोग, शोक, भय, 
लाग अपमान वगैरे परिग्रद्वापासून उत्पन्न द्वोतात व ते परिप्रद्दाची इच्छा 
ठेबणाराला अत्यंत पीडा देतात. जसजसा परिग्रद्ठ कमी तसतसे दुःख कमी 
जरसे एखाशा पुरुषाष्या डोक्याबर अतिशय ओश्े लादलेलें असलें म्दृणजे तो पुरुष त्या ओक्‍्यारने 
बेजार द्वोतो, तें ओझें थोडेंथोडें कमी करीत गेलें म्दवृणजे त्यास सुख बाठतें, तसें परिप्रद्माची वासना 
कमी द्वोत गेली कीं सुख होते. सर्त प्रकारचें दुख व पाप यांचें उगमस्थान परिग्रद्ठ आदे. जसें 
अनेक नया समुद्राल्ा मिव्ठाल्या तरी त्याची तृप्ति होत नाहीं अथवा अग्नींत कितीद्वी इंधन घातलें 
म्दणून तो तृप्त द्वोत नाह्ी. त्याप्रमाणें दा आशारूपी खइ्डा अगाध आद्वि. याचा ठाव कोणाछादी 
लागत नाहीं. प्रतिदिवर्शी द्वा भरावरा म्हणून जितकें धन टाकावें तितका तो मोठा दिसं छागतो. 
तो मोठ्या थोरल्या निधीनें देखील भराबयाजोगा नाहीं. मग ह्यांत इतर संपत्ति कितीदी आपून 
टाकली तरी त्यानें काय द्वोणार ! तो फक्त जसजसें परिग्रह्माचा त्याग करीत जावे तसतसा मरत 
जातो म्दणून सर्व दुःखापासून मुक्त द्वोण्यास फक्त हवा त्यागवर्म समय आदे, व्याअर्थी अंतर्वा्ष 
परिप्रद्द सोड्ून बंधनरक्वित द्वोण्याकरितां व्यागध्म धारण करणें योग्य आह. यापासून अन॑तसुख 
प्राप्त द्वोबेल. परिम्रद्वाच्या बंधनांत सांपडलेल्या जीबाची मुक्ति परिंप्रद्याचा त्याग केक्ष्यापासूनब 
दोणारी आदे. 


आकिचन्यधर्माचा सारांश असा आहद्व- हा धर्म धारण करतांना पुदील चिंतन कराबें. हे 

आत्मन्‌ | हवा संसार, दवा देढ, स्री, पुत्र, मित्र, धनधान्यराम्यैश्वर्यादिक विभूति यापैकी एक परमाणु 

देखील तुझा नाहीं, दें सर्व पुद्ठलद्वव्य असून विनाशिक व अचेतन आह. 

आकिचन्य या पर्द्रष्याविषयीं “अहंबुद्धि' दर्शन मोहनीय कर्माब्या तीत्र उदयानें उत्पन्न 

होते. ती मला कधींदी न द्वोवो. कारण इतर सर्व परपदार्थ असून मी 

संकल्प- विकल्परद्वित अत्यंत निराव्य आद्वि, अर्थात्‌ अकिंचन आह. असे भर्किंचन भावनेचें चिंतन 

करण्यानें आत्मा कर्ममल-रद्दित द्ोजन त्यांचा बंध येथेंच नाद्वींसा द्वोतो. द्वा धर्म साक्षात्‌ मोक्षाठा 
कारण आदे रद्ृणून याचा अंगिकार करणें अवश्य आदे 


ब्रझ्चर्य नामक दद्वावा धर्म घारण करतांना कुशीलासंबंधी अत्यंत तिरस्कार मनांत बागबिला 
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पादिजे. कारण कुशील सेबन करणें हैं महापातकांत गणलेलें भराहे. संसार परिश्रमणाचें तें बीज 
ु आहे. अक्चय-त्रत पालन करणाराछा दिंसादिक पंच मद्दापातकें मुल्ींच 
ब्रह्मचर्य घडत नाह्दींत, सर्व गुण व ऐश्वर्य या एका ब्क्षचर्य अतांत एकबटून राहिले . 
आहत. ढें ब्रत पाव्ठल्यापासून मनुष्यांत इंद्रियें वश ठेवण्यावें सामथ्थ्य 
प्रगट द्वोतें व स्यामुव्ठें त्याध्या कुलाछा ब जातीला अत्यंत शोभा येते. परलोकीं या अताष्या प्रभाषानें 
अनेक ऋद्धि प्राप्त द्वोतात व देवयोनींत जन्म द्वोतो, असे भगवंतांनीं वर्णिलें आदे. 
याप्रमाणें दशलक्षणघम द्वा आत्म्याचा खभाव आददे. हवा धर्म परवस्तु नब्द्दे. क्रोधादिक कर्म- 
जनित उपाधि नाह्ींशी झ्ाली कीं स्वयमेव आत्म्याचा यथाथ स्वभाव प्रगठ द्योतो. ऋधाच्या अमाबी 
क्षमा, मानाच्या अभाबीं मार्दव, कपटाध्या अभावीं आजंब, लोभाच्या अभाषीं शौच, असत्याष्या 
अभावीं सत्य, कषायांच्या अभावीं संयम, इच्छेच्या अभावीं तप, ममत्वाच्या अभावीं त्याग, परद्रब्या- 
विषयीं आत्मबुद्धीचा त्याग केला म्दृणजे आर्किचन्य आणि वेदनीय कर्माच्या अभावी आश्मस्वरूप 
प्रवृत्तिरूप अहम चर्य असे दह्य स्वाभात्रिक धर्म प्रगट द्वोतात. हवा धम कोणाला द्विरावून घेतां येत 
नाददी. चोर या्ा लछुटीत नाहींत. राजाला बत्ठजबरीने नाद्वींसा करतां येत नाद्वी, स्त्रदेश अथवा 
परदेश यांत याचें स्वरूप बदलत नाहीं. कोणी या धर्माचा बत्रिघाड़ करूं इच्छील तर तें शकक्‍य 
नाहीं. कोणी पृष्कव्ठसें द्रब्य देऊन द्वा धम विकत घेऊं म्दणेल तर तो त्याला मित्ठणार नादीं. 
आकाशांत, पाताव्यंत, दिशाविदिशांत, पर्वतावर, पाण्यांत, तीथैक्षेत्रांत किंवा मंदिरांत हा सांचवून 
ठेवलेला नाहीं. म्दृणून कोणालाद्दी थोड्या अथवा बहुत श्रमानें तरी तो आणितां येईलछ ! द्वा 
आत्म्याचा खरा स्वभाव आहे. याचा छाभ सम्यग्ज्ञान व सम्यक्‌श्रद्धान यापासून होणार आह. हा धरम 
इतका सोपा आदे कीं बालक, बृद्ध, तरुण, धनवान्‌, निर्धन, बलवान्‌ , अशक्त, असद्वाय, रोगी, 
निरोगी वगैरे सर्बाना सहज स्वाधीन करून घेतां येईल. द्वा धारण करण्यांत कोणतेंही दुःख, 
अपमान, कैश, भय, विषाद, कलह, शोक वगैरे ह्ोत नाद्वीत, म्दृणून द्वा दुल॑भ नाहीं. हा धारण 
ब्हावा म्दृणून फार मोठें ओझझ बाद्दावें छागतें अथवा देशांतर करावें लागते अथवा थंडी, ऊन, 
वारा यांची बेदना सद्दन करात्री लागते किंत्रा कोणाशी मोठा झगडा कराबा लागतो अर्सेंही नाहीं. 
अर्थात्द्वा अत्यंत सुगम, संप्रूण क्वेशरद्वित, स्वाधीन आत्म्याचें सत्यपरिणमन आह. हा धारण करण्यानें 
संसारपरिश्रमण चुकून अनंत ज्ञानद्शनसुखबीय प्राप्त होऊन सिद्ध अवस्था प्राप्त द्ोते, याप्रमाणें 
दया दशलाक्षणिक धर्मार्चे संक्षेपतः स्वरूप वर्णिलें, 


शल्य 
आतां ' निःशल्यो व्रती ” म्इणजे शक््याचा अभाव असेल त्याछाच ब्रती म्दटर्लें आदे. शल्य 
ठेबणारा ब्रती द्वोऊं शकत नादीं. म्दृणून शल्याचे स्वरूपाचा विचार करूं. शल्य तीन प्रकारें 
आदि, मायाशल्य, मिथ्यादर्शनशल्य व निदानशल्य. या तीन्द्दी शल्यापासून 
श्याचें लक्षण. ब्रतांचा घात द्वोतो. शल्य याचा अर्थ कांठा असा आह. तेन्द्दां ज्यावेद्दीं 


३१२ रत्नकरंड-भाषकाचार पत्र १११ 


ए 


आपण धर्म धारण करण्याकरितां ब्रतोपोषणें करूं: लागतों स्थातेतती मनांवन अगोदर कपठ,. 
मिथ्यात्थ व निदान महंणजे अमुक वब्रतापासून अमूक फल प्राप्त द्ाावें अज्वी इच्छा 
या तीन गोष्टी नादींशा ज्ञाल्या तरच तें खरें ब्रत द्वोतें व त्यापासून इष्ट साध्य द्वोतें. द्वे जर मनांवून - 
नाहींसें ज्ालें नादींत तर धर्म साध्य द्ोणार नाददी. म्द्ृणून या तिद्दीना सन्मार्गातले कांटे भर्से 
अलकारानें नांब दिलें आदि. 


यांवून निदान शल्याचे तीन भेद आद्वत. एक प्रशस्तनिदान, दुसरें अप्रशस्तनिदान व 

तिसरें भोगाथेनिदान. हीं निदानेंच संसाराला कारण आद्वित. १ संयम धारण करण्याकरितां उत्तम- 

कुल, उत्तम संहनन, उत्कृष्ट बछ, शुभसंगति व बंधुवर्गाची सद्दायता व 

निदान शल्पाचे भेद उज्ज्वलबुद्धि वगैरे असावीं अशी इच्छा करणें याला प्रशस्तनिदान म्ददण- 

तात, २ या उलट अभिमानाकरितां वरील संब गुण व आधार्यगणघर- 

तीथैंकराचें पद प्राप्त व्हावें, आपली आज्ञा सर्व जगांनीं मानावी, जगांत सर्बाकट्टन आपछा आदर 

ब्द्वावा बगेरे इच्छा करणें याला अप्रशस्तनिदान म्द्वणतात. क्रोधानें इतरांचा नाश करण्याची इच्छा 

करणे अथवा अन्य ज्ली, पुत्र, राज्य, ऐश्वर्याचा नाश बढावा असें इच्छिणें याचाद्वी अप्रशस्तनिदानांत 

अंतर्भाव होतो. ३ संयम धारण करून घोर तपश्चरण करीत असतां त्याचें फल इंद्रियाचें विषय, 

राज्यैश्वय, देवपद, अनेक अप्साांर्चे प्रभु, जातिकुलाचें श्रेष्ठल, चक्रवर्तित्व बगैरे भोग प्राप्त ब्दावें 
अशी इच्छा करणें, यापासून दीमकालपयेत संसारपरिश्रमण घडठतें, याला भोगार्थनिंदान म्द्ृणतात. 


संयमाध्या प्रभावानें संपूर्ण कर्माचा नाश होऊन अतींद्रिय अबिनाशी निवोणार्चे अनंतछुख 

प्रा्त द्वोतें, असें असूनद्वी त्यापासून विषयोपभोगाची इच्छा करणें दें चितामणि रत्न कब्रडीछा 

विकण्यासारखें वेडेपणाचें आदे. अथवा अनेक मौल्यवान्‌ रत्नांनीं भरछेली नाव समुद्रांदन जात 

असता तिला इंधनाकरितां तोडण्यासारखें आद्वे, अथवा आपल्या गब्व्यांतील र॒त्नाछा मालेला दोरा पाद्दिज 

अद्दे ग्द्ृणून तें तो फेंकून देण्यासारखें आद्दे, अथवा राख पाहिजे म्द्ृणून चंदन जादून टाकण्या- 

प्रमाणें आदे. निदान केल्यानें पुण्य नष्ट होऊन पापाचा बंध होतो. निर्वाछक परिणामानें पुण्यबंध 

होत असतो. सम्यग्दृष्टि पुरुषाठा भोगोपभोगांची मुलींच इच्छा नसते. 

विषयोपभोगाची ._त्याला अद्वमिंद्राचें सुख देखीौल विनाशिक व पराधौीन वाटतें. खरें घुस 

इच्छा करूं नये. म्द्वणजे आत्म्याष्या स्वाधीन असलेल्या अतींद्रिय घुखाचा अनुभव देंच आदे. 

मग तो सम्यग्इष्टी इंद्रियजानित संतापापासून मद्दान्‌ दुःखानें भरबेत््या 

तृष्णारूपी संतापाछा वादविणास्या व विषयांब्या अधीन अशा पदार्थाला सुख कर्से मानौल 

ज्यानें अवृताचा स्वाद घेतला त्याला दुर्गंधी, कद्दू व त्रास उत्पन्न करणारी पेंड आबडणार नाहीं, 
अथवा त्याची तो इच्छादी करणार नाढीं. सम्पन्‍दष्टी पुरुषाठा अशी इच्छा असते:--- 


हे रे११ सपकचिकर है१३ 


दृकसक्षओ कम्मसओ समाहिमरणं थे बोहिलाहो य। 
हय॑ पत्थेदन्य॑ ण पत्थणरीयं तदो अण्णं ४ 

अथे- माश्या जन्म-मरण-झ्ुधा-तृषादि दुःखांचा क्षय द्वोषो. आत्मगुण नष्ट करणाय्या मोह- 
मीय, झ्ञानावरण, दशेनावरण व अंतराय कर्मांचा क्षय होथो. मला यां पर्यायांत चार आराषनासंबुक्त 
समाधिमरण प्राप्त होवो. रत्नत्रयाचा लाभ होषो. सम्यग्दष्टी पुरुषानें एवढीच प्रार्थना करणें योस्य 

आदे. याशिवाय दुसरी कसलीढी प्रार्थना या जन्मीं व परजन्मी देखील करणें योग्य नाहीं. 
संसारांत परिश्रमण करीत असतां जीवाला उश्चकुल, नीचकुल, राज्य, ऐश्रय, लक्ष्मी, दाखिय, 
दैन्‍्य, रोग, सुखरूप, कुरूप, शाक्ति, दौर्॑ल्य, पांडित्य, मूखत्व, स्वामित्न, सेवकत्त, राजत्व, रंकत्व, 
गुणवत्व, निर्गुणवत्व दे अनंतवेव्ां प्राप्त दोऊन नाहींसेदी झाले आदेते. म्हणून 
सम्यग्दष्टी पुरुषाचे अशा संयोग-वियोगस्वरूप संसारांत सम्यग्इष्टी पुरुष अमुक प्राप्त झ्लार्ले 
निदानासंबंधीं विचार पाहिजे अरे निदान करीत नाहीं. संसारांत अनंतपर्याय दुःखांचे प्राप्त क्लाल्या- 
नंतर एखादा पर्याय ईंद्रियजन्य सुखानुभव मिल्ण्याच्रा काचित्‌ ग्राप्त द्वोतो- 
पुनः अनंतपर्याय दुःखाचे प्राप्त होतात. याप्रमाणें परिभ्रमण करीत भ्षसतां इंद्रियजनित सुखद्ढी अनंत 
वेब्य॑ं ग्रात्त ज्ाे आहे. आतां पुनः तें छुख प्राप्त व्हावें अशी सम्यर्दटी पुरुष कशी इच्छा करील ? 
संसारांत स्वयंभूरमण समुद्रांतील पाण्याइतकें दुःख भरलें आह्दे व एका केंसाच्या अग्रभागांवरील 
पाण्पाचे अनंतभाग केले असतां एका भागाइतकें इंद्रियजनित सुख आह. एवढ्या अल्पसुखापासून 
तृत्ति कशी होईल ! भोगोपभोग ब इतर पदार्थाच्या संयोगाचें जितकें सुख आह त्याहून अनंतपट दुःख 
लांचा बियोग झाला असतां होणारें आहे. ज्याचा संयोग होईल त्याचा खात्रीनें वियोग होणारच 
असा नियम आदे. जसें मधानें माखढेली तरवार आपल्या जिभेनें चाटणान्याला क्षणभर गोडीचें 
झुख वबाटतें पण जीभ कापली जाते व्याचें दुःख भोगाें छागतें. तद्बत्‌ विषयांच्या संयोगा्चे सुख 
आहे. अथवा जसें किपाकफल हें दिसण्यांत फार मोहक दिसतें व खाण्यांतती गोड छागतें पण 
प्राणांचा घात करितें, तद्त्‌ भोगजनित सुख आह. एखाया पुरुषाजवछ पृुष्कलू मौल्‍्यवान्‌ रव्नें 
असून व्याची किंमत आपणांस थोडी मिव्ठाली तरी पुरें आह असे म्हणून तीं अल्प किंमतीत विकून 
टाकतो. पण हलक्या किंमतीष्या बस्वूचें मोल फार यावें अश्ी ल्यानें इच्छा केली तर ती पूर्ण द्वोणार 
नाहीं. कारण भारी वस्तु सोइस्कर मिव्ठाल्यास कोणीदी घेईल, पण हलकी वस्तु जबर किंमतीत 
कोण शह्दाणा घेईल ? याचश्रमाण्ें आपणात्म स्वर्मांतील ऐश्वर्य प्राप्त होईंठ असा पुण्यबंध केला व 
मामून निदान केलें कीं मला या ऐबजीं राज्यसंपदा प्राप्त ब्हावी अथवा ब्यंतरदेवाचा पर्याय प्राप्त 
न्द्यावा तर तसें दोईल. निदान बांधण्यानें अधिक पुण्य असल्यास ज्याचरा धात होऊन तुच्छ संपदा 
प्राह्त द्वोते, पण पुनः संसारपरिश्रमण करांबें छागतें. जसें छुताष्या लांब दोरीने बांधलेला पक्षी दूर गेला 
तरी पुनः त्याच जागीं बेतो, तो कोठवर दूर उद्दन जाणार १ त्याच्या पायांत दोरी आदे लव्ायोमें 
.ज्वास छांब जातां येणार नाहीं. त्याप्रमाें निदान बांघणारा अतिदूर म्हणजे स्वर्गात मदर्द्धिकदेव 
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झ्ञाका तरी तो पुनः संसारांतव परिश्नमण करील. देवल्येकाला जाऊनही निदानाच्या प्रभावानें एके- 
द्विय तियैचामध्यें, पंचेंद्रिय तियेचामध्यें अथवा मनुष्य-योनीमध्यें येऊन पुनः पापसंचय करून 
दीषकाल परिश्रमण करील. अथवा कजेंदार मनुष्याला तुरुंगांत बसबिलें असतां तो तेथून कांहीं 
मुदर्तीत पैसे देऊन कजमुक्त दोईन असा करार करून सुट्ून आला तरी तेवक्या मुद॒र्तीत पैसे न 
दिल्यास पुनः तुरुंगांत जाबे लागतें. तद्बत्‌ निदान बांधणारा मनुष्य तपसंयमाच्या द्वार पुण्यसंपादन करून 
स्वर्गलोकीं जातो व तेथील आयुष्य पूर्ण झ्लाल्यानंतर पुनः संसारांतच परिश्रमण करतो. सारांश-- 
मुनि अवरस्थेत अथवा गृहस्थावस्थेंत मंदकषायाघ्या प्रभावामुल्ठें अथवा तपश्चरणाच्या प्रभावामुद्ें 
अद्दमिंद्रपर अथवा स्वर्ग प्राप्त द्ोलि असा पुण्य-संचय केला असेल व मागाहून अमुक भोग 
प्राप्त ब्हावें असें इच्छारूप निदान बांघलें तर भवनत्रिक अश्युभ देवांत जाऊन तो जन्मेल. ण्याच्चें पुण्य 
अधिक असेल व तो अल्प पुण्ययोग्य निदान करील तर अत्पपुण्यधारी देव होऊन उत्पन्न 
होईठ, अधिक पुण्य धारण करणारा भवनन्रिक देवांत जन्मणार नाहीं, स्वगैमोक्षादिकारा 
देणारा असा जो मुनि व श्रावकाचा उत्तम धरम तो धारण करून ज्यानें निदान बांधून बिघडबिला 
स्यानें इंधनाकरितां कल्पदृक्ष तोडला अर्से द्वोते. याप्रमाणें निदान शल्याचे दोष आद्वित, 
पूर्वी मायाचाराचे दोष सांगितले अआद्वितच. मायाचारी पुरुषार्चे ब्रत, शील, संयम बगैरे सर्व 
व्यर्थ आहेत. भगवान्‌ जिनेंद्राचा धम धारण करावा अशी इच्छा असेल व आशल्पयाच्या दुर्गतीला 
जाण्याचा मागे रोंकावा असे वाटत असेल तर कोव्यवधि उपदेशांतील मुख्य 
माया राल्य उपदेश  माया-शल्य ( कपट ), अंतःकरणांतून काढून टाकाबे. कीर्ति आणि 
धर्माचा नाश करणाज्या मायाचाराचा ह्याग करून सरलता धारण कराबी. 
मिथ्यात्याचें वर्णन पूर्वी केलेलें आहे. ते मिथ्यात्वच सब संसारपरिश्रमणार्चे बीज आहट. त्याच्या 
प्रभावानेंच अनंतानंत परिवर्तन होत आह. मिथ्यात्व सोडल्याशिवाय सत्यधर्माचा अंतःकरणांत 
प्रवेश होणार नाहीं, म्हणून मिथ्यात्वशल्य नाहींसें करावें. मायामिथ्यात्व-निदान या तीन शक्यांचा 
अभाव झाल्याबांचून मुनिश्रावकांचा धर्म साधणार नाद्दी. तात्पर्य निःशक्ष्य द्वोणाराच ब्रती होऊं 
शकेल, 
दुष्ट माणसांची संगती धरूं: नये. त्यांध्या संगतीपासून पापाविषयीं वाठत असलेली ग्लानि 
नाहींशी होते. पाप करण्याचा प्रसंग प्राप्त होईल अशा लोकांचा सद्ववास मुत्ठींच ठेऊं नये. जुगारी, 
चोर, कपटी, परञ्लीलंपट, जिह्वालोडुपी, कुलाचार भ्रष्ट, विश्वासघातकी, 
दुष्संगतीचे. मिन्रद्रोही, गुरुद्रोही, धमद्रोही, अपकीर्तीची भीति न बाकूगणारा, निर्लुज, 
परिणाम पाप क्रियमध्यें निपुण, व्यसनी, खोटें बोलणारा, असंतोषी, अतिलोभी, 
निर्देयी, कठोरपरिणामा, कलद्वप्रिय, विसंवादी, कुचात्ठ, अभक्ष्यभक्षक, 
वेश्यासक्त, मयपी व नीचकर्मी इत्यादि छोकांची संगत घरूं: नये. श्रावकर्मा्चे रक्षण करून 
आपकलें कल्याण करून ध्यावयाचें असल्यास अप्लिसाररू्या ब विषासारख्या दुःसंगतीचा त्याग करावा. 


धत्र १२१ भावनापिकार श्१५ 


संगति ठेवावी तशी बुद्धि होत असते असा नियम आहे. अचेतन अशी माती फुलांच्या संगतीनें 
घुगंघी बनते. दुजेनाध्या संगतीनें सजन देखील आपला खमात्र सोहन दुर्जन ह्ोतात. जसें थंड पाणी 
हैं अप्रीच्या संगतीमुत्दें आपला स्वभाव टाकून गरम द्वोतें, तसें उत्तम पुरुष देखील अधमाष्या संगतीनें 
अधम द्वोतात. दुष्टांच्या संगतीनें त्यागी व संयमी पुरुषालाही दोष छागतो. कलाछाघ्या ह्वातीं दुधाचा 
तांब्या असला तरी छोक तो मदिरेचाच कछूश असेल अशी शंका घेतात. अथवा कल्ालाध्या 
घरांत दुग्धपान करणाय्या ब्राह्मणालाह्दी लोक दारू: पिणारा म्दृणून दोष देतात. लोक दुसय्याचीं 
छिद्रें पाइत असतात. दुसन्‍्याचें दोष सांगण्यांत त्यांना फार गोडी वाटते. तुम्दी दुष्ांची अथवा 
दुराचारी छोकांची संगति धरा तर लछोकनिंदेला प्राप्त होऊन धर्मावर अपवाद आणाल. म्हणुन 
कुसंगति धरूं नका. कुसंगतीनें निर्दोष मनुष्य देखाल दोषी ह्ोऊन मिथ्यामार्गी बनतो. मिथ्यात्वाचा 
ब कषायांचा परिचय या जीवाला अनादिकालचा आद्े. बीतरागभावाचा प्रादुर्भाव मोठ्या कष्टने 
येथें ज्ञाला आहे, तो कुसंगतीमुद्ठें एका क्षणांत नाहींसा होईछ. अनादिकालच्या मोहनीयकर्माचा 
प्रभाव जबरदस्त अह्ठि. याच्या उदयानें विषय-कषायामब्यें कोर्णाी न शिकवितां जीब आपोआप 
प्रबृत्त द्वोतो. त्यांत कुसंगति मिव्ठाली म्हणजे अग्नीला वान्याचें सहाय मिव्ठाल्याप्रमाणें तो पराकाष्टेचा 
दुष्ट बनता. याकरितां कुसंगति सोइन सुसंगति धरावी. 
सज्जनांध्या संगतीनें दुष्ट देखील आपला स्वभाव सोडतात. सत्संगतीच्या प्रभावानें निर्गुण 
पुरुष देखील जगांत मान्यता पावतात. निगंधीं पुष्पें देखीरू देवाच्या सहवासानें मस्तकावर धारण 
कीं जातात.एखाद्यालछा धर्मावर प्रीति नसलयानें परीषह सहन करून, ईंद्ि- 
सजन-संगति करा यांच्या विषयापासून पराड्मुख होऊन त्याग करवत नसला तरी त्याला 
संयमी, त्यागी, व्रती पुरुषांच्या संगतीनें लोकलख्जेमुर्ढ, भयानें, अभिमानानें 
अथवा करशानेंद्वी म्हणा पण विषयकषायापासून विराफ्ति होण्याचा संभव अहि. मग जे स्वभावतःच 
मंदकषायी, धर्मानुरागी, पापभीरूः आद्वित त्यांना सत्संगति लाधली तर ते सत्यधर्माचें प्रद्ृण करून 
संसारांवून मुक्त ह्वोतील यांत संशय बाव्ठगण्याचें कारण नाहीं. ज्याच्या उपदेशामुक्ठें सम्यक्‌ धर्मा- 
कड़े प्रवृत्ति दोईल, ज्याब्या संगतीनें अनेक लोक विषयकषायापासून विरक्त होऊन ल्याग, संयम तप- 
खरण करण्यांत तत्पर होऊं शकतील अश्ञा न्यायमार्गी व धर्मचर्येचा धारक एक पुरुषही जगालछा 
शोभवितो. तो पुरुष धन्य समजाबा. धर्मरहिल व विषयकषायी पुष्कष्ठ छोक असून काय उपयोग १ 
एकच कल्पवृक्ष सर्वाचें दुःख नाहींसें करून इष्छित फल देतो. विषाचे अनेक दक्ष केवल दुःखा्चे 
कारण बनतात. जगांत स्व अनर्थ कुसंगतिपासून उत्पन्न झाले आद्वित. कुसंगति नसेल तर जुगारी, 
चोर, परख्नीलंपट, वेश्यासक्त, अभक्ष्यमक्षक, मद्यपी वगैरे लोकांष्या बुद्धीत विकार उत्पन्न होणार 
नाहीत, इद्बपर अशा दोन्द्दी छोकांमध्यें आपलें कल्याण इच्छिणारांनीं कुसंगति मुत्ठींच धरूं नये. 
उत्तम कुछांत उत्पन्न होऊन व उत्तम ध्म प्राप्त द्ोकनद्दी कुदेव, कुगुरु, कुधम, पाखंडी लोकांची 
जे उप्रासना करितात, भांग पीतात, तंबाखू खातात, अरू खातात, हुका पीतात, राजत्रिभोजन करितात, 
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केमिचें उ्हें सक्षण करितात, जुबा खेल्लतात, चोरी करितात, वहाडी ऋष्तित, परप्नन-परक्षीत्री 
इच्छा कारितात, जिदेंद्रियाजे लेछुपी बनत्तत, निर्दय परिणाम धारण करितात, खोटें ब्रोलण्यांत तर- 
बेज होतात, दुसन्याला विन्न करून संतोत्र मानतात, ते सर दुर्नतीछा जातात स्द्पून कुसंमल सोहूम 
सक्जन संगत घराबी. असा योग पुण्यवान्‌ पुरुषालाच या विष्रम कलिकालांत घढून येतो. 
बरील दुष्कृत्यांष्या गो्टी ठाकून ज्यांनीं या जन्मांत जैनधर्म घारण केला आदे स्यांनीं स्वतःी 
प्रशंसा व दुसन्याची निंदा करूं: नये. जे स्वमुखानें आपली आपण प्रशंसा करितात त्यांची कीर्ति 
नाहींशी होते. अतिभानी अथवा अतिशय गये ज्याला चढलेला असेल त्या- 
स्वप्रशंसा करूं नका.. शिवाय इतर कोणीही आत्मप्रशंसा करीत नाहीं. आत्मप्रशंसा करणारा जगांत 
यःकश्चित्‌ पुरुष गणला जातो व ल्लाची लोक अक्,्ा करितात, आपणांत 
क्थिमान असलेले गुण सांगितले व काहीं वेछानें ते नाहींसे झ्ाले म्दणजे तो दोषपात्र बनतो. 
ज्यामध्यें दुसरा कोशताही दाखवितां येण्यासारला दोष नसून फक्त आत्मप्रशंसा एवढाच दोष असेल 
तरी तो सर्वात मोठा दोष आदि भर्से जाणावे, आपल्या झुखानें आपली ग्रशंसा न करणें हवा श्रेष्ठतम 
गुण आह. अशा पुरुषाष्या विध्मान गुणांचा नाश होत नाहीं. आपल्या तेजाची प्रशंसा न कर- 
णारा सूर्य जगांत प्रसिद्ध आंहे. आपल्यांत गुण नसतांना आपली प्रशंसा करणान्या पुरुषाला गुणवान्‌ 
असे कोणीढी म्हणत नाहींत. द्वावभाव, विलास, विश्रम, शैंगार, अंजन, वजादि धारण करून स्रीप्रमाणें 
आचरण करणारा नपुर्सक पुरुष, ख्री होत नाहीं, तो नपुंसकच म्हृठरा जातो. आपसल्यांत गुण विद्य- 
मान असून त्याची कोणी प्रशंसा केली तर उत्तम प्रुष रूज्जित होतो. सत्पुरुषांना आपल्या कीर्तीची 
आवड नसते, आपली कीर्ति श्रवण करून ते लड्जित होतात व आत्म-निंदा करून म्हणतातं, 
“अरेरे, जे आम्ही संसारी अनेक दोषांनीं भरलेले त्या आमची प्रशैसा करून लोक आम्हांवर जबरदस्त 
ओजे लादतात. जगांत खरे प्रशंसायोग्य, ज्यांनीं आपल्या आम्म्याची विशुद्धि केली ते किंवा तसें 
करूं इच्छिणोरे होत. त्यानीं कामक्रोधाबर त्रिजय मिव्ठबिला. आम्ददी संसारी रागद्वेधांनीं सबत: माखलेले, 
इंद्रियांच्या विषयांनीं तहानलेले, परिप्रहासक्त, आती आहोंत. आमचा सब वे प्रमादांत धर्म- 
संपादन न करितां व्यर्थ जात असतो. आम्ही महामृढ़ असून निंच आहोंत. मनुष्यजन्म दुर्लभ, त्यांत 
जैनधर्म छाभर्ण अतिशय दुर्लभ, अशा स्वथितीतही ज्यांनीं प्राप्त झ्लालेला धर्म सोइन विषयसेवनास 
अंगिकारिलें त्यांनीं धरांत उत्पन्न झ्लालेला कल्पबृक्ष तोइन विषबृक्ष लाबिला असे म्दृणार्वे छागतें. 
अथवा चिंतामणीरल प्राप्त ज्षार्ले असून तें काबवूयाला उडविण्याकरितां फेंकून दिल्यासारखें आहि, 
अथवा तें रन कांचेच्या मोब्दल्यांत विकण्यासारखें आहे. मनुष्यजन्मांतील प्रत्येक क्षण कोट्यबधि 
रुपये दिले तरी मित्ठणारा नाहीं. तो व्यप जात आह. लोकांची इृत्ति व लोकांची रागद्देषांची प्रदृत्ति 
पाहून आम्दी कषाय करून दुर्ध्यानांत मनुष्यजन्म व्यथें घालवीत आद्वोत. त्याअर्थी आमच्यासारस्क 
निश्व दुसरा कोण असूं शकेल ” यात्रमाण आपली निंदा करीत असणाप्या उत्तम पुरुषांना आत्म- 
अशैसा कशी आवडेल ? ते सदैव आपण मीच आहोंत अससें मानतात, जें स्वमुखानें आपली प्रशंसा 
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बहतात त्यांना नीचकर्माचां बंध दोतो. इहलोकी श्यांच्री फजिती होते. सत्पुह्ष आपले गुण आपंत्या 
मुखानें उच्चारीत नादींत. निर्मल आचरणानें त्यांच गुण आपोजप भ्रसिंद्ध होतात. चंद्राचा शीतल- 
प्रणा, उद्योत व आद्दादकत्व हे गुण वर्णन केल्याबांचूनही लोक सम शकतात. 
परनिंदा कधीही करूं नका. यासारखे दुसरें पाप जगांत नाहीं. परनिंदा ही मद्दान्‌ बैर 
उत्पन् करण्याला ब दुर््यान उत्पन्न करण्याला, कलद्दाला, मयाछा, दुःखाला, पंश्चात्तापाछा, शोकाला, 
विसंवादाला व अप्रीतिला कारण आह. यापासून आपली जगांत निंदा द्वोते. 
परनिदा टाा परनिंदा करणारा आपला धम, यश व मोठेपणा यांचा नाद्ा करून घेतो. 
ल्लोकांचे दोष प्रगट करून आपण निर्दोष बनावें अस इच्छिणारा, लोकांगी 
आऔषध खाऊन आपला रोग बरा व्द्यावा असें इष्छिणाज्यासारखा मूर्ख आहे. कोठ्यवधि दोषांत शिरो- 
माणि असा द्वा परनिंदा-दोष आहे. तुम्दी जैनधर्म धारण केछा आदे त्याअर्थी दुसप्थाचे दोष 
आपसल्या मुखाबा्टे काढतां कामा नये. सत्पुरुषांना दुसस्याचे दोष पाहुन छाज बाटते. म्दृणून ते 
आपकस्या सामर्थ्यानुरूप परदोंष झांकण्याचा प्रयत्न करीत असतात. सत्पुरुष जसे आपणा स्वत:वर 
येणाज्या अपवादाला भीत असतात तद्गत्‌ दुसज्यावर अपवाद देण्याछाददी ते भीतात. संसारी जीवांचें 
ज्ञानातरण, दरीनावरण कर्माष्या प्रबल उदयानें अज्ञान वाढत जांते, व मोहनीयकर्माच्या उदयानें ते 
रागी, द्वेषी, कामी, क्रोषी, छोभी, मानी, कपटी बनतात. ते भयभीत, शोकप्रस्त व र्लान होऊन 
रति व अरति कर्मान्या वश झ्ञाल्यामुत्ठें नाना प्रकारबे विकार त्यांच्या मनांत उद्धवतात. जसे दारू 
पीणारा मनुष्य परवश द्वोऊन स्वतःछा बिसरतो व धत्तरा खाऊन उन्मत्त चेष्ट करणान्याप्रमा्णे 
आपणद्दी उन्मत्त बनून निद्य चेष्टा करूं छागतो, अथवा वात्तपित्तान उन्मत्त झ्ालेला परवश दहोऊन 
बडबड करतो तद्बत्‌ संसारी जीव विषयकषायाध्या वश होऊन निद्य चष्टा करितात. त्यांना करुणा 
धारण करणांन्या अशा म्यां सोडविलें पाहिजे. असे असतां उलट ह्ांची निंदा कशी करूं: ! दुस- 
ज्यावर अपवाद देऊन आजपयैत अनेकदां निंद्य पर्याय प्राप्त करून घेतछा व दुर्गतिगमन करून 
पृष्कछ तिरस्कार सोसला. आतां तरी परनिंदा वर्जन करूं दे. “ मल परनिंदा करण्यांत मौन 
घडो. माहझें सवे आयुष्य सब्र जीबांशीं प्रिय हित व मधुर भाषण करण्यांत जाबो ” अशी सम्यग्दृष्टि 
प्रार्थना करीत असतात. जैनधर्मी लोक तर गुणग्राह्ीच असले पाद्विजेत. मिथ्यादष्टी लोकांचें व 
तीत्र कषाय असणारांचें मिथ्या आचरण पाहून ते वैर-बुद्धानें स्‍्याची निंदा करौत नाह्टीत व त्यावर 
कांही अपवाद आला तर बरें असें पण इन्छित नाह्दीत. अनादि मिथ्यात्व व इतर दोषांपासून अनंत- 
काल दुःख होतें अंत जाणुन करुणाबुद्धीनें, मंदकषायी जीबांना ते गुणदोषा्ें स्वरूप समजावून 
सांगतात. 
निद्रा, आत्स, प्रमाद यांना जिंका. निद्रा दी संप्र्ण धर्माचा अभाव करंणारी आहे. ज्यानें 
निद्रा जिंकली नादीं त्याला षडात्रश्यकें, स्वाप्याय, ध्यान, जंपजाब्य बमैरे उत्तम कार्य 
.मुलींच घडत नाहींत. मुनीश्ररांगना तप, निद्रा जिकण्याकर्तिच कराबें छागतें. निद्रा ही 
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दर्शनावरण कर्माच्या ठदयापासून उत्पन्न होणारी असून सर्वधाती आदे. ती आत्म्याछा अचेतन 
करते. ज्यानें तिछा जिंकलें नाहीं श्षयाच्या सर्व द्वितरूप कार्याचा नाश 
झालाच अर्से समजाबें. तो झाल्मपठण करूं छागछा अथवा जिनसूत्र . 
श्रवण करूं: लागला व ध्वावेत्तीं जर त्याला झ्लोप आली तर त्याठा काय 
समजणार ? उलट जिनसुन्नाध्या श्रवणपठनाबिषयीं अरुचि उत्पन द्वोईल.घ्यान,सामायिक करतांना झ्ोप 
आली तर आत्मध्यान, जाप्य, सामायिक, द्वादश भावना वगैरे सर्व नाहींशा ह्ोत्रील, क्षोंपेमध्यें जीब 
एकेंद्रिय जीवासारखा द्वोतो. त्या पुरुषामधील सर्व ज्ञान श्षोंपेमध्यें नाढींसें द्वोतें. झोपिंत अबुद्धिप्रवक 
अनेक विकल्प मनांत उत्पन्न द्वोतात. बुद्विपूर्वक आत्म्याचें कल्याण करणाज्या भाबनेचा झ्लेपेंत 
अभाव असतो. दिवसा झोंप घेण्यामध्यें दर्शनावरण कर्माचे आश्नव द्वोतात. मुनीश्वर तर एक प्रद्दररात्र 
उलटल्यानंतर खेदप्रमाद दूर द्वोण्याकरितां मध्यरात्राच्या दुसन्या ग्रहरांत झोंप घेतात. त्याबेव्ठींसुद्धां अक्प 
निद्रा घेऊन जायृत द्वोतांच द्वादश भावनेचें चिंतन करूं छागतात. पुनः थोडीशी निद्रा घेऊन 
पुनः जागृत द्वोऊन घर्मष्यानांत लौन होतात. याप्रमाणें मधल्या दोनप्रहरांत देखील अनेकवेव्य॑ 
जागृत होऊन धर्मष्यान करीत राहृतात. कदाचित्‌ एक मुद्ृर्तश्रमाण निद्वेंत अचेतन राहिले तर 
तेबढी देखील निद्रा भधिक समजून ती कमी व्द्वावी म्दणून एक, दोन, तीन, चार, पांच वें 
उपोषणें, रसपरित्याग वगैरे तीत्र तपश्चण करून निद्वेचा अभाव करतात. निद्रा व काम जिंकण्या- 
करितां अनशनादि तप निरंतर करतात. निद्रेत वचनकायेची सावधगिरी नाद्ींशी द्वोते. व्यांना उत्तम 
मनुष्यजन्म आणि उत्तम धर्म यांचा नाश करून एकेंद्रियाप्रमाणें आपलें आयुष्य प्ूण करावयाचें असेल 
तेच अतिशाय निद्रा घेतात. दिवसा श्षोंप घंणाराचें ब्रत, संयम नाहींसे होतें. आव्ठस व श्रम नाहींशी 
करण्याकरितां रात्रो थोडी निद्रा घेणें हेंच याग्य आह. निद्रा, आव्ठस वगैरे जीवाचे अंतर्गत मोठे 
चैरी आहत, झ्ोंपेंत देयोपादेय, कार्याकाय, हिताहित, योग्यायोग्य याचा विचार राद्मत नाहीं. निद्रा 
जिंकल्याशिवाय इद्दलोकच्या सर्व कार्याचा नाश द्वोतो, म्हणून ज्यांना विद्या, बिनय, तप, संयम, 
स्वाध्याय, ध्यान, जाप्य बगैरे प्राप्त करून घ्यावयाची इच्छा असेल ल्ांनीं निद्रेला जिंकिंलें पाहिजे, 
आठ प्रकारच्या शुद्धि 

या अष्टशुद्धि परम बीतरागी साधु मुनीश्ररांनाच होत असतात. तथापि साधुपदाची इच्छा 
करणाज्या गृहस्थाछा याची माहिती असणें जरूर आह. म्दणुन त्याविषयीं 
अष्श्ुद्वि विचार करणें अवश्य आद्वे. १ भावशुद्धि, २ कायश्ुद्धि, ३ बिनयश्ुद्धि, 
४ ईर्यापथशुद्धि, ५ भिक्षाशुद्वि, ६ प्रतिष्ठापनाशुद्धि, ७ शयनासनशुद्)ि,. 

८ वाक्यशुद्धि. या आठप्रकारध्या शुद्धि आहेत. यांतून--- 
१ भावशुद्धि- मोहनीय कर्माच्या क्षयोपशमापासून उत्पन्न द्वोणारी जी मोक्षमार्गाविषयी 
अभिरुचि ह्ामुरव्ठे परिणामांची निर्मेलता होते ती अशी:-“ हा रत्नत्रय मार्गव सत्य आहे. याशिवाय 
अन्य सर मार्ग संसारांत बुडविणारे कुमार्ग द्वोत. आत्म्याचें हित मोक्ष आह. तो मोक्ष कर्मबंधनांनीं 


निद्रा, आत्य्स व 
प्रमाद जिका 
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रहित आदे व ते कर्मबंधन रत्नत्रयापासूनच नाइींसें दोणारें आदे.” अशा प्रकारच्या दृढ़ श्रद्धान व 
आनापासून संसार-देह-भोगाविषयीं उत्पन्न झालेली बीतरागता द्वीच संप्रर्ण रागद्रेषादि मल नादींशी 
करून मन निमेल करितें. या निर्मलतेलाच भावश्युद्धि म्हणतात. कारण विचारांमघून विषयांची 
इच्छा, रागद्रेषादि उपद्रव व मिथ्यात्व नाहींसे प्लाल्यावांचून मुनींचे व श्रावकाचे आचार झुद्ध होत 
नाद्ीत. वात्ललेज््या मऊ व स्वच्छ जमिनीवर रांगोत्ठी काढिली असतां ती सुंदर व ख़ुद्न दिसतें, तीच 
जर चिखलानें भरलेक्या एखाया जमिनीवर नामांकित चिताय्यांकड्न काढबिछी तरी चांगली निघ- 
शार नाहीं. याप्रमार्णेच मिथ्यात्व कषायादिकांनीं ज्यांचें अंतः:करण लिप्त ज्लालें आहे वत्यांनाही 
अम्यग्ज्ञान व चारित्र होत नाहीं, 

२ कायशुद्धि- साधूंना शरीरशुद्धि कशी होते ! ज्यांना सुताचीं, रेशमार्ची, सणाचीं, गवताचीं, 
लॉकरीचीं, चामड्याचीं व सालीचीं देखील वस्लप्रावरणं ठेवावयाचीं नाहीत, तर्सेच अंगाछा भस्म 
पण लाबावयाचें नाहीं, सर्ब प्रकारचें आभरणालंकार व स्नान, गंधविलेपन, संस्कार करावयाचें 
नादीत, अंगावर धूछ्ठ बगैरे पदार्थ येऊन धामाशों संलग्न ह्ोऊन राहिले तरी ते काढून शरीर स्वच्छ 
करावयाचें नाहीं, नाक, तोंड, डोछे, कपाछ, भुवया, डोकें, बाहू, हवात, बोट्टे वगैरेचें अनावश्यक 
इलनचलन पण ज्यांना कराबयाचें नाहीं, ज्यांना आपल्या दैनंदिन क्रिया अत्यंत सावधानतेनें 
कराब्या लछागतात, त्यांचें मन आत्मार्चितनांत सदैव गुंतल्यानें बाह्य पदार्थाविषयीं कोणताद्दी विकर्प 
उत्पन्न होत नादीं, अशी अवस्था प्राप्त झाली म्द्ृणजेच खरी आत्मगद्ठि होते. म्दृणुन त्यांना बाह्य- 
झुद्धिची अवश्यकता भासत नाहीं. अशी शुद्धि दिगंबर साधूंनाच होते. ते सत आपली क्रिया यत्नाचार- 
पूर्वक करीत असतात. श्रावकानें एकदेशशझुद्धि करावी. हानें जीं वल्लें, आभरणें आपल्या अंगावर 
घालावयाची असतात तीं अशा ग्रकारची घालाबीं कीं व्यापासून आपणाला किवा इतराला कामबुद्धि 
उत्पन्न होणार नाहीं. अभिमान व भय उत्पन्न होणार नाहीं. लोकांत बरें दिसिल असा, आपल्या 
दर्जास शोभेल असा व आपल्या वयास योग्य असा पोषाख करावा व आपस्या शरीराची व अब- 
यवाची वागणक, बोलणें, चालणें, बसणें, निजर्णे, रागद्वेषादे अभिमान वगैरे क्रिया निर्दोष 
करण्याविषयीं जपत असार्वे. ही गृहस्थांची कायशुद्धि जाणावी. 

३ बविनयश्लुद्धि- अरदंतादि परमगुरूच्या पूर्जेत मप्त होणे, सम्यग्ज्ञानादिकांमध्यें यथाविधि 
भक्ति ठेवणें, नेहमीं गुरूच्या मर्जीप्रमाणें वागणें, प्रश्न करण्यांत, स्वाध्यायांत, वाचनेंत, चर्चेत, 
स्तुतींत निपुण असणें, देशकाछभाव जाणून चातुर्यानें आचार्याच्या अनुकूल आपली वागणुक 
ठेबणें याला विनयशञद्धि म्हणतात, विनय हाच सर्व चारित्रसंपदेचे मूल आह, विनय हाच पुरुषाचा 
अलंकार आहे. विनय हीच संसारसमुद्रांचून तारणारी नाव आदि. याकरितां यृहस्थांनीं मन-बचन-- 
कायेनें प्रत्यक्ष व परोक्ष विनय धारण करावा. याचें विशेष वर्णन पुढ़ें तपाच्या वर्णनांत येईल. 

। नाना प्रकारचीं जीवांचीं स्थानें, जीवांच्या उत्पन्न होण्याब्या योनि व जीवांचीं 
आश्रयस्थानें जाणून पीडा द्वोणार नाह्दीं अशा रीतीने सूर्याच्या प्रकाशांत निरीक्षण करून गमन 
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कराबें. रस्वथांतून उतावंहछीनें अथवा अगदी हंकूं जाणे अथवा भ्मांत, विस्मयांत, आश्चर्यात गेढून 
जाउन गन करणें, खेत खेल्त॑ व शरीराचे अवयय वेडेबॉंकंडे करीत गमन करणें व दिशाविदिशां- 
कड़े पहात पंहात गन करणें दे सब गमनाचे दोष आदत. हे ठाकून चार हांतप्रमाण पुदील 
जमिनीकडे पॉष्टेस, अनेक लोक, गाडया, घोड़े, बैल वगेरे ज्या मार्गनें गेले असतील, ज्यां मागावरून 
बारा वाहन गेला असेल, व सूर्याष्या किरणांचा प्रकाश पडला असेल त्या मार्गनें दिवसा गमन 
करणें याला ईयोसमिति म्हृणतात. नीति व वैभव हीं दोन्द्दी एकत्र आढकून येतात तद्ब॒त्त समिति व 
संषम हे दोन्द्दी साधूंज्या ठिका्णी अंसूं शकतात. या साधूब्या मार्गाध्या एकदेशाचा अंगीकार कर- 
णाय्या गृहस्थानें मार्ग पाहुन गमन करण्याची भावना ठेवावरी. रस्त्यांतून जातांना किंडा, मुंगी, 
हिरवें गवत, चिखक बगैरे ठाकून गमन करावें. सामान्यतः खालीं पावन चालणाराला खांच- 
खत्झयापासून बच्चाबून जातां येतें ब सर्पादिक दुष्ट जीवांबर पाय पडण्यानें होणाज्या बाधेची भीति 
नसते. म्हृणून इहर्थापथ समिति पात्ठण्यांत सर्वार्चेच द्वित द्वोऊन जिनाकषेचें पालनद्दी द्वोतें. 

७५ मिक्षाशुद्धि- साधु देशकालवर्तमान स्थितीचा विचार करून आद्वारासादी गमन 
करतात, जर गांवांत कोठे आग लछागली असेछ, परचक्राचा उपद्ृव झ्ञाला असेल, राजा बगैरे कोणी 
प्रसिद्ध पुरुष मरण पाबला असेल, धर्मावर कांहीं विन्न उत्पन्र झालेलें असेल तर ते भिक्षेकरितां निघत 
नाहींत. त्सेंत्र कोठें हिंसा होत आहे असें समजलें तर निधत नाद्वींत. गडबडीनें किंवा अगदी 
हऊु असें गमन करीत नाहींत. चालतांना कोणाशी बोलत नाह्वीत. गमन करीत असतांना अरण्यां- 
तून वनश्रीच्या व शाहरांत घरादारांच्या शोभेकडे पद्दात नाद्वीत. जेथें कल्द्, विसंवाद, कौतुक, नृत्य- 
गीतादिक ह्वोत असेल तें स्थल सोइन दुसस्‍्या बाजूनीं जातात. जेयें दुष्ट माणसें, दुष्टपश्चु, उन्मत्त 
पुरुष व ज्नी, पान, फल, फ़ूछ, बीं, पाणी, चिखल बगैरे असल तो रस्ता टाकून दुसज्या बाजूनें 
जातात, भिक्षेस निघतांना अमुक दाताराच्या घरी जाईन अथवा जो लौकर भोजन देईल व्याचें 
घरीं आद्वार मिछाला तर बरें अथवा गोड भोजन मिह्ाल्यास उत्तमच, जेबणांत मीठ असांबे, 
जेवण गरम असार्ये, थंड स्वाद गेलेलें नसावें, अशा प्रकारचे त्रिकल्प साधूनीं मनांत आणू 
नयेत, अंतरायकर्माच्या क्षयोपशमाप्रमाणें छाभालाभ होणार आहे भर्से जाणुन त्यात्रिषयीं अथवा माना- 
पमानाविषयीं मनाची वृत्ति समान ठेवावी. मनांत धर्मध्यानाचें चिंतन करीत चार आराधनांना शरण 
जाबें. क्षुधात॒धादि वेदनांचा विचार मनांत आएं नये. अशी जैनसाघूंच्या भिक्षेचरी पद्धति आहे. 
साधु निद्यकुछ असेल त्याचे घरी आद्वाराकरितां जात नाहींत. उत्तमकुल असूनही जेथें दानशाला 
असेल, रमन बगैरे होत असतील, मृत पुरुषा्चे सूतक असेल, गाणें, बजाबर्णे चाछलें असेल, वादि- 
त्रांचा घोष चालला असून पुष्कव्) लोक एकत्र झालेले असतील, दरवाजे बंद असतील, जाणाय्याला 
मजाब असेल, दरवाज्यांत दत्ती, धोडे वगैरे उभे असतील किंव्रा बांधून ठेवलेले असतील, अनेक 
माणसांचें जाणें येणें चाढूं असेल, अरुंद रस्ता असल्यामें पुष्कव्ठ लोकांना खेंटून जाणें येणें कराने 
लागत असेरू, कमरेह्डन अधिक खोल उतरे लागत असेल, उंच भूमीष्या मयदिचें उछंघन होत 


बज़ ११३१ मारनाधिकार १११ 


कसेछ भरत प्रांत साधु भोजनाकरितां प्रवेश करीत नाहींत. चंद्रात्ा प्रकाश जसा गरीब व 
श्रीमंत्राचे घरी सारखाच पड़लो स्थाग्रमाणें दे साथूही गरीब, श्रीमंत सर्वाच्रे घरी आह्ाराकरितां 
जातात. दौन, अनाथ, विंशकर्त कक्न आपलें उदरभरण करणारे वगैरे सोड़न मिक्षेकरितां 
कोणादी आबकाचे परी जोंपय॑त अन्यभिक्षुकांना अथवा प्रत्येक येणाय्या जाणान्याला मोकव्भक आहे. 
त्या मर्यादेषयेंत जाऊन, धमंढाभादि आशीर्वाद मुखाबाटें उच्चारण न करतां, हुंकारशब्दांनीं 
अयवा नेत्रांनीं खूण न करतां, पोठाचा कृशपणा न दाखवितां, द्वातांनी याचनेचौ खूण न 
करितां, दाताराला किंवा अन्नाला पाहण्याकरितां उंच अथवा इकडे तिकडे न पहातां, फार बेक 
उमे न राह्वतां, बीजेच्या प्रकाशासारखे अर्घ्या अंगणांत जातात न जातात तोंच “तिष्ठ, तिष्ठ, तिष्ठ ” 
असे आदरपूर्वक तीन वेव्यां ग्दृणुन प्रतिप्रह् केछा तर उर्ें राहृतात. तेथून निघाले म्हृणजे पुनः 
बा घरांत प्रवेश करीत नाद्वीत. दुसज्या घरी जातात. तेथें अंतराय क्लाछा तर तिसय्या घरीं न जाता 
परत वनांत जातात. आचारांग सूत्रांत बर्णित्याप्रमाणें शेद्देचाढीस दोष, चौदा मल व बत्तीस अंतराय 
ठाक्टून आद्वार मिव्णाल्यास द्वे प्राणांची रक्षा होईछ इतकाच आहार प्रद्नण करतात. सरस-निरस, छाभ- 
अलाभ याविषयीं समान भाव ठेवतात. जसें साधुपुरुषाच्या सेबेपासून अनेक गुण प्राप्त द्वोतात 
तद्बत्‌ अशा भिक्षेपासून चारित्रश्नद्धि प्राप्त द्वोते. द्वी भिक्षा मुनीश्वर पांच प्रकारानें घेत असतात- 
गोचरीबृत्ति, अक्षन्रक्षणबृत्ति, उदराम्निप्रशमनबृत्ति, भ्रामरीबृत्ति आणि गतेपृणेबृत्ति याप्रमाणें पांच 
प्रकारानें साधु आद्वार घेतात. 

१ ग्रोचरीकृत्ति- दिखें गबत वल्लालंकारांनीं विभूषित अशा सुंदर सत्रीनें आणून जरी 
गाईपुढें ठेबिलें तरी ती गाय त्या ख्रीकड़े न पाहतां आपसल्या पुढील गबत खात असते, 
तद्॒त्‌ जे साधु दाताराच्या बल्लाभूषण सौंदर्याठा न पादतां नत्रधाभक्तियुक्त श्रतिग्रद्पूर्वक 
आपस्या ह्वातांत ठेबलेला ग्रास भक्षण करितात, ते त्यांच्या बखाभरणाकडे पाहत नाद्वीत. 
भशा प्रकारच्या साधुबृत्तीछा गोचरीबृत्ति असे नांव आद्वे. अथवा ज्याप्रमाण गाय अरण्यांत अनेक- 
स्थलीं असणारें गबत भक्षण करते, ती वनाची शोभा वगैरे पाहण्यांत गुंग द्वोत नाहीं. तदृत्‌ जैन- 
साधूदी गृहस्थाच्या घरांत भेले तर त्याचें घर, महल, शय्या, आसन वगैरे पाहण्यांत अथषबा 
छुबर्ण, रुपें, कांसें, पितव्ठ, मातीची भांडीं पाहण्याकडे आपली दृष्टि ठेबीत नाह्वीत. आपल्या द्वातांत 
उेबलेला प्रास ग्रहण करण्याकडेच त्यांचें लक्ष्य असरते. त्या घरांतील पस्वारजनांच मनोहर पोषाख 
अथवा स्वरूपाकडे पाह्षत नाद्ींत. सरस नीरस मिल्ठेल तशा आद्वाराकडेही न पाद्वतां गाईप्रमाणें 
आह्वार घेतात म्दृणून याला गोचरीबक्ति अथवा गवेषणावृत्ति म्दटर्ले आह. 

२ अक्षम्रध्षणहृकत्ति- ज्याप्रमाणें कोणी व्यापारी रलांनीं छादलछेला गाडा वरचेवर वंगण 
करून आपल्याला इच्छित अशा देशांतराला घेऊन जातो तद्बत्‌ साधुद्दी गुणरूपीं रत्नांनीं भरकेला 
देदरूप गाड़ा निर्दोष असे मिक्षाभोजन देऊकन आपस्याला वांछित अशा समाधिरूप पचना (शह- 
राल) नेतात, म्हणून अशा प्रकारच्या वृत्तीछा अक्षन्नक्षणबृत्ति म्हटलें आदे. 
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३ उदराप्रिप्रश्ममनवाति- ज्याप्रमाणें अनेक प्रकारच्या मौल्यवान्‌ बल्राभरणांनीं भरढेल्या 
भांडारास आग लागछी असतां ती जशी शुद्ध वा अशुद्ध पाण्यानें विज्वून गृहस्थ आपल्या मांडा- 
राचें रक्षण करतात. तद्बत्‌ साधुददी उदररूपी भांडारांत उत्पन्न झ्ालेल््या क्षुधातृषादिरूप अध्लीछा 
सरसनीरस मोजनानें शांत करतात. अशा प्रकारच्या बृत्तीछा उदराप्रि-प्रशमदृत्ति म्दणतात. 

४ अमराषद्दारशत्ति- जसे मुंगे फुलाला यत्किचितही बाधा न करतां त्यांतील गंध (वास) 
इरण करतात तसे साधु देखील दाताराछा थोडेंद्री न दुखबितां भोजन करतात. याप्रमाें भोजन 
घैणें याला श्रमराद्वारवृत्ति म्हणतात. 

५ गतैपूर्णशत्ति- जसें आपल्या घरांत एखादा खड्डा पडला तर तो दगडमाती धाद्न 
आपण भरून कादतों त्याप्रमाणें साधु आपल्या उदररूपी खड्थयाला सरसनीरस आद्वारांनी भरून 
ठाकतात. याला गर्तपूर्णशत्ति म्दणतात. 

याप्रमाणें पांच दृत्तीनीं साधु झुद्ध भोजन घेत असतात. 

श्रात्रकानें आपली भोजनशुद्धि अन्याय व हिंसा उत्पन्न करणोरे व्यवद्वार सोइ्दन कमनुसार 
प्राप्त होईल त्यांत, संतोष धारण केल्यानें होते. इतरांना दुःख न देतां न्यायानें संपादन केलेल्या 
घनाचा गवे, विषाद आणि दैन्य सोइक्‍न, दानाचा विभाग काढून ठेऊन अन्नाचा उपभोग 
ध्यावा. अभक्ष्यादि सदोष भोजनाचा त्याग करून दिवसा आपल्या भोगांतराय व छाभांतरायाष्या 
क्षयोपशमाप्रमाणें सरसनीरस प्राप्त होणास्या भआह्दारंंतून कुठुंबाचा व दानाचा भाग काढून 
ठेऊन भोजन करावें. या प्रकारें गृहस्थांनीं अति आसक्ति व लालसा यांचा त्याग केल्यानें भोजनाची 
शुद्धि द्वोते. 

६ प्रतिष्ठापनाशुद्धि- संयम धारण करणास्या मुननींनीं आपल्या शरीरावरीक नख, केश, 
कफ, नासिकामल, मूत्र वगैरे, कोणालाद्दी त्रास न होईठल, कोणतादह्दी जीव मरण पावणार नादीं, 
कोणाही जीव्राचे परिणाम मलिन द्वोणार नाद्ठीत अशा जागीं ठाकावे. याप्रमाणें आचरण करणाराला 
प्रतिष्ठापनाशुद्धि होते. गृद्॒स्थांनीं आपल्या शरीराचा मल, पाणी, राख, माती, दगड, लांकड़ें बगैरे 
इतर जीवांना पीडा होणार नाहीं अशा ठिकाणीं टाकावीं. तेथें टाकतांना कोणाददी जीवाची 
विराधना द्वोऊं नये, कोणाशीढी कलह, विसंवाद होऊं नये, आपल्या शरीराला अपाय द्वोऊँ नये, 
दुसन्याला ग्लानि उत्पन्न होऊं नये याची खबरदारी घ्यावी. 

७ शयनासनशुद्धि- हें साधूचें मुख्य आचरण आदे. जेयें स्नी, नपुंसक, चोर, मथपी, 
शिकारी बगैरे पापी लोकांचें येणें जाणें नसेल तेथेंच साधूंनीं राद्णें योग्य आदे. जेयें शुंगारवला- 
भरण घारण करणात्या जिया राहत असतील, अथवा क्रीडा करण्याकरितां बाग तयार केलेला 
असेल, जेयें गाणें, बजावर्णे बगैरे क्रिया चाठत असतील अशी जागा साधु पुरुषांना रादण्यास 
योग्य नाहीं. रद्ृणून ते अशा स्थानाचा त्याग करून दूर राह्तात. जैनसाधु अक्षत्रिम अशा 
पवेताच्या गुद्देंत, अथवा ज्ञाडाष्या ढोलीत, अथवा उजाड घरांत, अथवा आपणाकरितांच मुद्दाम न 
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उभारलेल्या स्पानीं व झुद्ध भूमीवर शयन, आसन करतात. यृहस्थांनींदी स्री, नपुंसक, दुष्ट, कलह, 
बिसंबाद आणि विकथा वगैरेंनीं परिणामाची निमेठता ब्रिघडणार नाहीं अशा जागीं शयन बे 
आसन करावें. स्थानदोषानें परिणामांतद्वी दुर््यान उत्पन्न ढोतें व दुष्ट चिंतन होतें, म्दृणून गृह- 
स्थांनीं आपछी आजीविका न्यायमार्गानें करून बसण्णें-उठणें वगैरे क्रिया निराकुछ जागींच कराब्या. 

८ वाक्यश्लुद्धि- मुनि आपल्या मुखावाटें प्रष्वीकायादि जीवांची विराधना दोईल आसें 
कढोर, निंद्य व परपीडा उत्पन्न करणारें बचन कघीढी काढीत नाद्वीत. ते नेह्र्मी आपत्या मुखानें 
ब्रत, शील, संयम, तपाचाच उपदेश द्वित पण मित अश्ा मधुर मनोहर वचनांनीं करतात., अशा 
मु्नींना वाक्यशुद्धि घडतें. गृहस्थानेंह्री आपणास जितकीं वाक्‍्यें उच्चारावयाचीं असतील तितकी 
विचारपूर्वक बोलाबीं. छोकविरुद्ध, धर्मविरुद्ध, हिंसोत्पादक, असत्य, बहुकर्कश अशी बचनें मुखाबादें 
कधीदी उच्चारूं: नयेत म्हणजे त्याला वाक्यशुद्धि घडतें. 

याप्रमाणें या अष्टशुद्धि संयमी पुरुषाला करण्यायोग्य आह्वत. यादें गृहस्थानें पण चिन्तन 
करून हवा आपणास घडाब्यात अशी भावना ठेवाबी, म्हणजे तो विशेष पापांत लिप्त न द्ोतां 
धर्मबृद्विचें चिन्तन करण्यास अधिक समथ होईल, 

; तपभावना 

तपभावनेचे पण थृहस्थांनीं चिन्तन करणें योग्य आद्वे. यद्यपि तप दें मुख्यत्वेंकरून 
मुनीशरांनीं कराबें असे आहेः तथापि गृद्स्थांनेद्दी याचा अम्यास करीत असावें म्हणजे रोग बगैरे 
प्राप्त ज्वाके असतां तो बतापासून चलायमान द्वोत नाहीं. इंद्रियांतरील नियंत्रणामु्ठे दुद्धापकार्व्दी 
बुद्धि चंचल द्वोत नाद्वी, आह्वारपानाविषयीं द्वोणरी आकुलता सद्दन केल्यानें सन्तोषवृत्ति प्रकट 
दोऊन दैन्य नाहीसें द्वोतें « परलोकी स्वर्गाची प्राप्ति द्वोतें म्इणून तप करण योग्य आद्े. दें तप 
बाह्ष व अभ्यन्तर असें दोन प्रकारचें आद्वे. बाह्य तपाचे अनशन, अबमोदये, वृत्तिपरिसंझ्यान, 
रसपरित्याग, विविक्त-शण्यासन आणि कायहेश असे सद्दा भेद आहत. 

१ अनशन-अरान म्दृणजे भोजन, ल्याचा त्याग करणें यास अनशन म्हणतात. हें तप जो 
इष्टफलाची अपेक्षा न करतां करीौल त्यासच लाभणारें आहे. इहलोकीं आपल्डी कीर्ति ब्हात्री म्दृणून, 
प्रसिद्धि व्द्वावी मद्वणून, छोकांनीं आपणास नमस्कार करावा म्हृणून, मन्त्रसाधन व्दर्वे म्दृणून, 
ऋद्धि व संपत्ति प्राप्त व्हावी म्हणून, शत्रंचा नाश होऊन परलोकी वैभव प्राप्त र्दावें म्दृणून, 
कषायानें अथवा वैरानें दुःखित होऊन आपका घात बव्द्वावा या इच्छेनें जें केले जाते तें खेरें 
अनशन तप नब्ह. तें तप निव्वछ संसारपरिश्नमणा्चें कारण आह. इंद्वियांची विषयाबरील प्रीति 
कमी व्द्यावी, षट्काय जीवांचें रक्षण व्द्ात्रें, रागभाव कमी ब्हवा, निद्रा जिंकिली जाबी, कर्माची- 
नि्जरा ब्हावी, ध्यानाची सिद्धि व्हावी, देहाचा छुखीपणा नाहींसा व्हयवा म्दणून जे उपवास 
बगैरे करावयाचे त्यासच खरें तप रद्दणतात. हें तप दोन प्रकारचें आदे. एक काल्मर्यादेंचे 
व॒दुसरें यावजीव. दिवसांतून दोन चेष्यं भोजन करण्याचा प्रधात आह. ल्यांवचन एकब्रेच्य॑ 


क्कछ रत्नकरेंड-आक्खाजार संत १२१ 


भोजन करणें व एकबेत्ठा त्याग करणें याल्ा तप मइटले आदे. पहिल्या दिवशी एकवेंल्मे जेंबून 
दुसज्का वेल्ब्या जेवणाचा त्याग, दुसरे दिवसाभ्या दोनवेव्य जेबणाया त्याग व॑ पारण्याष्या दिंवशी 
एकवेरठ भोजन करून एक भोजनाचा त्याग याप्रमाणें चार भोजनांचा त्कंग करणें यात्य प्रोषधों- 
पवास म्दणतात. सहाय भोजनांच्या ल्वागाछा बेला म्हणतात. आठ भोज॑नाँचा त्याग करंणें यांला 
तेल म्इणतात. दहा मोजनांचा त्याग करणें यास चौला म्हृणावें, याप्रमाणें काल।चीं ज्यांत मर्यादा 
असते त्यास कालमर्यादारूप अनशन म्हणतात. आयुष्याच्या शेवटी यावज्जीव भोजनाचा त्याग 
करणें याला यावजीवानशन म्दणतात. भगवंतांनों इंद्रियांचा उपसम व्द्वाघा म्हणून उपवास कर- 
ण्यास सांगितलें आहे, ग्द्ृणुन इंद्रियांना जिंकणारे मुनि मोजन करीत असून उपवासी मदृणविले 
जातात. पण जे उपवास करीत असूनदी इंद्रियाला जिंकित नाहींत, अनेक प्रकारचे आरंभ कर- 
तात, कषाय-प्रदृत्ति करतात त्यांचें अनशन तप निष्फल होतें, ते तप कर्माची निर्जरा करूं: शकत 
नाही. याप्रमाणें अनशन तपाचें स्वरूप आह. गृहस्थांनीं ज्यायोंग आपले वात, पित्त, 
कफादि विकार कृद्धिंगत द्वोणार नाहींत, रोगांचा उपशम होऊन उत्साद् बाढत जाईल व्याग्रमार्णे 
व आपले परिणाम वरचेवर शुद्ध द्वावेंत म्हृणून देशकालानुकूल आद्वार्पानाची योग्यता जाणून, 
कुटुंबांतील माणसांच्या सह्यांचें बठाबल पाहुन, आपल्या संहननाप्रमाणें शरीरांत ब्रिधाड होणार 
नादीं अशा रीतीनें शकत्यनुसार अनशन तपाचा अंगीकार करावा. 

२ अवभोदये- अवम-- कमी उदर ज्यांत राह्दील त्यास अवमोदर्य म्दृणतात. म्हणजे आपण 
नेहर्मी जितकें अन्न प्रह्ण करतों त्याहुन कमी ग्रहण करावयाचें हैं. अबमोदर्य द्ोय. यापासून 
इन्द्रियांचा संयम होतो. भोजनाध्या आसक्तौचा अभाव होतो. अत्पाद्ारापासून बात, पित्त, कफादि 
बिकाशांचा प्रकोप द्वोत नाहीं. रोगाचा उपशम द्वोतो. आस व झ्लोंप कमी द्वोतें. स्वाध्याय, सामा- 
यिक, कायोत्सगै, ध्यान वगैरे करण्यांत कष्ट होत नाहींत. छुखानें आवश्यक क्रिया करतां येतात. 
अवमोदय करण्यानें उपवासापासून द्वोणारी उष्णता व खेद द्वोत नाह्दीत. पुढें ऋमानें उपवासदी 
सद्दज द्वोके शकतात ? आकंठ भोजन करणाय्याछा आवश्यक क्रिया, ध्यान, कायोत्सर्गादि सुखाने 
होत नाहीत. त्याचा आव्व्स, निद्रा बाढते, तह्वान छागते, उष्णता वाढून रोग वाढ़तात. इन्द्रियांची 
लालसा कमी दोण्याकरितां व मनाला प्रतिबंध करण्याकरितां ज्ञानी मुनि अद्धुभोजन, पावभोजन, 
दोन घांस व अखेर एक धासांपय॑ंत कमी, असे अधमोदर्याने भेद करितात. पण जर ते मिष्ट 
मोजनाकरितां अथबा कीतिकरितां अस्पभोजन करीत' असले तर त्याला अवमोदय म्हृणतां येणार 
नाहीं. अतमोदये हे भोजनाची छालसा कमी करण्वाकरितां भादे, गृहस्थी श्राबकानेंद्ी अन्तराय 
कर्मान्या क्षयोपशमाप्रमाणें प्रात होणास्या भोजनांत संतोष मानून, मोजनाची छारूसा सोइन, इच्छेचा 
निरोध करव्याकरितां अबमोदये तप करार्बे. 

३ बृर्चिपरिसंख्यान- दें तप फक्त मुनीशरांनाव घडतें. मुनीशर भोजनासः निषर्ताना 
अतिह् करतात कीं, आज एक, दोन, चार; प्रांथ अथवा सात घरी जावभालें. जर सरक् मार्गांत 


सर्त १२४ भानाधिकार श्श्द्‌ 


अंसिलेत्या घरों आद्वार मिछाला तर घ्यावयाचा, वक्रंमार्गने जाउऊन अमक्या अभेक्‍्यानें दिला तर 
च्योवयाचा: तसेंच त्यानें अमुक पात्रांतन अमक्या त्देनेंच दिला तर प्रह्ण करावयाचा, इतर 
प्रंकारानें मित्लाला तर ध्यावयाचा नाहीं. याप्रमाणें अनेक कठिण मर्यादा करून ते आद्वारासोर्टी 
निघतात, अशा प्रकारष्या प्रतिश्ेला वृत्तिपरिसंख्यान तप अर्से म्हटलें आदि. हें दुर्घर तप मुनी- 
अरांनाच घडतें. इतर गृहस्थांना हैं धारण करणें अशक्य आहे. गृहस्थाला जर हैं तप धारण करा।यें 
असे वाटल तर त्यानें प्रथमतः बीतराग गुरूच्या प्रसादानें अशी प्रतिज्ञा करावी कीं, मी उज्ज्वल जिन- 
धर्माछा धारण करीन, धर्माचा घात होईल अशा तदेनें वागणार नाहीं. ज्यांत माप्नें ज्ञान, श्रद्धान, 
तप, ब्रत नष्ट द्वोई्ल अशा तझेने आजीविका पण करणार नाहीं. पुष्कव्ठशी द्विंसा, असत्य व कपट 
ज्यांत भरलेलें असेल अशी नौकरी करणार नाहीं. खोटे ब पाप उत्पन्न द्वोणारे व्यवद्वार करणार 
नादी. प्रामाणिकपणाचेच व्यापार करीन. आरंभरदित, कपटरद्वित, असत्यरद्तित उपजीविकेचेंच 
अवलंबन करीन. अन्यायानें उपजीविका करणार नाहीं. याग्रमाणें आपल्या आजीविकेचा नियम 
करावा. तसेंच एवंढें धन, एवंढा परिग्रह्ल, श्तकीं ब्ललें यांचाच भोगोपभोग घेईन, रोगादि प्राप्त झ्ाले 
तर इतकीं औषधें घेईन, याशिवाय दुसरीं औषधें भक्षण करणार नाहीं; आपल्याच मुखानें सांगून 
मी कांद्वी करविणार नाद्दी व कांद्ी आणबिणार नादीं; अथवा आज आपकस्या घरांत जेवण्याच्या वेल्हीं 
पात्रांत पद्चिल्यांदाच जें ठेवतील तेबढेंच भक्षण करीन फिरून मागणार नाहीं. याप्रमाणें इच्छा 
रोकण्याकरितां गृद्स्थानें प्रतिज्ञा कराव्या म्हणजे त्यास ढेँ त्रत घडल्यासारखें द्वोतें. 

४ रसपरित्याग- दूध, दही, तप, ग्रूछ, मीठ आणि तेल हे सहा रस आद्वित. यांतून 
जिह्देची व इतर इंद्रियांची इच्छा व मनाची लोलुपता नाहींशी करण्याकरितां, कामाला जिकण्या- 
करिंतां, निद्रा कमी होण्याकरितां व संयम घडावा म्हृणून कांहीं रसाँचा त्याग कंरावा, कधी एका 
रसाचा तर की दोन, तीन, तर कीं सद्दाद्दी रसांचां त्याग करणें यालां रसपरित्याग म्हणतात, 
संसारी जीवाला गोड भक्षण करण्याची आवड असते, त्यामुद्ढें ते प्रसंगीं छाजलंजा सोडून अभक्ष्य 
भक्षण देखीछकरतात. भोजनाच्या लोछुपतेनें त्रत, तपश्चण तर विधडबितातच, पण 
शूद्वादिक जे अंयोग्य कुलांत जन्मलेढे आद्वित त्यांचें येथें देखील जाऊन' जेबतात. भुकैनें दीन 
द्ोतात. गोड खाण्याकरितां तंठे करण्यास तयार द्ोतात. प्रसंगीं त्यासार्डी जीव देखील देतात. रस- 
लोलुपी लोक बहुतेक अन्नाब्या लोभामुत्दें भ्रष्ट दोतात. कोणत्याही उत्तम पुरुंषाला स्वादिष्ट भोज- 
नांत इतकी लोलपता असत नाहीं. ते प्रथमपासूनच आपसल्या घरांत नानाप्रंकारध्या घृतशर्करेनें 
बनविलेश्या मिश्पदार्थावरील लालसा कमी करून खारट, सपक, असे कोरडें किंत्रा सचिक्रण वगैरे 
जसें आपल्या अवस्थानुसार प्राप्त होईल त्यांत संतोष मानून भक्षण करीत॑ असतात. रसेलंपटता दोन्‍्ही 
लोकांना श्रष्ट करणारी आदे, म्दणून ती नाहींशी करण्यांकरितां, इंद्रियांना वश करण्याकरितां, 
उत्कृष्ट संवर व निंजरेकरितां, दीनतेच्या नाशाय व संतोषबृत्ति धारण कंरतां यांवी म्दणूनं रसपरि- 

- त्थाथ नामक तपख्वरण करणें योग्य आहे. 
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५ विविक्तश्नस्यासन-थूल्य म्दणजे जेयें कोणीही रद्दात नादीं अशा परांत; एकांत जागीं, 
विकलत्रयाची बाघा होणार नाहीं अशा ठिकाणीं, स्रीनपुंसक बगैरे असंयमी लोकांचें येणें जाएें: 
नसेल अशा जागीं, पवेताध्या गुद्ढेंत, अरण्यांत, ध्यान, अध्ययन, शयन, आसन करणें याल्ा 
विविक्तशब्यासन तप म्हणतात: एकांत स्थेडीं निवास करणास्या साधूंना दिंसा, ममत्व, विकथा 
आणि कामविकार हे उत्पन्न द्वोत नाह्ींत. त्यामुव्ठे त्यांना ध्यानाची सिद्धि होते. दुसन्‍्या कोणाचा 
संगम घडला तर त्याशीं बोलणें भाग पढ़ते. बोलण्यापासून मनांत संकल्प उत्पन्न द्वोतात. संकल्प 
उत्पन्न क्षाले म्हणजे ध्यान चलायमान द्वोतें व रागभावाची इद्धि होते. म्हृणून संयमी मुनि एकांत 
जागींच शयन आसन करीत असतात. गृहस्थानढ्ली धर्मंसाधन करावयाचें असल्यास पापाची 
भीति बाल्ठयून आपकी उपजीबिकर्ची कार्ये न्यायपूवेक करावीं. आरंभादिकार्यापासून पाप कमी 
लागेल अश्ञा रितीने स्नानभोजनादिक कार्ये सावधगिरीनें करावीं. एकांत जागीं आपल्या घरांत 
अथना मंदिरांत अथवा धर्मशाल्वेत अथवा बनांतींल चेत्यालयांत, सहृधर्मी लोकांच्या संगतीत धर्मचर्चा 
स्वाष्याय, जिनागमपठण,पाठण, व्याख्यान, जिनागमाचें श्रवण व पंच नमस्कार मंत्रा्चें स्मरण करीत 
आपला दिवस व रात्र परूण कराबी. स्रीकषा, राजकथा, भोजनकथा, देशकथा करण्यांत आपला वेत्ठ 
उगाच दबइूं नयें. याचप्रमाणें कामविकाराला बाढबरिणास्या व राग उत्पन्न करणान्या शब्यासनाचा 
त्याग कराबा, म्दृणजे गृद्स्थालादी हें विविक्तशय्यासन तप घड़तें वर्तें त्याच्या कर्माच्या निजेरेला 
कारण हूतें. 


६ कायक्लेश-दें मुनीचें जबरदस्त, तपश्चवरण आहे. एका आसनावर बसावयाचें, एकाच 
कुशीवर निजाबयाचें, मौन धारण करावयाचें, कडक उन्हाव्यांत पर्वताब्या शिखरावरील दगडाबर 
सुर्याकड़े तोंड करून कायोत्सगे धारण करून. सूर्याचा भयंकर आताप व अभ्रीसारख्या तप्तायमान 
बायूथ्या लद्दरीनीं द्वोणाज्या वेदना सहन करावयाच्या व अशा बेदना सदन करीत असतांनादी बारा 
भावनांचें ।चिंतन करीत धर्मध्यानामध्यें परिणाम स्थिर ठेवाबयाचे.परिणामांत यत्किचित्‌ह्ी केश उत्पन्त 
होऊं थावयाचा नादीं. याचप्रमाणें पावसाव्यांत झाडाखालीं योग धारण करून, काव्ठोखानें ब्यापून 
गेलेक््या भयानक रात्रीच्या वेव्हीं अखंड मुसठसद॒श पावसाच्या सरीनीं व मेघांच्या गर्जनेनें आकाश 
आणि पृथ्वी जणु जलमयच झाली आह कीं काय असा भास दह्ोत असतांना, उंच अशा पदबता- 
बरून खालीं पडणाज्या नदीप्रवाह्यानें भयंकर कोलाहल माजबिला असतांना, वृक्षावर पुष्कछ पाऊस 
पडल्यामुक्कें व्यांतून एकसारखी मोठी धार अंगाबर पडत असतांना, विजेच्या चकाकीनें व घोर कड- 
कडाटानें जणुं वज्नाघात होतो कीं काय असा भास द्वोत असतांनाहदी मुनीश्रर ती सहन करीत राहुन 
धर्मष्यानांत व. झुलध्यानांत तह्लीन झालेले असतात, धन्य आह झाांना [!! याचश्रमाणें हिवाब्यांत 
नदीच्या काठीं व बाल्वबंटांत उधड्या अंगाबर बफे पडत असणे, अतिशय थेडगार बारा झुटलेला 
असर्णे, त्याबेरी दुःख न मानतां ध्मब्यानांत रात्र काढणें, तसेंच दुष्ट छोकांनीं दिलेला भयंकर उप- 
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द्रव सहन करून समभाव कायम ठेवणें दे सब कायह्ेद तप आहे. हैं करण्याचा असा उद्दे 
असतो कीं, पारतंत्रयामुद्ें दुःख प्राप्त ज्ालें तरी आपले परिणाम उद्दिष्ट कार्यापासून चढ्धं नयेत; 
शरीरापासून उत्पन्न द्वोणास्या सुखाची अमिलाषा नाहींशी व्दयवी; रोग प्राप्त झ्लाला असतां चित्त 
चंचल ह्योऊं नये. भीति जिंकावी आणि परीषह सदन करून कर्माची नि्जरा कराबी. गृहस्थांना 
असलें तप सदन करणें घडणार नाहीं. असे घोर तपश्चरण दिगंबर साधूच करण्यास सम आहत. 
गृहस्थानें आपण द्वोऊन मुद्दाम कायछ्लेश करूं नय. पण सामायिकादि क्रिया करीत असतां कांदी 
परीषह प्राप्त झाले तर आपलें चित्त चढ्ूं देऊं नये. आपण सावधगिरीने वागत असूनही जर कर्मोदयार्ने 
शीतज्वर, दाहज्वर, वात, झूल बगैरे रोग प्राप्त होतील, अथवा दुष्ट, धर्मद्रोही, म्लेंब्छादिक येऊन 
उपसग करूं लागतील, अथवा बंदीगृद्ठांत कोंड्रन ह्वाणमार करतील तर गृदस्थांनीं मुनीच्या काय- 
कैश तपाची भावना चिंतून साम्यभाव धारण कराता. त्यावेत्तीं घाबरूं नये. दारिश्रामुद्ें क्षुधातृषादि 
शीत, उष्ण बेदना कर्मोदयानें प्राप्त ज्लाल्या तरीही घौर सोड़ नये. त्यावेत्ीं धर्माला शरण जाऊन 
सर्व दुःख सदन करावें. याछाच कायझ्लेश असें नांव आद्वे. मुनि असा कायक्लेश मोव्या उत्सादानें 
सहन करितातच. त्यासारखें आम्ह्दी कायकलेश करूं: शकत नाहीं. तरी पण असाताकर्माष्या उद- 
यानें दुःख प्राप्त ज्लालें व त्या दुःखाची फार भीति वाटली तरी, तें दुःख कोण नाहींसें करणार ! 
स्थावेर्ठी चैये धारण करून जर सहन कलें तर ते आपला रस देऊन नाहींसें दोईल. 
कर्माच्या उदयाला मुक्ठींच दया नसतें. धाबरून दुःख करण्यानें उदयांत आलेलें दुःख भोगा्षे 
छागेलच. पण याद्द॑पिक्षां पुष्कव्लप्टीनिं जास्‍्त असा पुढीछ दुःखाचा बंध होईलछ. म्हणून जिन- 
चचनावर भरवंसा ठेऊन कर्मोदयाच्या प्रसंगीं घैये घारण करणें हेंच श्रेष्ठ आहे. गृह्ृस्थाला ज्यावेद्रीं 
अन्तरायकर्माचा उदय प्राप्त होतो च्यावेद्लीं त्याला पोटभर अन्न मिल्ठत नाहीं, मगय तप, साखर 
कोठून मित्रणार ! म्दृणून कर्मानुसार जें थोर्डे बहुत प्राप्त होईल त्यांत संतोष मानून रह्दावे. छोकांचें 
बैभव पाहुन आपणाला तसें प्राप्त ब्द्यावे अशी इच्छा करूं: नये, साम्यभाव ठेवाबा. म्हणजे सहज- 
रीतीनें कायक्लेश तप घडतें व त्यामुक्नें कर्माची निर्जरा होते. 


याप्रमाणें सद्दा श्रकारचें बाह्यतय बर्णिलें. हें इतरांना प्रत्यक्ष केलेलें दिसून येतें, अथवा 
बाह्य जें भोजन बगैरे यांचा त्याग केल्यापासून घडतें, अथवा अन्यधर्मीड्ी कोणी याठा समजू 
शकतात म्दृणन या तपालछा बाह्यतप असे म्हटलें आहे. पुष्कव्ठसा अप्नि गोछा केला असतां तो 
गवत वगैरेंना जाकून टाकतो व्याप्रमाणें हें पूवेसंचिताला दग्ध करणारें आहे, म्दृणून याला तप 
अशी संज्ञा दिली आहे. अथवा इंद्रियांना त्रास देऊन त्यांना विषयादिक्रांमष्यें रममाण होऊं देत 
नाहीं म्दृणन तप म्हटलें आदे. सुबर्णपाषाणाला तापविलें असतां तो जसा आपका मल टाकून 
शुद्ध सुवर्णयय बनतो, तद्बत्‌ आत्मा ही तपाच्या प्रभावानें कमेमलरद्वित होतो म्दणून भगवंतांनीं 
. यात्य तप असें रहटलें आहे 
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यापूदें प्रायश्चित्त, ब्रिन॒य, वैयाबृत्य, स्वाष्याय, ब्युत्सगं आणि ध्यान, असे अंकंगतपाचे 

सह भेद आइ्वेत, यांत प्रायश्चित्ताज्रे नऊ, संरुयात व असंब्यातभेद आदेत- 

अंतरंग तपाचे भेद त्यापैकी पढ्िलया नक आलोचना वगैरेचें वर्णन करूं: छागलों तर प्रंथ- . 
विस्तार होईल म्हृणुन ते संक्षेपांत सांगतों. 

१ प्रायश्ित्न-धर्मात्मा पुुषानें आपत्पा अतधर्मात दोष छागेल अर्से स्वतः आचरण करूं नये, 
दुसन्याकइ्टन करवूं नये.कोणी करीछ त्याला मनवचनकायेगनें बरें असें म्ह॒णूं नये.कदाचित्‌ प्रमादामुक्े 
दोष लागला तर साधूजबत्ठ जाऊन सरब्ठ परिणामानें दद्वा दोष टाकून निवेदन करून आलोचना 
कराती व गुरूनीं दिलेलें प्रायश्चित्त पूर्ण श्रद्धेनें आदरपृूवंक धारण करावें.गुरूनीं मल प्रायश्चित्त जबर 
दिलें अथवा थोड़ें दिलें अशी मनांत शंका आणं नये. ग्रमादानें एकवेव्यं दोष घडला असतां तो 
प्रायश्वित्त घेऊन दूर करावा. पुर्ढे आपले शतशः कोणी तुकडे तुकडे केले तरी दोष लागूं देणार 
नाहदीं अशी खबरदारी ठेवणाराचेंच प्रायश्चित्त घेणें सफल होते. प्रायश्वित्त हें अनेक ग्रुण धारण 
करणारा, सिद्धांताचें रहस्य जाणणारा, अतिशय श्ञांत ज्याचें मन आहे असा, अपरिस्ावी 
( दुसन्याचे दोष न सांगणारा ) गुणाठा धारण करणारा, तापलेल्या गोब्य्यावरील पाणी जसें 
पुनः बाहेर दिसत ना त्याप्रमाणे शिष्यानें प्रगट केलेले दोष कधीढी प्रगट न करणारा, देश- 
काछाला जाणणारा, एकांतीं बसलेला व पूर्वी वर्णिलल्या आचार्याच्या अनेक गुणाला घारण करणारा 
जो गुरु असेल त्याजबल जाऊन ध्याबें. व ह्वात जोइ्टन, माठ्या विनयानें, बालकाम्रमाणें सरल चित्त 
होऊन, आत्मनिंदा करीत आलोचना करावी. ज्याश्रमाणें रक्तानें भरलेल्या वज्ावर्रछ डाग रक्तानें 
घुतल्यानें जात नाहींत, अथवा चिखढाने चिखल घुतला जात नाढीं, तसें ज्या गुरूत दोष भर- 
लेले असतील ते साधू शिष्याला निर्दोष करूं: शकत नाद्वीत.मूर्ख वैद्य रोग्याचा प्राण बेतो व्याप्रमाणें 
अब्ानी गुरु शिष्याला संसारसमुद्रांत बुडबितो. निर्दोष गरुरूच प्रायश्चित्त देऊन शुद्ध करण्यास 
समर्थ आद्े. संयमी पुरुष एकांतीं आलोचना करतात. आययिका वरगेैरेनीं, उधड्या जागीं एक गुरु, 
दोन आर्थिका, एक गणिनी अथवा जिला दोष छागछा असेल ती असे तिघ असतांना आलोचना 
कराबी. जर ल्यानीं लज्जेनें ब तिरस्कार ह्लोईल अथवा प्रायश्चित्त जबर भोगावें छागेल या भीतीनें, 
अथवा अभिमानानें आपले दोष सांगितलें नाह्वीत तर, त्यांना नफातोव्याचा हिशेब न पाहणान्या 
ब्यापाय्याप्रमाणें कर्मरूप ऋणामुल्ठे श्रष्ट व्दाबें छागेल. दोषांची आलोचना न करितां व भयंकर तप- 
श्वरण केले तरी त्यापासून बांछितफछाची प्राप्ति दोणार नाहदी, आलोचना केली ब गुरूनीं 
दिलेलें प्रायश्चित्त घेतलें नाहीं तर वैथानें दिलेल्या औषधी भमक्षण न करणाप्या रोग्याप्रमाणें तो झुद्ध 
द्वोणार नाद्ठी. अथवा नांगर मारून साफ न केलेल्या जमिनींत जसें धान्य उत्पन्न द्वोत नाहीं 
अथबा साफ न केलेल्या दपंणांत रूप स्वच्छ दिसत नाह्ीं त्याप्रमाणें चित्ताची शुद्धता झाल्याखेरीज 
आप्यांत चारिक्राची उग्ज्वलता मासत नादी. कलिकालाच्या प्रभावानें प्रायश्वित देणरे निर्दोष 
गुरु दिसत नाहीत. जे स्वतःच अनेक पापांनीं लिप्त आदत ते दुसन्याला करें झुद्ध करणार 
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बडी को पक हप शोर शिलिल कल हब 3 बरी 
ू सच । नय॑ त॑ न थे धनमदो प्रवतस्प्‌। 
ततानासाचारा नढ़ि नतिरताः साहुचरिता। स्तपस्तेषु ओसन्‍्मणय इव जाता प्रविरला॥। १ ४९ 
अर्थभ-कलिकाल्ांत नीतिमार्ग दवा दंडावर अवलंबून आहे. दंडाची भीति असल्याशिवाय कोणी 
ही स्वयं न्यायमार्गाकड़े प्रदत्त ह्ोत वाड्डी, दंड देण्यास फ््त राजाच समर्थ आदे. राजासारस्या 
बुलिप्ठ पुरुषारीवाय इतर जे सहधर्मी अथवा दृढ्ध अथवा समाज यापैकी कोणी दंड केला तर तो 
मान्नीत नाह्ीत. पण या कालांत राजे देखील ज्यापासून धन मित्केल असें वाठेल त्याठाच दंड 
देतात. निषनाछा दंडच करीत नादौंत. आश्रमांत राहणान्या संन्याशाजवत्ू धन कोढलें ! म्हृणून 
संयम म्रहण करून कुमार्मानें चालणाय्याछा राजा दंड करीत नादीं. त्यांना आचार्यानीं दंड द्याव- 
यास पादिजे, सध्यां आचाये शिष्यांवर प्रीति करितात ब जे आपणांस शरण येतील त्यांना दंड 
करीत नाह्वींत. आप संप्रदाय वाढविण्याकरितां जो त्यांना नमस्कार करील त्याला ते आपला 
समजून शिक्षा देत नादींत. यामुक्धें त्यांचे शिष्य शाह्नविरुद्ध आचरण करूं: लागतात. या कारणानीं 
या कारांत तपस्वी लोकांतढी सत्यनिष्ठुर असे साधु थोंडे दिसून येतात. निवक्र ढोंगी छोकांचाच 
भरणा दिसून येतो. सारांश, प्रायश्चित्त वेतल्यापासून जीवाचचें परमकत््याण होणोरें आह. गरृह- 
स्‍्पानें ज़िनप्रतिमेष्या समोर उभे राहून आपल्या अपराधाची आलोचना करावी व पुनः ते अपराध 
घडणार नाद्वीत अज्ञी खक़रदारी घ्यावी म्हणजे गृद्वस्थास प्रायश्चित्त घढतें. 
२ बिनय-याचे दर्शनविनय, ज्ञानविनय, चारित्रविनय, तप्रितय, आणि उपचारबिनय 
भसे पांच भेद आद्वेत. पदार्थाचें श्रद्धान करीत असतां शंका बगैरे जे आठ दोष आहत ते मुद्दींच 
उत्पन्न न द्वोणें याठछा दशनबिनय म्दणतात. सम्यग्दशेनाला योग्य परिणाम 
दरीनविनय द्वोण्यांत द्र्ष वादणें अथवा सम्यकृत्व शुद्ध घडावें म्हृणून नेहमीं उचद्चम 
करीत राहणें, सम्यग्दष्टी पुरुषाची सोबत घडावी अशी नेहमीं इच्छा ठेवर्णे, 
मिध्याधर्माची प्रशंसा न करणें, मिथ्याद्ृष्टीज्या तपाची, दानाची, ज्ञानाची प्रशंसा न करणें व बीत- 
राग प्रभूंनीं सांगितकें ते प्रमाण आदे अशी बुद्धि असण्णे या सर्वाना दशनविनय म्हणतात. यांत 
मिथ्यादह्टीज्पा तपाची, ज्ञानाची, आचरणाची प्रशंसा करूं नये म्हृणून सांगितर्के आह. त्याचें 
कारण असें कीं, भिव्याइष्टीष्या आचरणापासून इृढ्परछोकीं कीर्ति, अ्रसिद्धि, त्िषय्युख धनसंप- 
दची इच्छा देंच उत्पन्न द्वोणार. त्यानें आत्मप्राति कशी द्वोणार : म्इणून तें बंधाठा कारण अस- 
ल्यानें प्रमाण नाहीं. याकरितां त्यांची प्रशंसा वगैरे करूं: नये. 
ब्ानबिनयाचें लक्षण असे आहे कीं, आव्य्स टाकून विक्षेप सोहन व विषयकषायरूपी मल 
नाईसें क्रून, झुद्ध मनानें, देशकाव्यध्या विश्युद्धंतेचें चाहुय॑ असलेल्या पुरुषानें, मोत्या सन्मानानें 
आपल्पा शक्त्यमुरूप तपश्चण करून, वीतराग सर्ज्ञांनीं प्ररूपण 
ज्ञानड्ििनम केकेल्मा परमागमार्चे ज्ञान प्रद्षण कंरण्याकरितां अभ्यास श्र चिंतन कद्वीत 
र. छरें 
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राहणें याला ज्ञानविनय म्दृणतात. ज्ञानाचा अम्यास करणें यांतच जीबाच कल्याण आह. हानाः 
शिवाय मनुष्य पच्ुसारखा आदे. मनुष्याला मलुष्यत्व ह्वानाम्यासानें येतें कामसेबन, अन्नभक्षण, 
इंद्रियतिषय दे तर पशूलाद्दी आदेतच. ज्ञानविनय धारण करणारा नेहमी सम्यग्ज्ञानाचीच' इष्छा 
करीत असतो. 
ज्ञान व दशन ज्या पुरुषाध्या ठायीं असंतें त्याछा पंचाचाराचें बर्णन ऐकतांच संब शरीरावर 
रोमांच उभे राहुन अंतरंगांत भक्ति प्रगठ द्वोते त्यायोगें विषयकषायांचा निम्नद्द 
चारित्रविनय होऊन शांत परिणाम होतात. तेब्हां तो नम्न मस्तक करून चारित्र धारण 
करण्यास तयार द्वोतो. हा चारित्रविनय होय. 
संसारांतील दुःख नाहीस करणारें, आत्म्याठा निर्बाध सुख प्राप्त करून देणोंर, विषयक- 
घायादिक रोगांचा उपद्रत्र जिकणारें एक तपच सम आहे थ त्याछा शरण गेलें पाहिज असा 
विचार ज्यांच्या मनांत येतो ज्वाला तपविनय घडतो. तपरूयांना उच्च व 
तपबिनय सर्बोत्कृूट समजून त्यांची सेवा, भक्ति, वैयाबृत्य, स्तुति बगैरे करणें द्वाद्दी तप- 
विनयच आदे. आपत्या शक्तिप्रमाणें इंद्रियांचा निम्रद्द करून देशकालानु- 
सार अनशनादिक तप करण्यास प्रवृत्त होणें, याचाद्दी तपबिनयांत अंतर्भाव ह्वोतो. 
उपचारबिनयाचें स्वरूप असे आदे कीं, आचार्यादिक पूज्य पुरुषांना पाह्तांच उठून उमें 
रादणें, गुरूच्या सन्‍्मुख सात पाउछें चादून जाणें, त्यांना मस्तक नमविणें, 
उपचारबिनय द्वात जोडणें, त्यांना पुर्दे करछून आपण मागून चालणें, ते बसल्यानंतर 
आपण बसणें, नमस्कार करून र्लत्रया्ें कुशल विचारणें, त्यांप्या अज्लि- 
प्रमाणें बागणें, पठन, पांठन, तप्श्चरण, आतापनयोग व सिद्धांताचा अभ्यास करणें, विहार 
करणें, वंदना करण्याकरितां क्षेत्रांतती गमन करणें वगेरे सर्व क्रिया गुरूना विचारून करणें, 
गुरु समक्ष असतांना आपण खालीं बसणें द्वा सव उपचारबिनय आदे. श्षा क्रिया 
प्रत्यक्ष गुरु असतांना करावयाब्या. पण जर गुरु बगैरे प्रृज्य पुरुष परोक्ष असले तर 
मनवचनकायेची शुद्धि करून त्यांना नमस्कार करणें, हात जोडर्णे, त्यांष्या गुणांचें स्मरण करणें, 
त्यांनी केलेली आज्ञा पालछणें दवा सवे उपचारबिनय आदि. याध्या प्रभावानें सम्यग्दशनाचा लाभ 
होतो. अनेक विद्या सिद्ध द्वोतात. मदाचा अभाव द्वोतो. आचाराची उज्ज्बलता द्वोते. सम्यकू आरा- 
घना घडते. कीर्ति निर्मल होते व कर्माची निजराद्दी होते. याशिवाय इतरघर्मी लोकांचा व मेंद- 
ज्ञानी जीवांचाद्दी यथायोग्य विनय करावा. मिथ्यादष्टी असला तरी त्याचाह्दी तिरस्कार करूं नये. 
त्यांशी मिष्टमाषण मोठ्या आदरानें संतोष होईलसें बोलादें. त्यांचें दुःख नाहींसें दोईल अशी वाणी 
मुखावाटे उच्चारावी. उद्धट वतेनानें दोन्ही लोक बिघडतात. उपचारबिनय मनवचनकायेष्या 
मार्गानीं अनेक प्रकारचा आदे. गुरूंचें अथवा सम्यग्दर्शनादि गुण धारकांचें शब्यासन स्वच्छ करणें, 
त्याष्याहून खालीं बसणें, निजणें, त्यांना सोसेल अशा बेतानें पादसंमर्दन करणें, त्यांना दुःख प्राप्त 
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झालें, रोग प्राप्त ्ञाछा तर त्यांची सेवा करून आपका जन्म सफल मानणें, त्यापुर्दे न भरुंकर्णे, 
लआाव्य्स न घेणें, ठेंकर अथवा जांभई न थेणें, बोटें न मोडणें, हातपाय न पसरणें, ठाछ्ली न वाज- 
बिलें, अंग भुवया यांचे वेडेवाकडे विकार न करणें, शरीर छुशोमित न करणें बौरे क्रियांचाही बिन- 
यांत अंतर्भाव द्वोतो. विनयी पुरुष आपण उच्च स्थानावर बसून संयमी पुरुषांना बंदन करीत नाद्वीत. 
जेयें संयमी असतील तेयें जाऊन नमस्कार करितात. संयमी येतातसें पाहतांच आसनावरून उठून 
उमे राह्तात, युरूची आज्ञा आम्ही धारण करूं: तर आम्दी पुण्यवान्‌ बनूं अशी त्यांची भावना 
असते. या उलट उद्धट पुरुषाला ब्रत, संयम, विद्या, शील वगैरे असूनही तीं सर्व निष्फल दोतात. 
बिनयाच्या प्रभावानें क्रो, मान, वैरादिक सबे दोष नाहौंसे होतात. तसेंच संसारासंब्ंधी लक्मी, 
सौभाग्य, कीर्ति, मित्रता, गुणम्रद्नण, सरलता, मान्यता, कृतज्जता वगैरे गुणही नाहसि होतात म्दृणून 
साधु व गृहवस्थ या दोषांनाद्ी संपूर्ण धर्मा्ें मूठ विनय धारण करणें योग्य आहे. 
३ वैयाबत्य- र्दणजे सेवा. द्वी ज्यांना गुणांवर प्रीति आणि धर्माव्र श्रद्धान, धर्मात्मा पुरुषाबर 
वात्सल्य, निर्विचिकित्सा बगेरे गुण असतील त्यांनाच घडते, कृतन्नाठा आचार्यादिकांचें वैयाबृत्य करावें 
असा विचार मनांत येत नाद्दीं. दद्दा प्रकारच्या साधूंचें वैयाइत्य कराबें अ्से 
बैयाइत्य आगमांत सांगितलें आदे. ते दद्दा प्रकारचे साधु-आचार्य, उपाध्याय, तपस्वी, 
दैक्ष्यम्लान,गुण,कुल ,संघ, साधु आणि मनोज्ञ द्वोत. त्यांतून जे सम्यग्ज्ञानादिक 
गुणांना व स्वर्गभोक्षा्ें सुख ढेंच कोणी एक अमृत त्याचें बीज जें ब्रत संयम तपादिकांना स्वद्वितारध 
धारण करितात त्यांना आचार्य म्द्णतात. अशा आचार्याँंची आपल्या शरीरानें व इतर क्षेत्र शय्या- 
आसनादिकांनीं सेवा करणें याल्य आचार्य वैयादृत्य. ग्द्ृणतात. आचार्याचे वैयाबृत्य करणें म्दणजे 
परंपरेनें सब संधार्चे वैयाबृत्य करण्यासारखें आद्वे. कारण सर्व संधाचें अस्तित्व आचार्थाच्या प्रभावा- 
बरच अवलंबून असतें. 
जिनवरांनीं वर्णिकेस्या ब्रत, शील, तप, संयम धारण करणास्या मुनीजवछू जाऊन जे 
परमागमार्चे अध्ययन व पठन करतात ते उपाष्याय द्वोत, मोठमोठीं अनशनादिक तपश्चरणें जे 
करतात ते तपस्थी. श्रुतज्ञानाच्या शिक्षणांतं आणि ब्रतशीलांच्या भावनेंत जे 
मुनींचे मद. निरंतर तत्पर असतात ते शैक्ष्य. रोगादिकांनीं ज्यांचें शरीर ॒पीडित झा 
असेल ते ग्लान. बृद्ध मुनीचा समूह तो गण. दीक्षा देणाय्या आचार्याचा 
जो शिष्यसमूह तो कुल. चार प्रकारच्या मुनीश्चरांचा समुदाय तो संघ. पुष्कछ वर्षापासून दीक्षा 
- बतलेला तो - साधु: लोकांत- पंडित म्दृणून ज्याची मान्यता असेल, मोठा वक्ता व कुलीन म्द्ृणूम 
प्रसिद्ध असेल तो मनोज होय. याप्रमाणें ज्याब्या योगानें धर्माचें गौरथ बादतें, अशा प्रकारच्या 
दश्विध मुनींच्या शरीरांत कांढीं रोग उत्पन्न होईछ, त्याजवर संकट येईल अथवा त्यांचे परिंणामांत 
मिथ्यात्वाचे भाव उत्पन्न होतील तर यथयाक्रमें त्यांना भोजन, पात्र, बसतिका, संस्तरण, धर्मोपदेश 
बगैरे देऊन श्रद्धान दृढ करणें, पुस्तक, पिंछिकमंडछु वगैरे धर्मोपकरणाचें दान देणें, प्रसंगी पैर्थे व 
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उपदेश देऊन संतोषदृचि धारण करविणें, त्यांची वीतरागहृत्ति वाढ़ेल अली उँपाय करणें हैं सेब 
वैयाइत्य आहें. बराद्मतः औषधीपचार, मोजन यगौरे प्रात होण्यांसारखें नंसंल्यास आपण स्टवते: 
त्यांचा कंफ मल्मून्नादिक नाडींसें करणे, त्यांचेजबत्ठ रात्री जांगरण करेंगे, हैंही वैयाबृस्थ ऑई. 
बैयाडू्य तप परमनिर्जरेचे कारण आढे. यांतून कित्येक क्रिया तर मुर्नीश्ररावर मुनीश्चरच करते 
असतात, जसे उठविणें, बसविणें, निजबिणें, द्वातिपायः पसरविणें, आखूड़ करण, उपदेश देणे, 
कफमल दूर करणें, पैये घारण करविणें बगैरे. या क्रिया दुसरे मुनि रोग प्राप्त न्लालेज्या मुनींला 
करतात. याशिवाय दुसन्‍्या कित्येक क्रिया जसें प्रासुक औषधी, आद्वारपान, उपकरण बगैरे धर्मा- 
त्माश्नांवर्कानीच करण्यायोग्य अद्वित. गृहस्थांनों साधूंचें व श्राविकांनीं अर्जिकेचें वैयादृत्य कराबें. 
तसेचे आपल्या धर्मत्रांधवार्थे वैयाइृत्य कराबें. करुणाबुद्धीनें दु:ःखित, रोगी, बेवारसी, बालक, (ृद्ध, 
पराधीन, बेदीगृहांत पडलेले बगैरेबर उपंकार करावा. आई, बाप, विद्या, गुरु, धनी, मित्र वौरेंगी 
जै डेषकार केले असतील त्यांचें स्मरण करून त्यांची सेवा, सनन्‍्मान, दाने, प्रशंसा करेंगी त्यांना 
सुख देण्याची प्रयत्न करावा न त्योये दुःख नांहींसे कराबें.आपस्या शक्तयनुसार दानेसन्मानादिकांगीं 
वैयादृत्य करणाराला हें तप घट्टून कर्माची निजरा द्वोते.वैयाबइत्यापासून गंलानि नाहींशी होते.प्रवचना- 
वर ( शाल्रांवर ) वात्सल्य उत्पन्न होते. आचार्य बगैरे अनेक वात्सल्यथ करण्याची स्थांनें आद्वित. 
स्यातून कोणाचें जरी वैयादृत्य केले तरी त्याच्या योगानें सर्व प्रकारचें कल्याण द्वोतें. 


४ स्वाध्याय, 


स्वाध्याय नामक तपाचे पांच अकार अब्वित. ते वाचना, एृष्छना, अलुप्रेक्षा ( चिंतन ) 
आम्नाय, आगणि पर्मोपदेश होत. 


१ ब्लन[-आगम ग्रंधाचा निर्दोषपाठ व त्याचा अथधे हे दोन्ददी शिकविर्ण यास बाचना 
माणतात. 


२ पृच्छना-परमागमाचा पाठ शिकविण्यासारखा व स्याचा अर्थ समजून देण्यासारखा दुसरा कोण- 
ताद्दी आपका व दुसय्याचा उपकार नाईीं. दुसरें असे की, परमागम शिकबून योग्य शिष्य तयार करणें 
हें धर्माचा स्तेभ उमा करण्यासारखा आह. कारण जिनधर्म हवा शान्नज्ञानावरच अवलंबून आंदे. प्रतिमा 
व देवालयें हीं कांदी मुखानें बोलत नादीत. साक्षाद्‌ बोलणारा, देवाप्रमाणें दिताची प्रेरणा करणाराब 
अद्वितांपासून रक्षण करणारा फक्त भगवान्‌ सर्वह्ाचा परमागमच आदे.म्दणूने शास्र शिक्रविण्याविषयी 
नेंहरमी तत्पर असारवे. आपणाछा उत्पन्न झ्लालेला संशय नादींसा होण्याकरितां विशेषज्ञेन अंसणान्यांस 
विनयानें प्रश्न कंरावा. प्रश्न केल्याशिवाय संशय कसा दूर होणार! व सम्यशज्ञान तरी के ग्रीप्त दोणार 
मद णून प्रश्न करणें याला पृष्छना म्हणतात. अथकों आपणाला आगमॉंतील शब्दाचा जो अर्थ समजला 
असेल तो विशेष ज्ञानवानाध्या तौंदून ऐकला तर आपलें ज्ञान दृढ़ दोतें. शॉनांतील शिक्षितपणा 
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नॉहीसा होतो. याकंरितां विशेषज्ञान्याला प्रश्न करावा. अथवा आपणोंला संक्षेपोंस सर्मजर्ले असेल् ते 
विस्तारपू्वक संभेजून मेण्याकरितां मोत्या विनयानें संम्यंग्हानी पुरुषाडा विचारावें; ऑर्पली उच्चेता, 
आपलें पॉंडित्य दाखविण्याकरितां अथवा दुसन्याचा तिरस्कार कण्याक्रितां अथवा दसंन्याचा 
उंपड्कास करण्याकरितां सम्यादष्टीनें कपीही प्रश्न विचारूं नये. शब्दांत, अंथीत व शब्द आणि अर 
दोदोंतदी प्रश्न करून निर्णय करून वेणें हा पृष्छना नामक स्वाध्याय आदे 
३ अलनुप्रेक्षा-परमागमानें जाणलेल्या शाब्दार्थॉना आपस्या मनांत धारण कंरून स्यांचें बारंवार चिंतन 
करणें अथवा शाजांवन श्रवण केलेले हे दोष आपणाला सोइन देण्यायोग्य अद्वित, दे गुण अ्रह्ण 
करण्यायोग्य आहत, आपल्या स्वरूपाहुन अन्यद्रव्यक्षेत्र जाणण्यायोग्य नाइ्दीत बगैरे, विषयांचें 
बरचेवर चिंतर्ण याला आनुप्रेज्ञा नामक स्वाध्याय म्हणतात, या चिंतनापासून अशुभ मावांचा नाश 
होऊन शुभ पर्मष्यान प्रगट द्ोतें 
४ आम्नाय-अति जलद अथवा फार साबकाश वाचर्णे बगैरे बाचनाचे दोष टाद्ून थैर्यानें एकेक 
अक्षर स्पष्ट व साथे समजून पाठ करणें, करविणें, उच्चारण करणें आणि सिद्धांताध्या परंपरेला व 
आगमाछा बिरोध न येतां व लौकिकालाददी विरोध न येतां पठन करणें याला आंम्नांय स्वाध्याय 
न्हणतात 
० धर्मोपदेश-लौकैकप्रयोजन-छाभ-पूजा-अभिमान-मद वगैरे सोहून उन्मारग दूर करण्याकरितां, सन्मार्ग 
दर्शविण्याकरितां, संशय नाहदींसा होण्याकरितां, अपूर्व पदार्था्े स्वरूप प्रगट करण्याकरितां, धर्माचा 
प्रकाश द्ोण्याकरितां, मोद्ांधघकार नष्ट द्ोण्याकरितां, संसार देहभोगोपभोगापासून छोकांना विरक्त 
करण्याकरितां, विषयानुराग व कषाय कमी करण्याकरितां, अज्ञानाचा नाश होऊन भेद्विज्ञान प्रगठ 
होण्याकरितां 4 पापक्रियेपासून- भीति उत्पन्न होण्याकरितां भब्यजीबांना धर्माचा उपदेदा करणें हवा 
धर्मोपदेश स्वाध्याय आह. ज्याठिकाणी अनेक भव्यजीवांना धर्मोपदेश देण्याचें काम चाललेलें 
असते त्याठिकाणी मन, वचन आणि काय हीं तीन्ही धमोचा विचार करण्यांत छागलेलीं असतात. 
कोणत्यादी रितीने श्रोत्यांच्या मनांत अनेकान्त धर्माचें यथा स्वरूप ठसलें पादिजे. त्यांच्या मनांत 
संसारदेदभोगादिकांबिषयीं अग्रीति उत्पन्न झ्ञालीं पाहिजे व कोणत्याह्ी तद्ेनें त्यांना भेदविज्ञान 
प्राप्त झा्लें पाढिजे, यात्रमाणें ज्या वक्त्याचा अभिप्राय असतो तोच सत्यार्थ धर्माचा उपदेश देऊं 
शकतो. ज्याचें अंत:करण घमोकड़े लागेल तोच इतर श्रोत्यालाही धर्माकडे 
धर्मोपदेशक प्रवृत्त करीछ, धर्मोपदेश देणान्याचे अगीं कोणते गुण असाबयास पादविजेत 
कसा असावा.._याविषयीं आत्मानुशासनांत सांगितलें आद्े कीं, ज्याची बुद्धि त्रिकालविषयों 
असेल, म्दणजे ज्यानें मागील अनेक चालीरीतीचें ज्ञान परमागमावरून 
बेतलें नादीं तो वस्तुर्चे यथा स्वरूप प्रतिपादन करूं शकणार नाहीं. ज्याला वर्तेमानका्ीन 
ब पुदील कालाचें धोरण नाहीं तो अयोग्य सगिल, म्दृणून वक्त्याला आपली बुद्धि सूक्ष्म करून 
: धर्माचा उपदेश निश्चय-व्यवह्ारद्ष्टीनें देता आला पादहिजे 
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पुनः तो वक्ता चार अनुयोगांतील सर्व शास्रांचें रहस्य जाणणारा असल पादिजे, ज्याला 
तें समजलें नाहीं व जर वक्‍तृत्व करूं: लागेल तर त्याला श्रोक्वांना यथार्थ समजाबितां येणार नाहीं. 
कोठें प्रमाणाचा, न्यायाचा, निक्षेपाचा, ग्रुणस्थानाचा, मार्गणेचा, जैलोक्याचा, कमेप्रकृतीचा व . 
आचाराचा विषय प्राप्त ज्ञाला तर त्याला त्या त्या विषयांचें यशार्थ ज्ञान नसल्यानें निःशंक प्रतिपादन 
करतां येणार नाहीं, म्हृणून तो संप्रू्ण शाल्राचा पारगामी असला पादिजे. 
। याशिवाय वक्तयाछा छौकिक रितीरिवाजांचद्दी ज्ञान पाहिजे. तें नसेल तर कोकविदरुद्ध 
ब्याह्यान तो देईल व त्याचा कांदींद्वी परिणाम द्वोणार नाहीं. 
ज्याला भोजन, वस्र, धन, स्थान, अभिमान वगैरे पदार्थाची इच्छा असेल तो वक्ताददी यथार्थ 
प्रतिपादन करूं: शकणार नाहीं. त्याछ्ा छोकरंजन करून स्वार्थ साधावयाचा एवर्देंच धोरण असर्ते. 
याशिवाय लोभी पृरुषाला सत्यवक्तृत्व नसतेंच. वक्ता समयोचित तत्काल उत्तर देण्याइतका 
बुद्धिमान असला पाढदिजे. तसा नसेल तर सर्मेत गडबड व गोंधछ उद्दन त्याची छाप छोकांवर 
बसत नाहीं. 
वक्ता मंदकषायी असला पादिजे. कारण ज्याचे रागद्वेष मंद पझ्लालछे नसतील अशा क्रोधी, 
लोभी, कपटी व अभिमानी पुरुषान्या उपदेशाचा कोणावरच परिणाम द्वोत नादीं 
याशिवाय बक्त्यामध्यें कोणी प्रश्न करण्याध्या अगोदरच व्याचें उत्तर देण्याचें चातुर्य असलें 
पाद्विजे. म्द्ृणजे तुम्द्दी जर याक्षिषयीं असें म्हणाल तर याचें उत्तर असें आहे व असे म्दृणाल तर 
त्याचें समाधान असें होईल. यातप्रमाणें स्वतःच प्रश्न उपस्थित करून व्याच्या उत्तरांनीं श्रोत्याभ्या 
मनांतील संशय नाहींसे करण्याची शक्ति पाहिजे व याग्रमाणें त्यानें वस्तुस्वरूपा्ें व्याख्यान केले 
'तर कोणाला प्रश्न करण्यास अथवा. संशय घेण्यास जागाच रहात नाहीं. व्याख्यान चाललें असतां 
जर वरील पद्धतीनें बिबेचन करण्याची वक्तयांत पात्रता नसेल तर सर्मेत अनेक प्रश्न उपस्थित 
होऊन सर्व गोंधछ उद्दन जातो. ज्याचें उत्तर देतां येणार नाद्दी असा कोणी प्रश्न कदाचित्‌ समेंत 
मांडलाच तर वक्त्यानें त्यावेव्तीं सहनशीलता धारण करावी. विकारबश द्दोऊन क्रोधायमान द्वोऊे नये. 
ह्यामुलें ज्याध्या मनांत अनेक संशय उत्पन्न होत असतात ते प्रश्न करून आपला संशय नाह्वींसा 
करून चेण्यास भीतात. धर्मोपदेश करून जीभांचें कल्याण करण्याचा वकत्याचा हेतु त्यामुले सिद्ध 
होत नाहीं. 
वक्तयामध्ये प्रभुव्व म्दृणजे श्रष्ठता हद्वा गुण असावयास पादिजे. कारण वक्ता दवा मोठा आदे+ 
अष्ठ भाढे, विद्वान्‌ आहे भसा श्रोत्यांचा समज असला तरच ते त्याचा उपदेश प्रह्ण करण्यास 
उद्यक्त होतात. तो तसा नसेल तर त्याचा उपदेश कोणीददी ऐकणार नाहीं. सर्व छोकांना प्रिय 
असल तोच खरा वक्ता होय, 
: ज्यानें स्वतः गुरुपरंपरेनें अथवा शाल्षपठणानें चांगल्या रितीचें ज्ञान करून घेतलें असेढ 
तोच व्याख्यान देण्यास योग्य आदे. कारण ज्याला स्वतःछाच चांगलें समजलें नाहीं तो दुसन्यास 
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काय समजाधिणार ! जो स्वतःच अंधकारस्वरूपाचा असेल तो परपदा्थाना कसा अकादित 
करील ! दीफ्क स्वयं प्रकाशक आदे म्दृणून तो घटपटादिक परपदार्धानाददी प्रकाशित करतो. 
ज्याचें बर्तन न्यवद्ाारांत, परमार्धात, धर्मांत, देण्याघेण्यांत, बोलण्यांत, ब्यापारांत, उपजीबिकेंत, 
भोजनवलादिकांत बगरे सर्व गोष्टीत निमंछ असेल तो उपदेश देण्यास योग्य समजावा. ज्या्ें या 
बिरुद्ध बाइंट बर्तन असेल त्याला वकतृत्व शोभत नाही, 
जो स्वतः व्यसनी असेल त्याची जगांत मान्यता नसते. ज्याला इतर लोकांना ज्ञान प्राप्त व्हारव व 
ते सनत्रय मार्गाकड़े प्रवृत्त व्दावे अशी इच्छा असेल तो धरम विवेचन करणारा वक्ता होय. 
वक्ता ज्याची ज्ञानी पुरुष प्रशंसा करीत असतील असा असाबा. ज्याची विद्वानाकडून प्रशंसा 
द्वोते त्याब्या व्यास्यानावर लोकांचा इढ विश्वास बसतो. 
वक्ता उद्धत नसावा. कारण उद्धत पुरुष सर्वाना अप्रिय असतो. वक्ता देशकाछाची रीत, 
श्रोत्यांची सुष्ठता, दुष्ता, प्रवीणता, मूढ़ता, शक्ति वगरे जाणून उपदेश देणारा असल्यास त्याचा 
लोकांबर फार परिणाम द्वोतो. लौकिकज्ञानाशिवाय यथायोग्य उपदेश करतां येत नाहीं. 
बक्ता कोमल मनाचा असावा. कारण कठोर बोलणाराचें भाषण अनादरणीय दवोतें. कठोर 
भाषण ऐकप्पानें श्रोता द्वितपराड्मुख होतो. वक्त्याला आपल्या वक्तृत्वगुणाबदल घनभोजनवस॒र- 
पात्र मित्कपरिण्याची इच्छा नसावी. 
बक्ता स्पष्ट बोलणारा असावा. अस्पष्ट बोलणान्याचे उच्चार न समजस्यानें अथबोध द्वोत नादीं 
बक्ता गोड भाषण करणारा असावा. ज्याच मिष्टभाषण ऐकल्यापासून श्रोत्यालछा आपत्या सर्व 
अंगांत अमृतच कानाबादें ओतलें जात आह कीं काय भर्से वाटावें, 
वक्ता ज्याला श्रोते द्वा आपल्याहून श्रेष्ठ आद्दे असें समजत असतील असा असाबा. याच्- 
प्रमाणें सम्यग्दर्शन, चारित्र, वात्सल्य वगैरे अनेक गुणांचां धारक असावा. याप्रमाणें वक्तयाचे अनेक 
गुण आंद्वेत, ते ज्याब्या अंगीं असतात तोच धर्मोपदेश देण्यास योग्य होतो. अशा प्रकारध्या वक्तयाचा 
उपदेश एखाथा महद्दाभाग पुरुषाला कचितच मिव्यतो. अशा उपदेशाला सम्यग्देशनालब्धि म्दृणतात. 
दी प्राप्त होगें दुर्लभ आद्वि. योग्य पात्र असल्याशिवाय त्यांत वस्तु ठरूं शकत नाही. अयोग्य पात्नांत 
वस्तु ठेविढी तर बस्तूचा ब पात्राचा दोधांचाही नाश दोतो. तद्बत्‌ योग्य श्रोता असल्याशिवाय 
धर्मोपदेशाचा उपयोग द्वोत नाहीं. म्द्णून श्रोत्याचें संक्षेपांत स्वरूप समजणें अबश्य आह. 
ज्याला उपदेश देत असूनही सम्यकुश्रद्धान बगेरे होत नाह्ीं त्याला तो देऊनद्दी ब्यर्थ आदे. 
म्हृणून प्रथमतः श्रोता भब्य असावा. ज्याला आपकें द्विताहित कशांत आह 
श्रोत्यार्चे लक्षण याचा विचार करण्याची संवय असते तोच खरा श्रोता. ज्याछा याप्रमाणें 
विचार नाहीं तो धर्मश्रवण करीत नादीं. त्याला फक्त आपल्याला विषयलाम 
कशांत ट्दोईल एवढ्वीच चिंता असते. 
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श्रोला दुःखाछा मिणाश असावा. अर्थात्‌ व्याछा नरकतियचादि गतींतीड़ दुःख कप्रीदी 
प्राप्त द्वोऊं नये असे काढलें पाहिजे. हें मय म्याला ताहीं तो पाप सोडण्याला अथवा विषयकपायांत्रा 
त्याग करा रूणून उपदेशिलेत्या शाक्ाचें श्रवण करणार नाडीं. 

श्रोता छुखाज्ी इच्छा क्रणारा असावा. तसा नसेल तर तो घमश्रवण करणार नाड़ी. स्याका 
कर्णेंद्रिय असूनही तें बिघडकें असेल तर तो कझानें श्रवण करणार ! ज्याला धमंश्रवण करण्यान्री 
इच्छा क्षस्रेल तोच श्षवण करील. इच्छा असून जर आत्य्स, प्रमाद व कुसंगतीमुल्ठें तो श्रवण करणार 
नाहीं तर ती इच्छाई -न्य द्वोय. कोणी श्रवणद्वी करीछ परंतु गुरूनीं जें सांमितलें तें प्रहण क्रेले 
नादी तरी तें श्रवण करणें व्यपंच आदे. अद्वण केलें व धारणा राहिली नाह्वीं व ऐकतांच विस्मरण 
हालें तरी प्रदण दोऊनही उपयोग नाहीं. बिचार करून प्रश्नोत्तराभ्या रूपानें तत्तनिर्णय करून 
बैतला नाहीं तर जें श्रवण केलें असेल त्यांत संशय राहतो म्दृणून प्रश्नोत्तररूपानें शंकेचें निस्‍सन 
करून थेणारा श्रोता असछा पादिजे. श्रोत्यानें दयामयी व छुख देणाज्या अशा धर्माचे श्रवण 
करांबे, युक्तिनें अथवा प्रमाणानें ज्यांत बाधा येत नाहीं असा धम बीतराग सर्वज्ञांनीं प्ररूपित 
आगमापासून निधालेला आदे. अशा धर्माचें वारंबार श्रवण व चिंतन करून तो प्रहण कराबा. 
विचार न करतां भिथ्यात्व व दिंसेला कारण अशा धर्माचें ग्रहण केलें तर नरकामध्यें जाबें छागेल. 
ज्या धर्मात युक्तिप्रमाणानें बाधा येत असेल व जो सर्वज्ञान्या आगमाशी विरुद्ध असेल तो खरा धर्म 
नब्ददे म्हणून तो श्रवण करण्यास योग्य नाहीं. 

श्रोता दुराप्रद्ी नसावा. तसा असल्यास त्यावर कोणाच्याह्दी उपदेशाचा पारिणाम द्वोत नाहीं. 
याप्रमाणें अनेक गुणांना धारण करणारा श्रोता असला तर तो धर्म श्ररण करून आत्मकल्याण करून घेतो. 

...येयें प्रकरणानुसार श्रोत्यांच्या जाति किती आहत हें दइशंत देऊन सांगतो. कित्येक श्रोत्यांचा 

' स्वभाव मातीष्या स्वभावासारखा असतो. जसे माती पाणी पडल्याबरोबर नरम द्वोतें व पाणी वाल्ललें 
कीं पुनः घट्ट होतें तसें धमश्रवण करीत असतांना त्याचे परिणाम कोमल द्वोतात, धर्मोपदेश 
संपला कीं प्रूव स्वभाव कायम. 

कित्येक श्रोते चावूणीसारखे असतात. चाकणी जशी चांगलें धान्य खाल्गीं टाकूब त्यांतील 
खड़े, माती ग्रद्षण करते तद्गत्‌ धर्मकभेतील सार टाकून अवगुण प्रह्ण कराबयाचा कित्येकांचा स्वभाव 
असतो. अशा श्रोत्याना चारुणीसारखे श्रोते म्हणतात. 

किस्येक श्रोते हलगठासारखे असतात, हढ्गठाला निर्मल जल असलेल्या सरोबरांत नेऊन 
सोडलें कीं थोब्याच वेब्यांत तो तें गढ्ूठ्ठ करून ठाकतो. तद्बत दा श्रोता सर्मेतीछ सर्वाची मन मलिन 
कऋरून टठाकतो. 

कित्येक श्रोते इंसासारख असतात. हंस ज्याप्रमाणें दूध पाणी बेगल्हें करून फक्त दूध प्रद्ण 
करितो तद्बत्‌ उपदेशांतील निरर्धक भाग ठाकून आत्मद्विताचा भाग ते भ्रहण करतात. 

कित्येक श्रोते पोपटासारखे असतात. पोपटाकड़न रामनाम बोलवा अथवा दुसरें कांढीं 
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बोलण्यास झिकवा तेवदेच शब्द ते उद्चारितो. स्याव्य राम कोण किंवा रहीम कोण याचें ज्ञान नर्सतें 
तद्त पापपुण्याचा विचार नसणाय्या श्रोत्याला स्थपर-स्वरूपाचें ज्ञान नसतें. 

कित्येक श्रोते मांजरासारंज असतात. मांजर दें झोप घेत असलें तरी आपल्या शिकारीबर 
त्याची नजर असंतेंच. तद्बत्‌ द्वा श्रोता धर्मकया श्रवण करीत असला तरी आपल्या विषयकषायांध्या 
प्रवृत्तिमष्यें लीन असतो. 

कित्येक श्रोते बगक्यासारख असतात, ते मेहमीं घर्मष्यानांत मग्न आहोंत असे भासबून 
आपला मतलब्र साधित असतात. 

कित्येक श्रोते वार॑वार वक्त्याला डांसासारखे त्रास देणारे असतात. 

कित्येक श्रोते बकय्याच्या जातीसारखे असतात. जसे बकज्याला अत्तरासारखों सुगंधी द्रब्यें 
कितीद्ी लाबली तरी तो आपल्या अंगचा दुगध ठाकीत नाहीं, तसें दे धर्मार्च श्रवण करूनद्दी 
पापच करीत राहतात. 

किस्येक श्रोते जकूंसारले असतात. जदू द्वी शरीरावरील नासलेलें रक्त शोषण कराते. तद॒त्‌ 
है श्रेते धम श्रवण करतांना दइृष्टान्तांतील अथवा पुण्यपुरुषाष्या कर्येतील पापाचा भाग आढइकेल 
तेबढाच प्रदण करीत असतात. 
कित्येक श्रोते फुटलेल्या भांड्यांतील जलाप्रमा्णे कसलाद्दी उपदेश अंतःकरणांत धारण करीत नाढींत. 

कित्येक श्रोत्यांना धर्माश्त पान करवूनद्वी ते सर्पाप्रमाणें दूध पिऊन विष ओकणारे असतात. 

कित्येक तृणभक्षण करून दूध देणाय्या गाईप्रमाणें असतात. 

कित्येक काब्या पाषणाप्रमाणें कठोर असतात. त्यांना पुष्कछ धर्मोपदेश देऊनद्वी तो व्यांच्या 
इदयांत प्रविष्ट होत नाहीं. 

कित्येक कसोटीप्रमार्णे परीक्षाप्रधानी असतात. 

कित्येक तागडीच्या दांडीप्रमांण कमी अधिक प्रमाण तोद्न पाहतात. 
याग्रमाणें श्रोत्माच्या उत्तम, मध्यम, कनिष्ठ अशा जाति आहित. ज्याचा जसा स्वभाव असेल ब्यावर 
तसा धर्मोपदेशाचा परिणाम द्वोतो. याप्रमार्णे धर्मापदेशनामक स्वाध्याय प्रकरणांत वक्ता व श्रोता 
यांचें लक्षण सांगितलें व पांच प्रकारच्या स्वाध्यायाचें वर्णन केलें. 


स्वाध्याय करण्याने बुद्धीचें तेज वाढतें. बिचार निर्मल होतात. धर्माचे श्रद्धान इृढ द्ोतें. संशय 

नादीसे द्वोतात. इतर लोकांनीं घेतलेल्या शंकांचें निवारण करिता येते. धर्मप्रीति वाढते. तपश्चरण बाढतें. 

आचार उज्ज्वल द्वोतात., अतिचार [दोष] नाहींसे होतात. पापक्रियेचा परि- 

स्वाध्यायाचें फल द्वार द्वोतो. कुधर्मावरील प्रेम नाहींसें होतें. पंचपरमेष्टीच्या ठायीं प्रीति द्विगु- 

णित होऊन सम्यग्दर्शन प्रगठ द्वोतें. संसार, देह, विषयोप भोगांदिकांषिषयीं 

तिरस्कार उत्पन्न होतो. कषाय मंद होतात. दयाभावाची बृद्धि होते. झुभध्यानांत काल जातो. आते 
र, डछ 
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रौद ध्यान नाद्ठींसें द्ोतें. जगांत मान्यता वाढते, निर्मर्ठ कीर्ति चोंद्वोकड़े पसंरते. दुगंतीचा- अभाव 
होऊन स्वर्गांतील उत्तम सुख आणि मोक्षांतील अतींद्रिय सुख प्राप्त दोतें. याप्रमाण ,अनेक गुणांना 
उत्पन्न करणोरें हैं तपश्चण जाणून वीतराग भगवंतानों प्रकाशित केलेल्या.आगमाचा' अभ्यास 
केल्याशिवाय द्वा मनुष्य जन्म व्यर्थ घालबूं नये. याप्रमाणें स्वाध्यायनामक्र अंतरंग तपाचे पांच 


प्रकारचें स्वरूप संपले 
५ कायोत्सग 


यापुदें कायोत्सगे तपाच्या स्वरूपाचा विचार करूं. बाह्मभ्यंतर उपाधीचा स्याम करणें 

याला कायोत्सग म्हणतात. बाद्य. म्हणज शरीरघनधान्यादि उपाधींचा त्याग करणें या बाह्योपाधि 

त्याग म्हणतात व अभ्येतर क्रोध, मान, माया, लोभ, हास्य, रति, अरति, शोक 

कायोव्सर्गार्चे लक्षण भय, जुगुप्सा थ वेद परिणामांचा अभाव हा अम्यंतरउपाधि अद्वित: यांचा 

त्याग करणें. बाह्यत्यागामध्यें आद्वारादिकांचाही स्याग अंतर्यूत द्ोतो. संन्यास 

ज्रेण्याच्या वेल्हीं आयुष्यपूर्ण द्वोरपयेत यांचा यावजीव त्याग करावा . लागतो.' सछेखनाचा विचार 
करितांना याचा विशेष विचार केला आहे म्हृणून येयें विस्तारपूर्वक लिहिलें नाहीं. 


६ ध्यान 

यापुददें सद्ाव्या ध्यान नामक तपाचें स्वरूप सांगतात. एकाच पदार्थाचें चिंतन करण्यांत 
मनाचे परिणाम छावणें याछा ध्यान म्दृणतात. दें ध्यान उत्तम संदहनन असणाराला अनन्‍्तर्मुहर्त 
( पंचेचाव्दीस मिनिटें ) राहतें. यापेक्षां अधिक क्राल राहूं शकत नाहीं. 
ध्यानाचे लक्षण. वज्दृषभनाराचसंहनन, वच्जनाराचसंहनन आणि नाराचसंहनन अशीं 
तीन उत्तम संहननें आद्वेत. तीं ज्यांना असतात त्यांनाच मुख्यत्वेकरून 
एका पदार्थावर चित्त एकाग्र करतां येतें. जे लोक सांसारिक क्रिया म्हणजे गमन, भोजन, शयन 

अध्ययनादि क्रियेमध्ये नियम ठेच्रीत नाद्वीत त्यांना ध्यान ह्ोत नाह्ीं, 


या भावनेंत प्रशस्त ( चांगल्या ) संकल्पानें झुभध्यान व अग्रशस्त ( वाईट ) संकव्पानें 

भशुभष्यान होत, यांतून शुभध्यानाचे धर्मष्यान व झुछृष्यान असे दोन भेद आदत. अशुभध्याना- 

चेद्दी आर्तध्यान व रौद्रष्यान असे दोन भेद आद्वित. याप्रभाणें सामान्य- 

ध्यानभावनेचे भेद ध्यानाचे चार प्रकार झाले. आतां अश्ुभध्यान ढें जीवाला कांद्वींढी न करितां 

होत असतें. कारण याचा संस्कार जीवावर अनादिकालापासून चालत 

आलेला भाहि. दें शिकविण्याकरितां कोणतेंही शात्र रचलेलें नाद्ठी, कोणीद्दी शिकविल्याशिवाय दें 

जीवाला होत असते. अश्युभष्यानाचा अभाव करण्याकरितां प्रथमत: चार प्रकारध्या आतंध्यानाच्या 
स्वरूपाचा विचार केला पाहिजे. 


आत॑ष्यानाचे अनिष्टसंयोगज, इष्टवियोगज, रोगजनित व निदानजनित असे चार भेद 
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आदत. .ऋत. म्दृणजे दुःख, त्याष्या अवस्थेंत होणारें तें आरत॑ध्यान होगे. अनिष्ट पदार्थाचा संयोग 
अरे संयोग द्वोण्यानें दुःख उत्पन्न द्वोतें. त्यावेठ्ली जें चिंतन दोतें तें अनिष्टमंयोगज 
आं्ष्यो्न आतंष्यान द्दोय. आपल्या शरीराचा, धनाचा, आजीविकेचा, स्वजनमित्राँ- 
दिकांचा नाश करणारा दुष्ट शत्रु, दुष्ट राजा, राजाचे दुष्ट अधिकारी, दुष्ट 
शेजारी इत्यादिकांचा संयोग ग्राप्त होगें; रोगयुक्त शरीर, चोर, दारिद्य, नीचजाति, नीच कुलांत जन्म, 
दुर्बलता, असमर्थता, इंद्रियविकलता वगैरे प्राप्त-होणें; सिंह, बाघ, साप, कुत्रा, उंदीर, अप्नि, जल 
इत्यादिकांचा संयोग येऊन मिलें; दुष्ट बंधुबग, दुष्ट बायको, व्यसनी मुललें, इत्यादिकांचा 
संयोग द्वोणें द्वा सब संयोग दुःख उत्पन्न करणारा आहे. यामुक्कें परिणामामध्यें होणारी विकछता 
नाहदींशी दोण्याकरितां जें राज॑दिवस चिंतन करणें याला अनिष्टसंयोगज आर्तष्यान म्हणतात. अति- 
शय थंडी, उन्हे, पाऊस यापासून डांस, मच्छर, मुंग्या, ढेंकूण, दुश्श॑ंची दुर्बचनें, बगैरेचें स्मरण दे 
चिंतन करण्यापासून परिणामांत अतिशय दुःख उत्पन्न द्वोतें. व तें दिवसा, रात्रीं, घरी दारीं, अथवा 
कोणत्याद्दी स्थलीं, कोणश्याद्वी कार्लीं नादींसें द्वोत नाहीं. यामुछें द्वोणास्या आर्तपरिणामापासून घोर 
कर्माचा बंध द्वोतो म्दृणून हें. सर्वे अनिश्संयोगज दुःख द्वोय. दवा आर्तभ्यानाचा पद्विला भेद आद्दे. 
या दुःखाला जे सम्यगइृष्टी जीव आपल्या परिणामांत द्वोऊं देत नाद्दीत त्यांच्या कर्माची नि्जरा 
दोते. जे ज्ञानवान्‌ सत्पुरुष असतात ते अनिश्टसंयोग प्राप्त श्राछा तरी आपल्या परिणामांत दुःख 
उत्पन्न द्वोऊं देत नाह्ींत. ते त्यावेल्ठीं खालीं लिद्विल्याप्रमाणें चितन करितात. 


४ हे आत्मन्‌ , तुला दुःख देणारी द्वी जी प्रस्तुत अनिष्ट सामग्री उपस्थित झञालेली आइ ती 

सर्व तूं उपाजन केलेल्या पापकर्माचे फल आह. यांत दुसन्याचा कांहींढी दोष नाहीं. इतरांना 
आपला नाश करणोरे तू मानूं नकोस. त्वां ज्याअर्थी पूर्वी परधन रण केले 

आतंष्यान क्षाल्यावेव्ठी आद्वेस, अन्याय केला भआद्वस, अनेक निर्बलांना संताप दिला आदेस, दुस 
काय चिंतन कराबें! च्यांना कलंक लाविला आद्विस, खोव्या धर्माचें शिक्षण दिलें आद्वस, शीलबंत 
त्यागी तपरूयांना दूषण लाविलें आद्ेस, कुमार्गाची प्रवृत्ति केली आदवस, 

खोट्या गोष्टी ऐकण्यांत गढून गेला आद्वेस, अन्यायानें विषयांचें सेबन केले आह्िस, निर्माल्य (देव- 
द्रव्य) भक्षण केलें आद्ेस त्या अर्थी तीं सब कमें बेठ पाहुन उदयाला आलीं आहत. आतां या 
कर्माष्या उदयप्रसंगीं दुःख करून प्राप्त झ्लालेलें कष्ट भोगशील तर नवीन पापाचा बंध पुनः कर- 
शील,. बरें, त्वां पुष्कब्ठ्से आतां दुःख केले म्हणून कम थोडेंच तु्य सोडणार आद्वि. तें तर अधिका- 
घिक दुःख देईल.व तुझी बुद्धि भ्रष्ट करील, ते तुइ्या अंतःकरणांत लवमात्र थम राहूं देणार नाढीं. 
याशिबाय या सर्व क्रियांनीं तुश्या पापाचा बंध अधिक इढ द्वोइंल. म्दणून आतां धैर्य धारण करून 
प्राप्त ज्ञालेलें दुःख समभावानें सहन कर. याप्रमाणें सदन करशील तर लौकरच पापकर्माचाः नाश 
दोईल. याकरितां मनांत असा विचार आण कीं, यावेत्धीं मला फार लाभ झाला म्हणाबयाचा | कारण 
दें कर्म यावेव्तां ठदयाठा येजऊन आपकलें फल देऊन नादीसें. द्ोत आहे. .मी अश्ञावेल्ठीं. जिन- 
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धम धारण केलेला आदे. यात्रेव्ठीं परम शांतभावानें कर्माच्ा प्रहार सइन करून त्याध्या ऋणांदूस 
मोककें होऊं दे. हेंच कम जर दुसत्या एखाद्या प्रसंगीं उदयाला आ्ें असतें तर त्यापासून अधिक 
बंध द्वोऊन असंख्यात जन्मापयेत याघ्या फेय्यांवून घुटलों नसतों.” 
याशिवाय आणखी असाद्दी विचार कर कौ, दे अनिष्ट संयोग जसे मला दुःखदायक वाटतात 
तसेच अन्य जीवांनाही दुःखद द्वोत असतील. म्द्ृणून मी हतःपर कोणस्याह्दी अन्य जीवाला अयोग्य 
वचन बोदन व निष्कात्यजीनें शरीराचे व्यापार करून दुःख ह्लोईल असें वर्तन करूं नये ब त्यांना 
दुःख प्राप्त र्दावें असें चिंतन पण करूं: नये. याप्रसंगीं मछा जे अनिष्ट संयोग प्राप्त ज्वाले आद्वित, 
त्याहुन असंख्यात पटीन जास्त नरकतियँचादिक पर्यायांत व मनुष्यपर्यायांत अनेक वेव्मां प्राप्त क्ाले 
आद्वित. अनेक प्रकारचें दुर्वचचन सहन केले, अनेक प्रकारचे मार खाऊन नित्य दुःख सोढिलें, 
अनेक जन्मांत दारिब्वाचें दुःख भोगिलें, ओश्याचे, ममेस्थानीं माराचें, द्वात-पाय-नाक छेदण्याचें, 
डोंके काठप्पाचें, क्षुधेचें, तृषचें, शीत-उष्णाचें, उन्हांत पहन राद्वण्याचें, वान्याचें, दुष्ट जीवाकइन 
भक्षण केले गेल्याचें, पुष्कछ कालपयैत बंदिगृह्वांत अडकून राह्मण्याचें, द्वातपाय छेदन द्वोण्याचें व 
बांधून घालण्याचें घोर दुःख भोगलें आहे. तसेंच अनेकवेव्श अग्नींत जद्दन मरण पावलों आदे. 
अनेकबेव्य॑ पाण्यांत-गाव्गांत फसून मेलों आदि, याप्रमाणें मनुष्यतियैचयोनीत उत्पन्न होऊन अनिष्ट 
संयोग अनंतवेव्य॑ं भोगले आदत. नरकगतीचें दुःख तर ग्रत्यक्षज्ञानी केवलीच जाणण्यास समर्थ 
आहत. तें दुसन्‍्याा समजणार नाहीं. या संसारांत रह्मवयाचें असेल तोंपयत अनिष्टसंयोग दवा 
राहणारच. आतां मी पापकर्माष्या उदयानें पंचमकालांत मनुष्य होऊन ज्याअर्थी जन्मलों आदे 
ज्वाअर्थी आतां त्याचें भय बाछगून काय उपयोग ! मनुष्य जन्मांतद्वी अनंतकाल ज्याचा लाभ ह्ोणें 
दुलेभ अशा धर्माचें परमनिधान जर मला प्राप्त ज्ञाें आद्दे तर, याघ्या छाभानें आनंद मानून 
अनिष्संयोगजनित दुःखाचा अभाव करावा व परमशांतभाव घारण करून कर्माच्या उदयाला 
जिंकावें द्वेंच योग्य आढे. याप्रमाणें अनिष्रसंयोगजनित आर्तष्यानाचा बिचार मनांत आणिस्यारने तें 
नाइसें द्वोतें. 
आर्तष्यानाच्या दुसन्या इष्टवियोगज भेदाच्या स्वरूपाचा आलां विचार करूं, हृष्ट पदार्थाध्या 
वियोगापासून फार दुःख उत्पन्न होतें तें असें- आपल्या अंतःकरणाला आनंद देणाव्या व अनेक 
प्रकारनें सुख देणान्या पुत्राचा वियोग ( मरण ) झा, आपली आशा 
इष्टवियोगज पालन करणास्या ख्रीचा वियोग जाला, प्राणाहूनद्दी प्रिय अश्ा मित्राचा 
आर्तष्यान बियोग झ्ाला, पुष्कल्शी संपत्ति व सम्मैश्नर्याचा उपभोग प्राप्त करून 
देणान्या स्वामीचा वियोग झ्ञाला, सुखानें उदस्निर्याद करण्याष्या सामप्रीचा 
वियोग झाला, राज्यपद नाहींसें झ्ालें, मानभंग ज्लाला, संपत्ति ना्टीशी जाली, सुखाने राद्ण्याचें 
स्थान जें गृद्द त्याचा कोणी दुष्टानें नाश केला, आपली सौमाग्यतिलक अशी कीर्ति नष्ट क्लाली, 
आपण ज्यावर अतिशय प्रेम करतों अशा वस्तु नष्ट ब्लाल्या तर त्यापासून उश्पन्न द्वोणास्था दुश्खाला 
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इष्टबियोगज दुःख म्दृणतात. या इष्टबियोगापासून वरचेबर शोक, श्रम, भय, मूर्ष्छा बनैरे प्राप्त दोनें, 
त्य पदार्षोँंचा संयोग पुनः कीं प्राप्त द्ोईल यालें सदैव चिंतन करणें, वरचेवर रुदन करणें, 
रढतां रडढतां निश्चेष्ट होणें, मोत्यानें विछाप करणें, वारंबार दुःखानें पीड़ित होऊन द्वा:द्वा:कार करणें 
हें सबे तियेचगर्तीत उत्पन्न द्ोण्यास कारण अससे इष्टवियोगज आरत॑ष्यान आहे. या इष्तियेगापासूम 
मोठमोठ्या शूर मद्वणविणारांचें देखील पैये नाहींसे दोतें. मोठमोढीं माणसें दीन होऊन जातात, 
कित्पेकांष्या हृदयांना कांपरें भरतें, कित्येक मरून जातात, कित्येक बेडे होतात, कित्येक विदिरीत 
जाऊन पडतात, कित्येक माडीबरून उड्या टाकतात, कित्येक पर्बताबरून उडी टाकतात, किस्येक 
विषभक्षणानें व शस्नरघातानें आत्मघात करून घेतात. अशा या इश्टवियोगसारखी पीडा दुसच्या 
कशापासूनद्दी द्वोत नादीं. या वियोगाच्या दुःखानें इद्दपर दोन्ही लोकांचा नाश होतो. जो संसार- 
देहभोगांपासून विरक्त द्ोकऊन, भगवान्‌ वीतराग सर्वज्ञाच्या वचनावर विश्वास ठेऊन, सम्यग्दरैन 
धारण करणारा असेल तोच पदार्थाच्या सत्यस्वरूपाला जाणून इष्टवियोगापासून उत्पन्न द्वोणान्या 
दुःखाछा जिंकतो. तो त्याबेढीं असा विचार करतो-- 
हे आत्मन्‌, संसारांत ज्या सभे पदार्थाचा तुझ्याशीं संयोग ज्ञाछा आह त्याचा खान्नीनें 
बियोग द्वोणार आद्वे. तो रोंकण्यास देव, देवता, इंद्र, मंत्र, तंत्र, औषध, सैन्य, शक्ति, सेबकसमूह, 
बुद्धि, मित्र, धन, ऐश्वर्य यांपैकीं कोणीही समर्थ नाहीं. अरे, आपल्या देद्ा- 
इष्टवियोगाचे बेत्हीं चाह्दी जेयें खात्रीनें वियोग होणार हें जर ठरलें आदे तर, देद्वाशीं स्रंबंध 
काय चिता! ठेवणाज्या इतर पदार्थाचा वियोग होणार यांत नवछ काय : तू पिता, पुन्र, 
माता, बहिण बगैर आप्तवर्गाना आपले मानून प्रीति करीत आदेस, पण 
यांचा संबंध तुझ्या आत्म्याशी नाहीं. या मुखाबर वेश्लिल्या कातव्याला, दुर्मधानें भरलेल्या नाकाछा 
व चामड्यानें मढलेल्या डोब्याला पाहुन ते मोहित होऊन त्यांना आपले आद्वित अर्से मोठ्या प्रेमानें 
मानीत आदेस, या सर्वार्चे एके दिवशी अम्मींत भस्म द्वोणार आंहे. याचंप्रमाणें आईचा, बापाचा, 
आवडत्या ( लाडक्या ) स्लीचा, सत्पुत्नाचा, भावाचा, ऐश्वर्याचा, धनसंपदेचा, घरादारांचा, देश, 
शदर, खेड्यांचा, मित्राचा, धन्याचा व सेत्रक बगैरे सर्वांचा वियोग अवश्य द्वोणार आह. म्दृणून 
इश्वियोगा्चे दुःख करून अशुभ -बंध करून घेऊं नको. जर हे पदार्थ द्वित करणारे असते तर ते 
तुला सोइन कां गेल असते ! ज्याअर्थी इष्टपदार्थांचा बियोग द्वोतो व्माअर्थों, व तुछा सम्यग्ज्ञान 
असेल तर, धर्म द्वाच आपला द्वितकर्ता ( इृष्ट ) मानून त्याचें चितन कर. जर धर्माव्म इृष्ट मान- 
शील तरच तू या दुःखांतून सुटशील. याशिबाय इतर द्धी, पुत्र, कुदुंब, धन, पतति्रह् वगैरे इृष्ट 
नादीत. दे पदार्थ ममत्व उत्पन्न करून इंद्रियांच्या विषयांत प्रव॒ुत्ति करवितात. अनीतीकड़े प्रदस 
करून दुर्गतीत्य पोंचवितात. अर्थात्‌ असले द्वे पदार्थ इष्ट कसछे ! जे परमद्दिलरूप धर्माकड़े 
प्रदत्त करतात असे धर्मात्मा गुरु अथवा इतर सदहृधर्मी जन तेच खरे इृष्ट होत. याशिकाय इतर 
कोणीढी इष्ट पदार्थ नाहीं. कुदुंबांतील हीं माणसें, तुमध्या पुण्योदयानें जोंपयँत तुम्द्दाजबछ द्वब्य 
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क्षोंदे तोंपयेत इृष्ट आदत, दब्य नादींसे होतांच दीं से नाहींशी द्वोतील, द्रव्याशिवाय कोणीदी कोणाढा 
इृष्ट. मानीत नाहीं. द्वल््य हें पुण्याध्या स्वाधीन आहे रदृणून पुण्याचा प्रभावच इष्ट आदे असे माना 

पुण्याचा उदय प्राप्त दोईछ तर स्वेगंछोकांतील मंहमन्‌ इश्सामग्री प्राप्त होऊन असंझुय देवः ज्यांची सेवा 
कहश्तात असे इंद्रपद; प्रेमठ्ठ अशा दजारो देवांमना, अदूमुत भोग वगैरे प्रात्त द्वेतीर. या उछठ-पापाचा 
उद्धब क्षाठा असतां आपला अतिशय आवड़ता पुत्र व आपण मोठ्या परिश्रमानें पोसलेलें शरीर, 
हैं देखील भयंकर दुःख देणोर बैरी द्वोतात. आता संसारामध्यें अज्ञानामुक्ें आपण स्त्री, पुत्र, मित्रादि-' 
कांता आपकलें द्वित करणारे असें मानण्या्ी प्रदृत्ति आह. वस्तुतः बिचार केला असतां असें दिसून- 
येतें कीं, या जीवांशी इतहंचीं. अनंता नातीं झालीं आहत. या जीवानें आजपयत इतक्या असंख्य 
मतेत्रे दूध प्राशन. केले आदे कीं, प्रत्येक आईचा एकेक थेंत्र जर आज एकत्र केला तरः अनंत 
समुद्र' भरून जातील. याचप्रमाणें इतकीं शरीरें यानें धारण कीं आहत कीं, त्या देहांपकीं 'एकेका' 
देढ्ातच्रा एकेक केंस एकत्र केत्म॑_ तर त्या केसांचे मेरूपर्वतासारखे प्रचंड अनेक पर्वत होतील. 
आजपयेत इतक्या कुदुंबाकरितां या जीवानें रुदन केलें आहे व यांध्याकरितां इतकीं कुदुंबें रडलीं 
आंद्वत कीं, या स्वाचि अश्रपात एकत्र केले तर अनंत समुद्र भरून जातील. यांतून विचार करा 
कीं, तुम्दी कोणकोणत्या पदार्थाना इृष्ट मानणार ! याप्रमाणें अनेक इष्ट पदार्थ आजपय॑त तुम्दी प्रदण ' 
करून सोडले आदेत. ज्याअर्थी इष्ट पदार्थ विद्यमान आहे व्याअर्थी त्याचा वियोग द्वोण्याचा काल 
खांन्रीनें यावरयाचाच. तो केब्द्ां येईल हैं मात्र निश्चित नाहीं. मृत्यु प्राप्त द्वोणार हें खास. पण तो 
केन्दां ब कसा येणार हें मात्र कोणासद्दी सांगतां येणार नाहीं. जी इष्ट सामग्री आज तुम्दांला 
दिसत आह व ज्यात्रिषयीं तुमच्या मनांत एवढी प्रूज्यबुद्धि बसलेली आहे, त्यांचा वियोग द्वोण्याची 
बेंछ अचानक प्राप्त दोईल. ज्या इष्ठ सामग्रीवरील प्रेमाने तुम्ही या संसारांत फसून राद्िलां आह्वां व 
ज्या सामग्रीकरिता पंचपाप उपार्जन करीत आहां, ती सामग्री अवश्यमेव नाहींशी होणार आदे. 
वियोग द्ोप्याची बेछ प्राप्त न्लाली असंतां ती नाहींशी करण्यास कोणीही समर्थ नाहीं. याकरितां 
तियचगतीला कारण असा इृश्वियोग प्राप्त न्लाछा असतां दुःख करूं नका. त्यावैष्दीं पुढील विचारे 
ममांत आणा कर “ 


+ “हैं शरीर पाण्यावर्राल बुडबुड्याप्रमाणें चचलछ आहे. यात्रा एका क्षणांत नाश होऊन जाणार 
भद्दे, दी लक्ष्मी इंद्रजालाप्रमाणें आभास उत्पन्न करणारी भाहे. है ज्ली, पृत्र, मित्र, कुटुंबादिक प्रचंड 
वायूच्या लद्दरीनीं समुद्रांत उत्पन्न होणाय्या लाटेप्रमाणें अस्थिर आह्ेत. आणि दें विषयसुख सायं- ' 
काव्व्ष्या अन्नाध्या रंगाप्रमाणें क्षणमंगुर आद्वे; म्दृणून यांचा वियोग झाला असतां शोक करणे ब्यय. 
आह. ज्याअर्थी आपण देदधारण केला आह्दे त्याअर्थी त्याछा दुःख व मरण द्व नियमानें प्राप्त होणार 
आदिच म्दृणून दुःखा्चे क्र मरणाचें भय सोइन असा उपाय शोधून काढा कीं, त्यायोगें पुन्हां देद- 
धारण करण्याचें काम पडणार नाहीं.” ा 
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“हे आत्मन, पुनः विचार कर कीं,कोणत्याद्दी देव, दानंव, भंत्र, तंत्र, औषधाधिकांनी ज्या्थ 
अतिबंध- करता येणार नाद्वीं ब जो कर्माच्या बह झ्ञाल्यामुक्ें आपणास प्राप्त ज्ञाऊा आदे असा आपकस्क 
आछंवर्गादिक इष्ट पदार्थाच्या वियोगाविषयीं शोक करून दुर्ध्यान करणें! हें निब्बंद्ठ वेडेपणायें 
कृत्य आदे. पृष्कठ शोक केला तरी कोणाला करुणाबुद्धि उश्पन्न होणार आहे ! व मृत मनुष्यात्य 
पुनः कोण जीवंत करूं: शकणार आहे १ अर्थात्‌ शोकापासून कांहींढी उपयोग न द्वोतां उलट धर्म, 
अथे, काम आंणि मोक्ष याचा नाश द्वोणारा आह. ओरे ! जो उत्पन्न ज्ञाला आदे तो मुत्ठीं मरण्या- 
करितांच उत्पन्न ज्ञाला आहद्दे, जों जों क्षण जात आइ्न तो तों मरणाचा दिवस नजीक येत चाछला आह. 
जसे प्लाडाला पानें, फुलें व फर््छे उत्पन्न ज्ञालीं भाहेत तीं एके दिव्शी नाहींशी होणारच, तद्बत्‌ या 
कुलरूपीं दृध्ताला आई, बाप, पुत्रपौन्न जे उत्पन्न ज्ञाले आद्वेत ते कर्धीतरी अवश्य नाहींस होणारच 
आहत. त्याबइछ शोक करणें व्यर्थ आहे. अथवा भवितब्यताद्दी ठाव्य्तां येणें शक्य नाहीं, भधि- 
लब्यता ( नशीब ) ही पूर्वी उपार्जन केलेल्या कर्माच्या आधीन आहे. कर्माचा उदय प्राप्त झा 
असता तो फल दिल्याशिवाय रहात नाहीं असा नियम आह. यावरून जर इृष्टबस्तुचा नाश उद्॑- 
याधीन ठरला तर ल्याचा वियोग झ्ञाला असतां विछाप करून शोक करितात, तो अंधारांत केलेल्था 
नृत्यक्रियेग्रमाणें आह. त्या नृत्याकडे कोणी पहात नाहीं, तद्बत्‌ त्या शोकाकडेहदी कोणी लक्ष देत नाहीं, 
पूर्वी उपाजेन केलेल्या कर्माव्या उदयप्रसर्गी ज्याच्या आयूचा अंत येईल अथवा ज्याला त्रियोग प्राह 
होईल त्या प्रसंगाला कोण बिरोध करूं शकणार ! असा विचार करून दुःख सोडून श्रेष्ठ धर्माचें पालन 
करण्याचा यत्न करावें.” | 

पहिल्यांदा द्रब्योपाजनाकरितां, अनेक प्रकारचे परिग्रह बराढविण्याकरितां आणि आपफण्णं 
पुष्कव्ठ दिवस जगावें म्हृणून जे अनेक श्रकारचे कष्ट सहन करितात व रात्रंदिबस दुर्ध्यानांत 
आपला काल घालवितात ते मह्मूल आद्वित. कारण जीवापाड श्रम केले व अनेक प्रकारची इच्छा 
केली, पण पुण्यसंचय नसला तर सब पदार्थ प्राप्त होत नाहींत. दुसरें असें कीं, आपछा जो कोणी 
आप्त मरण पावला त्याला आपण जाकून भस्म करून आल, त्या भस्माचा प्रत्येक परमाणु हवेमें 
उड्डन नाहींसा झाला. आतां तो आप्त पुनः प्राप्त व्द्यावा म्हणून शोक करणें हा मूखपणाच होय. हैं 
जग इंद्रजाल्ाप्रमाणें क्षणध्यंसी दिमत असूनद्दी मनुष्य यांत मोहन जातो हेंच आश्चर्य आह. मृत्यूचा जो 
दिवस नेमलेला असेल तो प्राप्त झाला असतां तो एक क्षणभर देखील मार्ेंपुढें करण्यास इंद्र, देव, 
दानव, फार तर काय पंण प्रत्यक्ष जिनेंद्र देखील समय नाहींत. हैं जाणत असूनही शोक 
करीत राहणें अरण्य-रुदनासारखें निरुपयोगी आह. अरण्यांत मोठमोठ्यानें ओरडून रडलें 
तरी तेथें समजूत घालण्यास, निदान ऐकण्यास तरी कोण येईल ? व त्यावर दया तरी कोण करीलछ १ 
पूर्वोपार्जित कम दया करील म्हृणा्वें तर ते अचेतन असल्यामुद्ठें त्याछा दया कोठली ! आपल्या 
इश्टबस्तूचा नाश झ्ाला असतां शोक करणें हें जर त्या बस्तूची पुनरपि प्राप्ति होत असली तर करणें 
योग्य होतें. अथवा आपल्या शोक करण्यापासून आपणांस सुख होते. आपली जगांत मोठी मान्यता 
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होते, कीर्ति वाढते, धर्मसाधन घडतें वा द्रब्यलाभ होतो असा नियम असला तरी शोक करणें 
योग्य म्दटलें गेरें असते. पण यांतून कांढौंढी प्राप्त होतें असा अनुभव नाहीं व कोठें शाखाधारही 
मादीं, ज्याअर्थी शोकापासून धर्माचा, बुद्बीचा, शरीराचा, इंद्रियाचा नाश होतो, नेश्नांतील तेज नाहींसें 
होते, धोरदु/ख प्राप्त होऊन परलोकीं दुर्गति प्राप्त होते, इतर ऐकणारालाही दुःख होतें, अनेक 
रोगांची उत्पत्ति होते, शक्तीचा जास होतो, ब्यबहार परमार्थाचा नाश दह्ोतो, बैथ व ज्ञान इत्यादिक 
गष्ट होतात, ह्याअर्थी अनेक प्रकारध्या दुःखा्चें कारण जो शोक त्याचा त्याग करणें ढेंच योग्य 
आदि. यात्रमाणं तियाचग्तीत अनेक जन्मपर्य॑त उत्पन्न करणोरें इष्टवियोगज आतैध्यान कथधींदी अंतः- 
करणांत ह्वोऊं देऊं नये. 
हा इष्टवियोग पापाचें फल आहे. त्यावइल शोक करून काय होणार श यापुदें पापकर्म करें 
नाईींसे करतां येईेल याचा विचार कराबयाचा व तसा प्रयत्न करूं छागावयाचा. म्इणजे पुनः 
हवा इष्टवियोगाचें दुःख प्राप्त द्वोण्याची पाव्ठी येणार नाह्ढीं. जे हा इष्टवियोगज दुःखांनें विव्हल्ठ 
शाले आहत त्यांना अशा प्रकारध्या असाता कर्माचा बंध होत आह्वे कीं, त्यापासून पुढें संस्यात 
असंझुयात जन्मपयैत दुःखाची परिपाटी नाहींशी द्वोणार नाहीं. जसें प्रत्येक क्षणीं आयुष्य नष्ट होत आहे' 
ते याचा कालाच्या मुखांत प्रबेश होत आहे. देहधारण केला असून त्याला मरण श्राप्त झाले नाहीं 
अशी गोष्ट अनंतकालांत कर्षी घडून आली नाहीं व पुरढें पण की घडणारी नाहीं. सूर्यचंद्रादिक 
देव ब पक्षी हे आकाशांत बिद्वार करतात; मनुष्य तिय॑चादिक पृथ्वीवर राह्तात, मत्स्यकभ्छपादिक 
जीब पाण्यांत राहतात; व काल हा स्वर्गात, नरकांत, आकाशांत, पातालीं, जलीं, स्थलीं बगैर सर्वश्न 
रह्यत आह. यापासून कोणाची छुटका द्वोणार आह ? जे दिवस व्यतीत होत अद्दित तितके आयु- 
ध्याचे मोठमोठे तुकडे नाहींस होत आद्वेत. सागरों वर्षें ज्यांचें आयुष्य, 'अणिमामहिमादिक अष्ट 
ऋद्धि ज्यांना प्राप्त झ्ञालेल्या, हजारों देव ज्यांच्या सेवछा हजर अद्वित अशांचा देखील संहार झ्ालेला 
आहि, मग त्यापुद़ें मनुष्य म्हणजे यःकश्चित्‌ कीटक त्याचा पाड काय ? तो सदैव स्थिर कसा राह्दील. 
ज्या बान्यानें पर्वत देखील उद्भून गेले व्यापुर्ढे गवताथ्या काडीची काय कथा ! याप्रमाणं आपर्या 
मनांत विचार करून इष्टवियोग प्राप्त झाला असतां आतंध्यान करूं नये. असे इृष्टवियोगापासून 
उत्पन होणाज्या आतष्यानाला जिंकण्याकरतां काय विचार करावा हैं येथवर सांगितलें. 
यापुर्दे रोगजनित आतष्यानाच्या स्वरूपाचा विचार करूं. शरीरांत रोग उत्पन्न झाला म्हणजे 
तो नाहींसा द्वोण्याकरितां परिणामांत निरंतर कैश उत्पन्न होतात, तव्याछा रोगजनित आतब्यान म्हृण- 
तात. खोकला, श्वास, ज्वर, बात, पित्त, कफ, उदरझशूल, मस्तकशूल, नेत्र- 
रोगजनित आत॑-  झूछ, कर्णशूल, दंतझल, जलोदर, स्फोदर, कोड, खरूज, गजकर्ण, संप्र- 
>यानाचें स्वरूप हणी, कठोदर, अतिसार इत्यादि अनेक प्राणघातक रोग शोरीरांत उत्पन्न 
होत असतात. त्यापासून भयंकर वेदना होतात. रोगांच्या पीडेनें श्रासेष्छूस 
करणें देखील त्रासदायक होतें, उठतां बसतां, निजतां अथवा कोणद्माह्दी स्थितीत परिणाम स्थिर रह्दात 
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साद्वीत. अद्ा प्रसंगी परिणामांत उंद्वान्‌ दुःखामुक्के उत्पन्न झ्ालेल्या पीढेचें चिंतन करणें ईं आत॑ष्यान 
होय. दी रोगजुमित प्रीडा इतक्ी जबरदस्त आदे कीं इनें मोठमोठे ग्रोद्वे, मद्ाशूरवीर, अनेक शजालांचा 
प्रद्मार सदन करणाय्या पुरुषांचें देखील थैर्य दिक्कूं शकणार नाहीं. मोठमोठे त्यागी, तपसवी, योगी, सदैत्र 
प्रीषद्ध सदन करणारे अशांचें देखील पैर नाद्वीस झालें आदे.या प्रकारध्या रोगवेदनाजनित आर्तष्यावाला 
जिक्रण्यानें सामथ्ये असणें द्वी फ़ार कठिण गोष्ट आहे. अशाप्रकारची वेदना होत असतां आपले परि- 
णाम चंचछ न होऊं देणें हें भगवान्‌ बीर जिनेंद्रछा शरण गेल्यानेंच प्राप्त होणार आदे. याप्रमाणें 
जिनेश्वराला अनन्य शरण गेल्याशिवाय दुर्धर बेदना सदन करण्याचें सामर्थ्य प्राप्त होत नाडीं. 
म्हणूनच ज्ञानी पुरुष सवेज्ञ जिनभगवंताला शरण जाऊन याप्रमाणें चिंतन करतातः---- 
“दे आत्मन्‌ , सध्यां तुला या भयंकर असाताकर्माचा उदय प्राप्त झाल्य आह. याबेत्ठीं दे जर 
झोक करूं छागशील तर तो तुझ्ना शोक व दुःख कोण नाहींसें करील बरें! असे असूनद्टी तूं जर 
दुःखानें तडफड केलीस तरी बेदना थोडीच तुला सोडणार आद्े! करितां 
रोगपीडा कशी याबेत्ठीं घैये धारण करून प्राप्त झ्ालेलें दुःख तुछा भोगलें पाहिजे. धैर्य न 
सहन करावी!  धरतां जरी तूं पुष्कछ घाबरून गेलास तरी तें भोगल्यावांचून सुटका नाहीं, 
रोग द्वा शरीरांत उत्पन्न झालेला आहे. तो फार झालें तर देहाला मारून 
ठाकीलछ, आत्म्याचा घात करणार नाहीं ना? तुझा स्वभाव ज्ञानदशेन असून तो अबिनाशी आह. 
पण ज्याअर्थी तू या देह्वाच्या फंदांत येजऊन फसढा अह्दिस त्याअर्थी पैर्य धारण करून मनांतील भीति 
सोइन दे. संसारांत श्रमण करीत असतां असे कोव्यवधि रोग तुला प्राप्त झ्ाले, तू ताडन मार- 
णाचा त्रास नरकांत मोगला, तियेचगतींत तुला प्रत्यक्ष घोर दुःख रोगापासून प्रात ज्ञालें, हें. दूं 
जाणीत आद्वेस. इतर सर्वापासून पद्ुन जातां येईल पण कर्मापासून पत्ठतां येणार नाहीं. कारण 
करममय शरीरानें तुह्या प्रत्येक प्रदेशांत अनंतकम परमाणु बांधून त्यालछा आपल्या स्वाबरीन ठेविलें 
भद्दे. तें कम तुछा करें पढ्ूं देइल ? दुसरें असे कीं, कमे दें मरण प्राप्त करन दिल्याशित्राय सोड- 
णारें नाहीं.देद्द छुटेल पण कर्म हें त्वां दुसरा देह धारण केछा कीं तुश्यामागें येणारच. रोग प्राप्त 
झाल्यावेत्हीं जे धैर्य धारण करतात त्यांच्या कर्माची निजंरा द्वोते म्हणून तू ते धारण करणें योग्य 
आहे. पुनः असा बिचार कर कीं, मुनीश्र वे उन्हाब्यांत उष्णतेची व ढिंवान्यांत यंडीची वेदना कर्म 
जिंकण्याकरितां सहन करण्यांत मोठ्या उत्साह्मानें तयार होतात. तुला कर्माचा उदय प्राप्त ज्ञाला आदे 
मदृणून पैये धरून कर्माला जिंकुण्यास तयार हो. दुसेरें अर्से पद्दा कीं, कित्पेक माणसें निधन 
असून एकटींच असतात. त्यांना रादण्यास जागा व पोठास अन्न मिव्ठत नसतें. कोणी त्यांची काक्ूजी 
बेणारा अथवा साह्वाय्य देणाराह्दी नसतो, शरीरांत वरचेवर रोग उत्पन्न द्वोत असतात. त्याब्रेन्लीं कोणी 
तोंडांत पाणी घालण्यास देखील जब नसतें. त्याप्रसंगीं त्याला जें दुःख द्वोत असतें तें सांगतां 
येण्यासारखें नादी. याप्रमार्णे दुःख भोगणारा ज्हान मनुष्य आपण निराधार आढों असे जाग्रून 
सर्व दुःख सदन करतो ना! तुला तर रादण्यास स्वतःची जागा, लायालठा षडूरस अन्न, ग्रेगांवुर 
₹, छह ४ 
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ओऔषघ, सेवेसाढीं नौकर माणसें, बायको, मुलें, मित्र बगैरे सर्व सामप्री उपलब्ध आदे. अशा 
ह्थितीत भय सोह्ून शांतमभाानें प्राप्त झ्ालेली बेदना त्वां सदन केली पादिजे, धम धारण करण्याचें 
इंच फल आदे. रे, ज्याला कोणत्याही प्रकारचें साद्दाय्य नाहीं ते बैये धारण करतात. घमुला तर 
सर्वप्रकारची अनुकूलता आहे. ते. जैनधर्म धारण करून कर्मोदय अग्रतिबद्ध आदे असे जाणलेलें 
आद्वस. अशा स्थितींत तू असें रोगवेदनेनें घाबरून जावे काय ! रोगापासून उत्पन्न होणास्या भयंकर 
बेदना सदन करीत आजपावेतों किती तरी कैदी मरण पावले आद्वित ! पशूयोनीतद्दी याचप्रमा्ें 
सेग, वेदना सदन करून किती तरी मरतात ! रोग झ्ाल्यामुर्े निर्जन वनांत, चिखलांत, उन्द्वांत, 
थंडींत निराश्रयामुक्ें रादणं व कोव्यवधी किब्धांकट्टन भक्षिलें जात असतां अत्यंत घोर बेदना सदन 
करणें बगैरे अनेक दुःखें संसारांत प्राणिमान्रांना भोगाबीं छागतात. संसार केबछ दुःखानींच भरलेछा 
आदे. सारांश, सर्व प्रकारचे रोग दे शरीराला प्राप्त होणारच. पण त्या प्रस॑गीं जिनधर्माला शरण 
जाऊन जिनेंद्रवचनाचें स्मरण करणें ढ्वेंच सर्वप्रकारच्या रोगांवर व जन्ममरणाच्या रोगांबर अप्रतिम 
औषध आह. याशिवाय इतर औषधोपचार साताकर्माच्या उदयाच्या साह्ाय्यानें ब असाताकर्माचा 
उदय मंद द्ोण्यानें उपकारक होत असतात. असाताकर्माचा प्रबल उदय असला तर प्यावेत्यीं केलेले 
अनेक उपचार व्यथ होतात. म्दृणून अशुभकर्माचा नाश करणारा परम शांत भाव धारण करणें 
ईँच श्रेष्ठ आदे.” याप्रमा्णे रोगजनित आरत॑ष्यानाला जिंकण्याची भावना वर्णिली. 
यापुर्दे निदान नामक चौथ्या आतंष्यानाचें स्वरूप थोडक्यांत सांगतात. देवादिकांचे 
मोगोपभोग आपणांस प्राप्त द्दावे, अप्सरेचें जृत्य बगैरे पादण्यास मित्/ावें, आपलें नशीब चांगर्ले 
निधावें, आपले स्वरूप सुंदर असावें, अखंड एऐश्वर्यानें युक्त अर्से 
निदानाचें स्वरूप साम्राज्यपदाचे वैभव प्राप्त व्दावें, सुखोपभोगाकरितां रम्य-गृह, राजवाडा, 
बंगला वबगैरे असावा, सुस्वरूप खस्ियेच्या अंगाचा आपणांस सदैव स्पशै 
द्वोत असावा, शब्या, आसन, वख्रालुंकार व सुगंधित व षड्रस संयुक्त इच्छाभोजन प्राप्त ब्दावें, 
अनेक सुरम्यस्थव्ठीं क्रीडा व विद्वार करावा, आपले जे वैरी असतील त्यांचा नाश व्द्यावा, आपल्या 
इच्छेप्रमाणें आपणांस सदैव विभूति प्राप्त होत रद्दावी, आपणाला लोकांनीं थोर रद्वणावें, आपली आज्ञा 
पालन करणाराचा विजय ब्ह्ावा व आज्ञा न पाव्णाराचा तिरस्कार व्द्यावा, गव उत्पन्न करणारी व सवे 
पंडितांचा तिरस्कार करणारी विद्या प्राप्त व्दावी, राजा आपसल्या स्वाधीन असाबा, आपल्या आजी: 
विकेची नेद्वमी वृद्धि होत जावी, इतर बकुदुंबाध्या संपत्तीचा नाश «्हावा, आपल्या कुदुंबांत धनाचा 
छाभ व्हावा, आपण दौधकाल जगावें, आपण बोढू तें घट्टन यावें, आप्रण केलेलें कपट ब खोटें 
काम छपून राहावें, इतर जीव आपणाह्ून कमी आद्वेत असे मानलें जाबें, आपकी सर्व लोकांत 
उच्चता असावी, सब भोग आपणालाच प्राप्त दुद्वावें, निरोगी शरीर व सुंदर स्वरूप, अचाट संपत्ति, 
आज्ञाधारी पुत्र, चतुर सेवक, वगैरे सब भविष्यत्कालीं आपंणांस प्राप्त द्दवारबें अशी इच्छा करणें 


यालां निदान नामक आततंध्यान म्हणतात. दें संसारपरिश्रमणार्चे कारण व पुण्याचा नाश करणोरें 
आदे म्द्वणून' निदान क्ीदी करूं नये. 
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इच्छा ह्वी पापबंधाठा कारण आहडे. भोगांचा अमिलाष आणि आपलछा अभिमान पृष्ट 

द्वोण्याची इच्छा यापासून संचय केलेल्या पुण्याचा नाश होतो. निर्वाछक परिणाम पुण्यबंधाला 

कारण आहत, आपलौ उच्चता न्हावी व आपणाला विषयांची प्राप्ति ब्द्याबी 

इच्छेचा निरोध करा असा छोम तीज कषायी व पर्यायबुद्धि पुरुषांशिवाय इतरांना होत नाहीं 

विषय व अभिमान तरी किती दिवस टिकणार आदे ? जगांत आजपयँत 

अनंत पुरुष संपत्तिमान्‌, बल्वान्‌, विद्वान्‌, रूपवान्‌ बगैरे दोकन गेले, त्यांचा आज मागमूसही 

राहिलेढा नाहीं. इतके दिवस तुम्ही भोग भोगीत आहां, त्यांनीं तुमर्चें काय कल्याण केलें!? हे 

भोग कधींद्वी तृप्ति होऊं न देणारे आद्वत. दे दुर्गतीछा नेऊन पोंचबिणारे आहत. दे प्राप्त ब्डार्वे 

अशी इच्छा केल्यानें कधींदी प्राप्त न होणोरे आहत. असंख्यात जीब हे प्राप्त व्हाबें अशा इच्छा- 

रूप अम्मीनें रात्रंदिवस जब्शत अद्वित. मरणाची बवेब्ठ जबछ आली तरी इच्छा उत्पन्न होत असतेच. 

सर्व जग या इच्छेनें होरपद्कून जात आहे. जगांत जीवाला एबंढी जबरदस्त तृष्णा छागलेली 

. श्ाद्दे कीं, त्यांत ब्रैलोक्याध्या राज्याची आहती दिली तरी ती तृप्त होणार नाहीं. ज्रैलोक्याचें संपूर्ण 

राज्य बाहून देण्याचें ठरविलें तरी तें कोणाच्या किती वाव्यास येईल ! राखेसारख््या या धनसंपदे- 

पासून आत्म्याछ्ा काय साधाबयाचें आद्े ! संपत्ति, परिप्रह्द व अभिमान हेच दुःख उत्पन्न करणोरे 

आहत, म्हणून यांष्या नादीं न छागतां आपल्या अबिनाशी ज्ञानसंपदेला व सुखसंपदेला प्राप्त 
करून घेण्याचा प्रयत्न करावा. 

संतोषासारखें सुख नाहीं व संतोषासारखें तप नाहीं. प्राप्त विषयामध्यें संतोष ठेऊन निर्वा- 

छक द्वोऊन राहण्याचा यत्न करतान त्यांना मो्ें तपश्चरण घडतें व त्यांच्या कर्माची निजंरा होते. 

हैं असो, पण नेहमीं संपत्तीसाठीं तव्ठमछ करणाराला तरी काय प्राप्त होते! 

संतोष देंच.. अनंतानेत जीव विषयकषायांच्या प्राप्तीची इच्छा करीत करीत दुर्गतीछा 

खरें सुख जातात, याकरितां जर सत्याथे जिनेंद्रधम तुमच्या अंतःकरणांत बिंबला 

असेल तर गत-वस्तूचं चिंतन करूं: नका, भविष्यत॒कालीं अमुक प्राप्त 

ब्दावें अशी इच्छा पण करूं; नका व वर्तमानकालीं आपल्या कर्माचा झुभाशुभ रस जो उदयाछा 

आला असेल त्यात्रिषयीं रागद्वेष न करितां शांत चित्तानें सहन करा. हा शुभाशुभाचा संयोग 

कांदी तुमचा स्वभाव नब्हे. हा कर्माचा उदय आहे, अर्से जाणून पुढील इच्छेचा अभाव करून 

निदान नामक आत॑ध्यानाछा जिंका.यात्रमाणें येयवर चार ग्रकारच्या आर्तध्यानाचें स्त्रूप सांगितलें, 

ही आर्तष्यानें सहान्या गुणस्थानापयत उत्पन्न द्वोतात, निदान आतंध्यान पांचब्या ग्रण- 

स्थानापयैतच उत्पन्न द्वोतें, तें सहाब्या गुणस्थानांत होत नाहीं. आर्तध्यान कृष्ण, नीछ, कापोत या 

तीन अशुभलेश्यांच्या प्रभावानें उत्पन्न ढ्वोतें. हें आतंध्यान पापरूपी अभ्नीरा 

आर्तष्यानावें फल. वाढविण्यास इंधनासारखें आदे. हें. अनादिकालापासून असलेल्या अशुभ 

संस्कारापासून कांदींदी प्रयत्न केल्याशिबाय उत्पन्न होते. याचें फल निरं- 

तर अनंत दुःख प्राप्त होऊन तिय॑चयोनीमध्यें परिश्रमण करणें ढें आदे. हा क्षायोपशमिक भाव 
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जा थाचा काछ अंतर्मुहूर्त आहे. ज्याच्या अंतःकेरणांत आर्तष्यान असंतें त्यान्या बाद शरीरावर 
शोक, शंका, भय, प्रमाद, कलद, चिता, भौन्ति, उन्माद, निंद्रा, अंगांत जंडपंणा, अंभ, भूज्छीं पगैरे 
'चिह्दें प्रगंट होतात. 


ध्यान 
यापुदें चार प्रकारचें रौद्गरप्यान आदे, तेंढी सोइन दिलें पादिजे. हिसानंद, मृषानंद, स्तेया- 
नंद आणि परिप्रद्वानंद असे चर प्रकारचें रौद्गप्यान आद्े. यांतून प्रथमतः द्विंसानंदाचें स्वरूप 
असे आदेः-- 
अनेक प्राण्यांच। घात आपण स्वतः करणें अथवा इतराकडून करविगें व अससे झ्लालें असतां 
अंतःकरणांत अतिशय आनंद प्राप्त होणें, याला हिसानंद रौद्गध्यान म्हणतात. ज्याला हिंसेचीं 
कारणें उत्पन्न क्ञालीं असतां आनंद होतो. वनकठाई, बागबगीष्यांची छाग- 
दिसानंदाचे स्वरूप  वड, जमीन खोदबिणें, सडका बांधविणें व त्या दुरुस्त करणे बगैरे क्ृत्यांत 
आनंद बाठतो, ज्याला पाण्याची गिरणी, तलाब, विह्री, पाठ, नदी, नाले 
अगैरे खोदबून तयार करण्यांत नेहमीं अतिशय संतोष बाटतो, ज्याला गांव अथवा घर जाद्ूून 
टाकण्यांत, पर्वत फोडविण्यांत, युद्ध द्वोण्यांत, परद्वव्याचा नाश द्वोण्यांत, दारूब्या ब्यसनांत, दरो- 
ड्याच्या कृत्यांत व छुटठादुटीत अनुराग बाठतो, ज्याला आकाशांतील व पृथ्वीवरील पश्चुपक्ष्यांची 
शिकार करण्यांत व पश्चृंची हत्या करण्यांत, अनेक प्राण्यांना पिंजन्यांत कोंडून ठेवण्यांत आनंद 
बाटतो, यात्रप्रमाणें इतर अनेक दिसेच्या गोष्टीत ज्याला आनंद उत्पन्न ह्वोतो, त्या सर्व क्रियांना 
दिसानंद रौद्रप्यान म्दृणावयाचे. 
रौद्रष्यान करणारांचा नेहमी निरदय स्वभाव असतो, त्यांत सदैव क्रोष भरकेला असतो. 
स्याची बुद्धि गर्बानें उद्धत झालेली असून सदैव पापक्रियांचें चिंतन करण्यांत गुंतलेली असते. तो 
परलोक, धर्म, अधर्म यांपैकीं कशालाही मानीत नाद्दी. रौद्रध्यानी पुरुषाची पापकर्मांत अतिशय 
निपुणता असल्याकारणानें अनेक प्रकारभ्या कुबुद्धि अगोदरच त्यापुें द्वात जोइन उम्या असतात. 
रौद्रध्यानी पापोपदेश देण्यांत, नास्तिक मत स्थापन करण्यांत, हिंसेचीं कायें अतिशय प्रीतीनें भडबून 
आणण्पांत फार निपुण असतो. अशा पुरुषांच्या संगतीमध्यें रात्रंदिवस राहणें हें देखील हिंसानंद- 
रौद्रध्यान आह. रौद्रध्यानी पुरुष ज्यापासून आपलछा कोणताच अभिप्राय सिद्ध होत नाहीं, त्याविषयीं 
नेदर्मी खालीं लिद्दिल्याप्रमाणें चिंतन करीत असतो:--- 
४ याचा कोणत्या रीतीनें घात कराबा ! याचें गांवात कोणाशी बैर असेल बरें! याचा नाश 
करण्यास कोण आनंदानें तयार होईल ! बेमाद्मरितीनें याचा घात.करण्यांत कोण प्रवीण असेल ! 
याचा किती दिवसांत नाश करलां येईल ? याला काय उपाय योजावा ! ! 
रौद्ध्यानी पुरुषाचे खरोखर माह्या इच्छेप्रमाणें जर याचा नाश द्वलोईल तर ब्राह्मणांना इच्छा 
विचार व स्वभाव. भोजन देईन व इृष्ट देक्तेचें पूजन कंरीन !! ” आंपल्या शन्नूचा नाश 
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द्वोण्यॉकैरितां पैसे खर्चून जाप्य करविणें, दुर्गापाठ करबिणें, श्मश्न॒ न करविणें, ढोंकीकंर 


केस वादंबिणें व राज्रेंदिवस विचारांत तत्ठमछ करणें वगैरे द्रियांचा दिसानंदांत ऑतेमाँषि 
दोतो, पाण्योंतील, जमिनीवरचे, आकाशांतले बगैरे अनेक प्रकारचे त्रसजीब मारण्याविषयी, स्यांगा 
बांधून टाकण्यांत व कोइन घालण्यांत ज्याचा आाठोकाट प्रयत्न चाललेला व जीवांचे नख, नेत्र, 
चरम बगैरे उपट्ून काढण्यांत व त्यांचे परस्पर युद्ध करविण्यांत ज्याला अतिशय प्रेम, त्याला हिंसानंद 
रौद्रष्यान आदे असे समजावें, अमक््याची जात, अमक्याची हार, अमक्याचा तिरस्कार, अभकयाचें 
मरण, अमक्याचा द्वव्यनाश, अमक्याला ज्री, पृत्र, मरण, वियोग वगैरे सबे प्राप्त ह्वोवो अशा प्रकार 
चिंतन करणें भाणि वरीछ सर्व गोष्टी घडून येत असतां अतिशय आनंद मानणें यालाही हिसानंद॑ 
रैद्रष्यान ग्हणावयाचें. पुनः मनांत असा त्रिचार आणात्रयाचा कीं, “ काय कराबें मा इतकी 
शक्ति नाहीं व कोणा जबरदस्ताचें सह्दाय्यही नाहीं. अस्ता कोणता दिवस उगवेल कीं त्यादिवशी 
मी माश्या पूर्व शन्ूला मारूं शकेन. कदाचित्‌ इहलोकीं माइ्या शात्रचा नाश करण्याचें सामर्घ्य मछा 
प्राप्त न ब्लालें तरी परछोकीं याचा पिच्छा पुरबून सूड घेईन. ” याग्रमाणें मनांत नेहमीं कोणाबर 
तरी अपकार केरण्याची बुद्धि ठेवावयाच्री व त्याप्रमाणें कोणाला विश्न प्राप्त ब्ाे, कोणाची बायको 
अथंया मुलगा वारला किंवा कोणाचा जगांत अपमान ज्ञाछा कीं आपण. हृषित व्ह्ाबयाचें, हें स्व 
दिसानंद रौद्गरष्यान आहे. हे व याचप्रकारचे हिंसेचे अनेक विकल्प मनांत बाछूगणे त्या सर्वाचा 
हिंसानंदांत अंतर्भाव द्वोतो असें जाणून यांचा त्याग करणें अवश्य आंहि. 

आता हिसानंद कोणाला होतो हैं त्याध्या बाह्य चिहाँवरून सहज समजून येतें, तीं चिह्०ं 
अर्शी, हिंसेचीं उपकरणें तखार, सुरी, कब्यार वगैरे शल्तें ग्रहण करणें, 
हिंसानंदाचीं. त्या शल्ांनीं मारण्याचा, विदारण करण्याचा, कोणाचा दावा धरून घात 
बाह्य चिहे... करण्याचा विचार करणें, याचप्रमाणें मारण्याध्या करलेंत निपुणता संपादन 
करण, द्विंसा करणोरे पश्चु आपल्या जबरू पाव्णणें, कुतरा, बाघ बगैरे दिंसक 

जीव शिकारीकरितां जबत्ठ ठवणें बगैरे अनेक क्रिया हिंसानंदाचीं बाह्य चिहें आहित. 
यापुद़ें मृषानंद नामक रौद्रध्यानाच्या दुसन्‍्या भेदार्चे स्वरूप सांगतों. मृषानंद म्दृणजे खोरटें 
बोलण्यांत आनंद मानणें अथवा असत्याच्या कत्पना करण्यांत निपुण असर्ण, मायाजालानें लोकांना 
फ्सबून त्यापासून पैसे काढावयाचें, एखाद्या विधेचा, रसायनाचा, मंत्रतंत्राचा, व्यंतरांचा किंवा 
इंद्रजाठाचा असा चमत्कार दाखवावयाचा कीं, सर्वे छोक खत्म विसंरूँन 
मृषानंदाें स्वरूप. आपस्या स्वाधीन दूद्वारें. असें गोड बोलावयाचें कीं त्याछा भूछन छोक बश 
ब्हावयाचेच. असे केलें तरच आपसल्या जिह्वेच खरें चीज, अशी ध्याची 
ठाम समजूत असावंयाची, पापी छोकांना परछोकाचें मुल्हंच भय मसतें म्हणून ते आपस्या पांडि- 
त्याच्या जोरावर अनेक कल्पित शालझ्लें रचून जगाछा विपरीौत धर्मस्बरूप भासवून, त्यांना यज्ञ- 
. यागादेकांत ' ध्ष घडतो, रागड्टेषी देव-देवतेपासून इच्छित कार्ये शेब्रटास जातात, देवदेबता 
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म्रचमाँस मक्षण करून संतुष्ट होतात, देवीला बकरा, रेडा बगैरे जीव बढ्ठी दिल्यानें ती तृप्त द्वोंते 
ब आपलीं इच्छित कार्ये पूर्ण होऊन वैन्याचा नाश होतो, राज्यलक्ष्मीद्दी याच कारणांनीं आपले 
जवक् स्थिर राहते, याप्रमाें अनेक कल्पित व खोट्या गोष्टी शाल्रांत लिहन परिप्रह्न व आरंभादि 
पापंकार्यात प्रदत्त करिंतात. याचप्रमाणें देबतेछा प्रसन्न करणारा जो असेल तोच खरा मोक्षमार्गी 
असें प्रतिपादन करितात. प्रीति, राग, द्वेष, काम या सर्वाना बाढविणाय्या स्नीकषा, राजकथा, भोजन- 
कथा व देशकथा बोलण्यांत आनंद मानावयाचा. लोकांचे खरें खोटे दोष सांगण्यांत व आपली बढ़ाई 
करण्यांत इर्ष वाटावयाचा. हें सत्र मृषानंद रौद्गष्यान आदि. असत्याच्या सामर्थ्यानें खोड्याला खरें व 
खन्‍्याला खोटें, निर्दोषाला दोषी, दोषी असेल त्याला निर्दोषी म्हणावयाच. याचप्रमार्णे “ दे सबे 
लोक मूर आद्वेत, यांना ज्ञान अथवा विचार कांहींच नाहीं. यांना आपल्या वकक्‍तृत्वानें विपरीत व 
अनर्थकारी कार्याठायँ प्रवर्तन करबून भ्रष्ट करून टाकूं व यांची सर्व धनसंपत्ति आपण द्विराबून 
घेऊं ” असे विचार व खोटे संकल्प सदैव मनांत ठेवणे हें नरकगतीला कारण अशा मृषानंदार्चे 
कार्य आदे, असें जाणून यापासून दूर राहण्याचा प्रयत्न करणें अवश्य आदे. 
तिसन्या चौर्यानंद नामक रौद्रध्याना्चें स्वरूप असें आह. चौर्यानिंद म्हणज चोरी करण्याचा 
उपदेश करण्यांत नैपुण्य संपादन करून आनंद मानणें. याचश्रमाणें परधन-हृरण करण्याकरितां 
रात्दिवस विचार करीत राष्टून त्याप्रमाणें कोठून तरी द्वव्य चोरून आणिदे 
चौर्यानंद._ असतां अतिशय द्ष मानणें; अथवा दुसन्‍्या कोणी चोरून आणलेलें द्वब्य 
पाहन असा विचार मनांत आणणे कीं, “याला एवढें मोठें परधन कोठून 
मिल्ठालें | याचप्रमाणें मला एखाद्ाचें डबोलें कधी ह्वातीं येईेल !! याठा काय उपाय करावा. कोणार्चे 
साद्षाय्य घ्यार्वे !!! कोठें पडलेलें, विसरलेलें, गाडलेलें धन आपल्या हातीं छागेल असें पुण्य आप- 
ल्‍्याला केब्द्दां उदयाला येईल ! दुसरा कोणी चोरी करून आपणाला देऊन जाईलछ, अथवा चोरीचा 
माल थोड्या किमतींत आपणाला मिल्ठेल, बहुमोल रत्नसुवर्ण बगैेरे कोणी मछा चुकून देऊन जाई 
तर फार चांगलें. अथवा एखाद्या अज्ञान मुल्ानें बहुमूल्य वस्तु दिली तर फार माज होईल !! हे 
व अशाच प्रकारचे विचार मनांत घोव्ठविण हें चौयौनंद रौद्गप्यान आहे. ' एखाद्या बलिष्ट सैन्याचें 
साहाय्य घेऊन अमुक ठिकाणीं संचित केलेलें द्रव्य अनेक उपायांनीं काबीज करून घेऊं. अथवा 
एखादें कपट लढवून वाकूचातुयानें व पुरुषाथीनें जीवावर उदार द्योजन एखाद्याचा धात करून 
त्याचें धन प्रहण करूं” याप्रमाणें अनेक विचार मनांत आणणें दें नरकगतीचें कारण अरे चौरयानिंद 
रौद्रष्यान आह. याचा अवश्य त्याग केला पाहिजे. 
परिप्रद्मानंद रौद्रध्यानाचें स्वरूपाचा विचार करूं. परिम्रह म्हणजे धनधान्य, दासीदास, कुष्य, 
भांड बगैरे पदार्थ, ते बृद्धिगत झाले असतां आनंद मानणें याला परिग्रहानंद म्दृणतात. या्चें सदैव 
चिंतन करीत राह्णें रौद्रष्यान होय. इंद्रियांच्या अथवा अभिमानाच्या वश 
परिप्रद्यनंद ब्लाल्यामुलें मनांत अशा तजढेचा विचार येतो-“ आपणाला राहण्यारा 
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असे घर प्राप्त व्याव कीं, ज्या घरामोंबती रमणीय बाग असून चॉहोकट्ून स्वच्छ 
देवा व उजेड याचा पुरषठा दोत आहे. ते अनेक कुशल कारागिरानीं आपल्या चातुयोनें 
बांधलेलें असून मनोदर अशा चित्रांनीं रंगविलेलें असावें, त्यांत रुपरी चौफुला श्षोंके घेण्याकरितां 
लटकवबिलेला असून, घराची एकंदर अंतर्त्राद्म रचना इतकी सुंदर असाबी कीं, ती पाहतांच छोकांना 
आश्वये उत्पन्न वहां. असें घर प्राप्त झ्लाल्यानंतर त्याच्या सभोंत्रती मी सुंदर पुष्पांचा बगीचा 
ल्‍ावीन व झाडांना टवटवी आणण्याकरितां जलबिहार तयार करीऩ, त्तसेंच बागेला पाण्याचा पुरबठा 
होण्याकरितां विहीरी खणीन, जलक्रीडेकरितां अनेक सुंदर छद्दान लह्दान तराव बांधवीन, काम- 
क्रीडिचें स्थान, भोजनशाला, नाटकगृह वगेरे अनेक मनालछा रमविणारी स्थाने त्याजागीं निर्माण 
करून ती जागा म्दृणजे दुसरें नंदनवन बनवीन, अशा रम्य बागेंतून मान्यांनी अनेक ऋतुंचीं फुलें 
व फ्ें आणून मला नजर करावीं, म्हणजे मला फार समाधान बाटेल, माश्यासारखी बविभूति घर, दार, 
ऐश्वर्य बौरे इतर कोणालाद्ी प्राप्त ज्ञालेली नाहीं अशी स्थिति जेब्द्ां मला प्राप्त होईठ तोच दिवस 
माइया भाग्याचा समजेन. * 
मला अससें सुंदर स्वरूप प्राप्त व्हॉर्वे की, त्याकड हजारों ख्रीपुरुषांचे डोछे नेहमीं छागलेले 
असाबे, माया अंगावरील अलंकार, हिरा, माणिक, मोत्यें, पांच वे अमूल्य नवरत्नाचे असावेत व 
या अछंकाराछा शोभतील अझश्ीं उत्कृष्ट बारीक मौल्यवान्‌ रेशमी जरीचीं 
सुस्वरूप व अलंकार वर्त्र असावींत. घरांत याच डौछाला शोभतील अशीं चांदौसोन्याचीं अनेक 
प्राप्तीची इच्छा. प्रकारचीं उपकरण असाबीत. रूपलावण्य व कोमलतेने अप्सरेला देखी 
जिंकणारी शीलबती, प्रियमाषिणी स्नी असावी; आज्ञाधारी, झूर, वीर, घैये- 
यान्‌, विद्वान्‌, कीतमान्‌ व विनयशील पुत्र असावा, आपल्या मनाप्रमाणें काम करून देणारे चतुर 
व स्वामिभक्ति-परायण असे सेत्रक असावेत, इतको सत्र प्राप्त ज्ञाल्यानंतर आपणासारखें वैभव दुसय्या 
कोणालादी नाहीं ढें पाहुन व त्याचेंच चिंतन करण्यांत आनंद मानणे व जसजशी धन संपत्ति 
वाढत जाईल तसतसा अधिक आनंद मानणें हैं सब परिग्रहानंदाचें लक्षण आदि. 
अथवा आपकल्या घरांत चांदौ, सोनें, कसि, पितव्ठ, लोखंड, तांत्र, पाषाण, छांकूड, कांच, 
चिनौमाती बगैरेचीं अनेक प्रकारची भांडी अथवा वल्नग्रावरणादिक वंगेरे कोणताददी परिप्रह्द वाढ- 
लेला पाहून आनंदित होणें, अथवा यांपैकीं काणताद्दी परिम्रद्द कोणी 
चांदी घुवर्णाष्या उप- आपल्या घरों विसरून गेले असतां तो आपणास प्राप्त ज्लाला म्दृणुन 
करणांचा व इतर आनंद मानणें व जसजसा परिगप्रह वाढेल तसतशी आपलोी जगांत उच्चता 
पदा्याँंचा मोह. वांढेल अशी कर्पना करणें, हें सबे परिग्रद्मानंद रौद्रध्यान आह. याशिवाय 
इतर अनेक गोष्टीचाद्दी यांत समावेश करतां यईल. जसें अमक्याची जमीन 
अथवा शेतवाडी आपणांस प्राप्त व्हात्री; अमक्‍्याची अमुक धंध्यावर उपजीविका होतः ञआह्दि तो 
ध॑ंदा आपणांस प्राप्त न्लाला तर बरें; याछा आतां यापुदें कांहीं करावयाचें नाहीं त्याअर्थी तो आततां 
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मेल तर बें; यात्या मरणामुर्ठे मान्‍्ती उपजीधिका वाढ़ेल व सर्व संपर्ताची मालकी प्राप्त होईल, 
अमक्याची पोरेाक लिया दौरे सर्वे असम आदेत, आतां त्यांना काय विचारावयाचें आदे; 
व्यांचा तिरस्कार करूज़ मीच एकटा त्या संपतचीचा उपभोग पघेईन, दें व याच प्रकारचें चिंतन सदैव 
घनांव करीत राहएं हें. परिप्रद्मानंदांत मोडलें जाते. याचप्रमाणें दुसन्‍्यावें धन, राज्य, जमीनजुमला 
आजीबिका, सुंदर परिम्रदय, लावण्यवती स्लरी, आभूषणें, दत्ती, घोड़े वौररे बत्ठजबरीनें हिसकावून 
धेष्यांत, बुद्धीचा, शरीराचा, मित्राचा बगैरे सबाँचा कपठकृति करण्यांत अथवा खोंटी क्रिया कर. 
ण्यांत मोठा उपयोग आदे रद्ृणून इरप्रयत्नाने त्यांचें साह्ाग्य जमविण्यांत आनंद मानण्णे दें 
पस्िद्वानंद रौद्गष्यान आदे. 
या रौद्गष्यानाच्या प्रभावानें आपण अनेक बेव्झां नरकांत उत्पन्न झ्ञालों आद्वोत, अनेक वेव्रा 
पश्चुयोनीत जन्म घेऊन घोर दुःख सदन केले आढे, अनेक कुमानुष योनींत जन्मून भयंकर दारिश्व 
व अनिवार्य रोगा्चे दुख भोगलें आह म्हणून आतां तरी हें उत्पन न 
परिप्रद्ानंदाचें फल. होईल अशी कात्णजी घेणें आपलें कर्तव्य आह. या रौद्रध्यानांत कृष्णलेस्येचें 
बल असून हें पांचव्या गुणस्थानापय॑त उत्पन्न होंतें, तथापि पंचमगुणस्थान- 
बर्ती अब्नती सम्यग्इट्टीला व ब्रती श्रावकाला नरकगति प्राप्त करून देण्याइतकें तें तीत्र असत नाहीं. 
की कधी अरे घहून येतें की, सदरील त्रती गृहस्थाछा आपरुपा मुलामुलींचीं लग्न करण्याचा, 
राहतें घर बांधविण्याचा, न्‍्यायमार्गानें उपजीबिका करीत असतां अधिक छाभ द्वोणाय्या कार्याचें 
चिंतन करण्याचा प्रसंग प्राप्त द्वोतो व ल्यांत हिंसाद्दी घडते. परंतु ती हिंसा देखी पापाचें 
कारण आह, तीपासून आपलें अकल्याण आह्वि अशी त्याला जाणीव असते ब त्यामुद्ठें तो सदैव आत्म- 
निंदा करीत असतो, तरी देखील त्याला आपण आरंभिलेल्या कार्यापासून किंचित्‌ दर्ष द्वोतच असतो. 
न्यायमागौनें योग्य परिप्रह ठेवछा असूनद्वी त्या मयादेच्या आंत कांहीं प्राप्ति ज्ञाल़॑असता आनंद 
ह्वोतो. तसेंच आपलें धन चोरादिकांच्या ह्वार्ती छागूं नये म्हणून त्याचें रक्षण करण्यांत कांद्दी खोदें 
प्रयोग व मायाचार त्याला योजाबें लागतात. तरी त्याची अन्य जीबांचे प्राण बगैरे दरण करून 
ब्रेण्याकडे प्रद्ृत्ति नसते. आपल्या धनावयें संरक्षण करून घेण्याकरितां तो कपटाची आडवी ढाल 
धरतो, दुसन्याचा घात करण्याकरितां तो कपट व असत्य यांची तरबार योजित नाह्दीं. ग्द्णून स्पा 
आवकाला नरकादि कुगतीचें कारण असें रौद्रष्यान होत नाहीं. 
रैद्गप्यानी मनुष्याची बाह्य रक्षणें अशीं असतात-- तो स्वमावत/च क्र असतो. ध्याला 
दुसन्याला तीत्र दंड देणें, दुसन्याविषयीं निर्देययणा व कपटबृत्ति दाखबिणें, दुसज्याचे असतीरू 
. तितके दोषच ग्रद्नण करणें बगैरे बिकार नेह्टमी मनांत घोव्ठत असतात. याशिवाय रागानें 
डोछे लाल हढोणें, भुंबया चढविणें, भयंकर आकृति घारण करणें, तोंडानें 
बाह्य लक्षण... दुष्ट वचन उन्चारणें बगेरे अनेक बाद्य चिह्न त्याष्या अंतःकरणांतील द्वोणान्या 
बिकाराब्ा प्रगट करणारी आहत. रोद्रध्यान क्षय्ोप्रश्षम भाव आर. अंत्मुहुर्त 
( पेचेचात्स मिनिटटे ) कालानंतर पुनः वेगवेसके विचार मनांत येत आस्तात. याप्रम्मरें चार 
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प्रकारचें रौद्ध्यानावें स्वरूप आहे. याचा त्याग केला तरच धर्मष्यान होऊं शकतें, व्याशिवाय हो ऊे 
इकत नाहीं. आजपावेतों रौद्रष्यानाचा त्याग केला नाहीं म्हृणून धमेध्यानाची वासना आपणाला 
अनादिकालापासून ज्ञाली नादीं. आतां धर्मप्राष्यर्य दोन्द्दी दुर्ष्यानाचें स्वरूप समजून घेऊन 
आपस्या आत्म्यांत आतंरौद्रप्यानाचे विकार उत्पन्न द्वोऊं न देणें यांतच कल्याण आहे. 
धर्मध्यान 
यापुद़ें धर्मष्यानाचें स्वरूपाचा विचार करुं.. धर्मष्यान हें कचित्‌ एखादा सम्यग्दष्टी पुरुषाला 
होतें. एखादा विरव्ठा मद्वान्‌ पुरुष रागद्वेष, मोहरूप फांशी नाह्वीशी करून अतिशय दृढ़ उद्योगानें 
व सतत परिश्रमानें धर्मष्यानाकडे प्रवृत्त होतो. जसे बसतां, उठतां, चालतां, 
घर्मध्यानाची खातापीतां, विषयोप भोग घेत असतां, विषयाकडे प्रवृत्त झ्ालेत्या माणसाला 
प्रतिकूल परिस्थिति कांढींद्वी प्रययन न करितां आतंरौद्रध्यान होते, तद्बत्‌ धर्मष्यान होत नाहीं. 
धर्मष्यान स्थिरतेनें ब्दावें म्हणुन परिणामाला त्रिघडविणान्या अनेक ख्वानांचा 
त्याग कराबा लागतो. कारण स्थलमद्वात्म्यानें विचारांत झुभाश्ुभता प्राप्त द्वोत असते. याकरितां 
अशा वाईट स्थानांचा अवश्य त्याग केला पादिजे. खोव्या जागीं जाऊन बसलें तर खोटेच विचार 
मनांत येणार. ज्याठिकाणी दुष्ट, हिंसा करणारे, पापकर्म करणारे, पापकर्मावर आपली उपजीषिका 
करणारे, तीतज्रकषायी, नास्तिक, धर्मद्रोह्दी बगैरे असर्ताल तेयें आपण जर सतत जाऊं लागलों तर स्वतः 
आपलेदी बिचार त्याप्रमाणे द्वोतात. जेथें राजा दुष्ट असेल, राजाचे मंत्री दुए असतील, राज्यकारभार 
पाखंडी, मिथ्यादृष्टी व भेषधान्यांच्या ह्ातांत असेल तेथें घर्मध्यानांत बिचार स्थिर राद्मात नाहींत- 
जेथें प्रजेबर परचक्र आले असेल, दुर्मिक्ष पडलें असेल, रोगाची साथ चाद्धं असेल व या सर्वामुद्ठे 
जेथें प्रजेला उपद्रव होत असेल तेथें धर्मध्यान हढ्वोऊं शकत नाहीं. जेथें नेहमीं वेश्या येत, जात 
असतील; ब्यभिचारिणी स््ली-पुरुषांचे जें संकेत स्थान असेल; आचारशभ्रष्ट भेषधारी साधु जेथें रद्दात 
असताल; जेयथें सतत रसरसायन क्रिया चालत असर्तालछ; मारण, जारण, उच्चाटण, आदि विश्रां 
साधन दह्वोत असेल, दिंसादिक पापकर्माचा उपदेश चाललेला असेल; कामशाख्र, युद्धशाज, कपरटी. 
व धूर्तलोकांनीं रचिलेल्या गोष्टी यांचें जेथें प्ररूपण होत असेल, जेयें बूतक्रीडा करणारे, मथ्पानी, 
ब्यभिचारी, भाठ, हिजडे वगैरे नीच व चांडाल, धावर, शिकारी व कसायी वगैरे दुष्ट लोक असतील; 
दुष्ठतपस्विनी ब सामान्य ख्रिया जेग्े नेहमीं येत असतील; जेयें नपूंसकांचा संचार असेल; दीन, 
याचक, रोगी, विकलांगी, आंधके, लंगडे, बहिरें,दीन सदैव येत असतील, जे शिकार करणारे दिस पश्नु . 
ब कल्हप्रिय मनुष्य व पश्मु असतील, जेथें अनेक किल्यांचीं बिके, कांटे, गबत, खूर दगड, हाड, 
मांस, रुधिर, मल, मूत्र, पंचेंद्रिय जीवांचें मृत शरीर, चिखल वगैरे असून त्यायोगें दुर्गंत्र येत असेल; 
कुतरे, घुबड, मांजर, कोल्दे, कावक्रे वगैरें प्राणी रह्यात असतौल ब याचप्रमाणें झुभ परिणामाला 
ब्रिघडविणोरे अनेक पदार्थ जेयें दिसून येताल तीं सर्व स्थानें अवश्य सोडिलीं पादिजत. अज्ा 
्‌ैपानापासून परिणाम अवश्य त्रिघड़तात. झुभ ध्यान ब्यॉवें अशी इच्छा असेल तर बरील से. 
₹ं, ७५ 
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स्थानीं जाऊन धर्मध्यान स्थिरतेनें करण्याचा विचार स्वप्नांतदी देखौल आर्ण नये. 

धर्मष्यानाला योग्य असें सुंदर, मनाछा रमबिणारे, शीत, उष्ण, पाऊस .यांची व उन्हें, बारा 
कौरेची जेथें मुरींच बाधा द्ोणार नादी असें, डांस, मच्छर, अन्यविकलश्नय जीव दी जेयें पीढा 
करणार नाहींत असे शुद्ध स्थान, एखादी निर्मत्ठ जागा, अथवा उत्तम दगढ, 
धर्मष्यानाछा. अथवा लाकडांची फढ्ही यांतून कांदीं असेल तरी त्यावर बसून, शूत्यगृद्गांत 
योग्यस्थडल.. किंबा बागेंतालछ, किवा वनांतील मंदिरांत, किंवा आपल्या घरांत पण निरा 
कुल अशा एकांतजागीं, जेयें कोणतीही बाधा उत्पन्न होणार नाहीं, राग- 
ड्रेष उत्पन्न करणारी साधनें उपलब्ध द्वोणार नाह्दीत, गोंगाट किंवा नृत्यवादित्राचा शब्द ऐकू 
येणार नादीं, जेथें कलह, विसंबाद, हिंसा वगैरे कृत्य घडलेलीं दृश्शीस येणार नाहींत, अशा जागीं 
धर्मध्यान करूं इच्छिणाज्या पुरुषांनीं जाऊन निश्चल वृत्तीनें बसावें. धर्मष्यानाला स्पानशुद्धि य 
आसनाची इृढता या दोन मुख्य गोष्टी कारण आह्वैत. ज्याल्य दोन प्रहर ( सहा तास ) देखौल 
एके जागीं स्थिर बसणें द्योत नाहीं त्याला धर्मष्यान तर राह्दोच पण व्यवहार, कृषि, सेवा हीं देखौल 
यथार्ष होत नाहींत, मग धर्मध्यान कसे होणार ? धर्मष्यानाचें तर त्रिलकुल हालचाल न करतां 
एके जागी बसणें ढेंच मुरुय साधन आह. पढ़िलीं जी तीन उत्तम संहननें आद्वेत तीं धारण कर- 
णाय्यांनाच ध्यानाची इदता द्वोते. ज्यांचें बज्जासारखें संहनन आढ्दे व जे मद्वापराक्रमी व बलबान्‌ 
असून देवमनुभ्यादिकांच्या घोर उपद्रब्रापासून यात्किचितद्दी चछायमान होत नाह्ींत व ज्यांचें आसन 
व मन खंतब्रीर असतें ते लोक कशाही स्थानीं कसल्याद्दी आसनानें ध्यान करूं: शकतात. पण 
ज्यांना तसें संदनन नादीं त्यांनीं स्थानाची शुद्धता व आसनाची ढृढता ही अवश्य पाहून ध्यान 
करण्याकड़े प्रवृत्त ज्लालें पाद्िजे. ज्यांचें मन संसार-देह-भोगादिकांपासून विरक्त ब्लालें आदि, ज्यांष्या 
अंतःकरणांत कोणत्याद्दी कारणांनीं विक्षेप द्वोत नाद्दीं, ज्यांना कोणताह्दी संशय उरलेला नाद्ीं, व 
जे अध्यात्मरसांत मम्न होऊन गेल्यामुक्दें निश्चक झ्ाले आहत, त्यांना स्थान व आसनांचा नियम 

नाहीं, ते ज्ञानचारित्रसंपन्न द्ोऊन जितेंद्रियत्वामुत्दें अनेक प्रकारांनीं ध्यान सिद्ध करूं शकतात, 
“प्री अनंतगुणाला धारण करणारा असून संसाररूपी वनांत अनादिकालापासून कर्मरूपीं 
बैन्याकह्न सब प्रकारें फसाविछा गेलों आहे. मी अज्ञानानें उत्पन्न होणास्या रागद्वेष मोहादिकांना 
आपकलें स्वरूप मानून संसारांत परिश्रमण करीत आलछों. यात्रेर्ठी कर्माचा 
धर्मष्यानी पुरुषांनीं कांदीसा उपशम ज्ञाल्यामुल्ठें परमोपकारक जिनपरमागमाच्या उपदेशाचा लाभ 
काय चिंतायें ! ज्ञाल्यामुत्ठे मान्षा रागद्रेषरूपी ज्वर नाहींसा झाला आह. आतां मोदरूपी 
निद्रा नादींशी झाल्यानें स्वस्वभात्र व परस्थभावाचा जाणपणा प्राप्त ज्लाला 
आहे. यावेत्दी शुद्धप्यान हीच कोणी एक तरवार, इनें जर कमरूपी झन्नचा नाश करीन तर 
स्वस्वरूपाची प्राति द्वोकन दुःखमुक्त द्वोईन. आत्मज्ञानरूपी सूर्याष्या प्रकाशानें अज्ञानरूप अंध- 
काराला यावेद्ी नाद्दीसा केला नाह्ीं तर मग दुसत्या कोणत्या अवस्थेंत अशी वेढ्ठ मला प्राप्त द्ोईछ ! 
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संप्रण जगाला पाहणारा असा अद्वितीय नेत्र मान्ना आत्माच आदि. त्याला अवियारुपी पिशाचांनीं 
प्रेरणा केले विषयकषाय आपल्याकड ओदण्याचा प्रयत्न करीत असतात. इंद्रियांचे विषय आशि 
कषाय माहले द्वितादित पाहूं देत नाहवीत. यां ठकांभ्या स्वाधीन होऊन आपकें खरें स्वरूप विसरून 
गेलों आह. इंद्रियविषय रमंणीय भासतात पण शेषटीं ते नीरस बनून आत्म्याचा धात करतात. 
यांच्या नादीं लछागल्यानें मान्ना परम प्रकाशमान आत्मा स्वस्वरूपापासून ठकविला जात आदे. मी 
ब परमात्मा दोधे ज्ञानलोचन आद्वोंत. परमात्म-स्वरूपाची प्राप्ति व्दावी म्वणून मी स्वस्वरूप 
प्राप्त करून धेण्याची इच्छा करीत आहे. परमात्म्यामध्यें तर आत्मगुण प्रगट झालेलो आदेच. पण 
मान्ना आत्मा कर्माच्या ओइ्याखालीं दबून गेला आहे. मी आणि परमात्मा यांत गुणांच्या योगानें भेद 
नादीं. आमच्यांत फक्त एकाची शक्ति ब्यक्त क्षाल्ी आह्दे व दुसन्‍्याची व्यक्त झ्लालेली नाहीं एव- 
ढाच शाक्तिब्यक्तिकृतलाचा भेद आदि. कर्मकृत संताप व दुःख जोपयेत मी ज्ञानसमुद्रांत बुडी मारली 
नाहीं तोपयत मला त्रास देत राह्मतील. नरक, पशु, देव, मनुष्य दे कर्मोंदयाने प्राप्त द्ोणोरे 
पर्याय बस्तुतः माझ स्वरूप नव्हेत, मी सिद्धस्वरूप, निर्विकार व अनंतज्ञान, अनंतदर्शन, अनंत- 
वीये, अनंतश्तुखरूप आइई, म्हणून मी आतां इंद्रियरूपी विषबृक्षाछा उपद्नन ठाकतो व आपकें खरें 
साम्य ओव्खखून आपत्या स्वरूपांत लीन होतो. सर्व इच्छा नाहींशा करून मोहरूपी विषदृक्ष 
डपटून ठाकतो ब माश्या स्वरूपांत निश्चल राहतो, अनादिकाछापासून मोहरूपी पाशानें माश्ना 
कंठ दबून गेलेला आद्व तो आतां मछा मोकब्ठा करावयाचा आहे. जे आपल्या स्वरूपाठा जाणीत 
नाद्दीत ते परमात्म्याछा तरी कसे जाणतील £ म्हृणून ज्ञानवान्‌ पुरुषाला सर्वात अगोदर आपल्या 
स्वरूपाचा निश्चय करणें योग्य आह. जो स्वस्वरूपालाच जाणणार नाहीं त्याची त्यांत स्थिरता तरी 
कशी द्वोईलछ ? दुसरें, हा आत्मा अनादिकाछापासून पुद्दछांशीं एकरूप द्वोन राहिला आई. तो 
बास्तविक तसा नसून स्वतंत्र द्वोण्यासारखा आह्े हें भेदविज्ञान तरी मछा कीं प्राप्त होणार ! ते 
झ्ाल्याशिवाय आत्मलाभ तरी कसा होणार ? आत्मछाभमाशिवाय अनंतज्ञानादि आत्म्याचे जे गुण 
आदत त्यांचा जाणपणा तरी कोठ्ून होणार ! या इतक्या गोष्टी जर समजल्या नाहींत तर आत्म- 
लाभाची गोष्ट कशाला ! याकरितां मोक्षामिलाषी पुरुषाला पुद्ढलछाच सब पर्याय हा आत्म्यापासून मिन्न 
मानून आत्मा स्वतंत्र निराव्य आह असें मानलें पादिजे ” 
आत्म्याचे तीन प्रकार आइह्वत. ते असे-बद्दिरात्मा, अंतरात्मा व परमान्मा. यांतून ज्यारा 
बाह्य शरीरादिक पुद्ठलपर्यायामध्यें आत्मबुद्धि असते त्याला बह्रित्मा म्दणतात. ज्याचें मोहरूपीं 
निद्रेमुत्ठ चैतन्य अस्त ज्ालें आदि व त्यामुव्ठे जो पर्यायाठाच आपकें स्वरूप 
बदिरास्म्याचें स्वरूप. मानतो, ज्याची प्रवृत्ति नेट्ठमी इंद्रियालछा अनुसरून घडते, ज्याला आपकें 
स्वरूप सत्यपर्णं समजत नाद्दी, जो ररीराछाच आत्मा समजतो, 
देवपर्यायांत उत्पन्न झ्ञाला असतां देव, नरकगतींत उत्पन्न ज्ञाछा असतां नारकी, तियँच-गतींत 
उत्पन्न झ्लाला असतां स्वतःछा तियच आणि मनुष्यग्तीत मनुष्य असें मानतो आणि या पर्यायाब्या 
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ब्यवद्वारांतपच सदैव मप्त असतो, दे पर्याय कर्मापासून उत्पन्न ज्ञाले असून ते प्रत्यक्ष ह्ानरूप आत्म्पा- 
पासून वेगछे दिसत असूनही, कर्मजनित उदय ढेंच आपकलें स्वरूप आदे अशा समझुतीनें पर्या- 
यांत तन्‍्मय होऊन राद्दतो. मी गोरा, मी काव्ठा, मी सांवब्या, मी अन्यवर्णाचा, मी राजा, मी रंक, 
मी स्व्रामी, मी सेवक, भी बलवान, मी निर्बल, मी ब्राक्षण, मी क्षत्रिय, मी वैश्य, मी शद्व, मौ मार- 
णार, मी जीवदान देणार, मी धनाढ्य, मी दातार, मी त्यागी, मी गृद्वस्थ, मी मुनि, मी तपरची, मी 
दीन, मी अनाथ, मी समर्थ, मी असमथ, मी कती, मी अकतो, मी सुरूप, मी कुरूप, मी पुरुष, 
मी स्नी, मी नपुंसक, मी पंडित, मी मूर्ख इत्यादि कमीच्या उदयानें प्राप्त द्वोणारी परपुद्रलाची बिना- 
शिक अवस्था ती माञ्नौ आह अर्से ज्यात्य बाठतें तो बह्निरात्मा मिथ्याइष्टी जाणावा. शरीराविषयीं 
अशी आत््बुद्धि झाल्यानें शरीराशी संत्रंध ठेवणास्या ब्लीपुत्र, मित्रशत्रु इत्यादिकांमध्यें रागद्रेष मोद्द- 
छ्ेशादि उत्पन्न द्वोतात व त्यामुल्ठें आतंरौद्र परिणामांत मरण प्राप्त होऊन संसारांत अनंतकाल जन्म- 
मरण कराबे छागतें. द्वी पुद्नलाच्या पर्यायांतली आत्मबुद्धि पुद्नलांत व एकेंद्रियांत अनंतकाल श्रमण 
करविते, म्दृणून द्वी बदिरात्मबुद्धि टाकून अंतरात्म्याचें अवलंबन कराते व परमात्मपद प्राप्त द्ोईरू 
असा प्रयत्न करावा. 
या जगांत जें जें रूप पाहण्यांत येतें तें सबने आत्मस्वभावाहून वेगढ्ें आह. ते परद्रब्य 
असून जड व अचेतन आह. मी ज्ञानस्वरूप असून इंद्रियाकइ्डन जाणला जात नाह्दीं. माझ्लें स्वरूप 
स्वामुभवावरून साक्षात्‌ जाणू शकतों. इतरांकदून मी समजपक्षिण्यास थोग्य 
अंतरास्प्यावें स्वरूप आदे अथवा मी इतरांना समजाबुन देणारा आद्े, असा बिकर्प मनांत 
आणणें ढ्वेंच मुद्ठीं श्रमात्मक आहे. स्वतः जाणल्याशिवाय कोणी कोणाछा 
अ कसें समजावयाचें ! मी तर संध्रर्ण विकल्परद्वित ज्ञाता आहे. आपल्या स्वरूपाला जो आपणच 
प्रहण करतो व आपणाहून इतरांना आपल्या स्वरूपा्चें जें जाणीत नाहीं, तें स्वसंवेदनरूप ज्ञान 
भात्म्यालाच होत असतें. जसे अंधारांत दोरीला पाहून तो सर्प आदि भर्से ज्ञान झ्ाले असत्ता 
त्यापासून भय उत्पन्न द्वोतें व मरणाच्या भीतीनें त्यापासून दूर पढांबे छागते. ही क्रिया घडते ती 
वास्तविक श्रमात्मक आह. याचप्रमाणें आम्द्वालाह्दी पूवंकालीं शरीरादिकांविषयीं आत्मबुद्धि द्ोती. 
शरीराचा नाश तो आपला नाश असे आम्ही समजत द्वोतों व ह्यायोगें पुष्कव्ठशा विपरीत क्रिया 
करीत द्वोतों. आतां ज्याप्रमाणें दोरीबिषयी सर्पाचा श्रम नष्ट बझ्लाला व दोरीछा दोरीच जाणलें ब 
ब्यामुत्ठ श्रम नाडींसा झाला, तदृ॒त्‌ शरीरावरील आत्मत्वाचा श्रम नष्ट झास्यामुद्ठे आतां आचरणांतील 
अमद्दी नाहींता झाला आह. ज्याचे ज्ञान आजपावेतों नसल्यामुलें इतके दिवस झोंप घेत द्वोतों व 
ज्याचें ज्ञान ज्ञाल्यामुलें मी आतां जायृत झालों आहे. तो चैतन्यमयी मी आद्वे, या ज्ञानज्योतिस्वरूपीं 
आपसल्या स्वरूपाला पाहणान्या माप्ने रागद्ेष नष्ट झाले आद्वत. आतां मलछा कोणी शत्रु अथवा मित्र 
उरला नाहीं. ज्ञानामध्यें रागद्वेषाचा विकार उत्पन्न झ्ाला म्दणजे शत्रु मित्र दिसूं लागतात. ज्यान्ने 
माइ्या ज्ञायक आत्मस्वरूपाला जाणर्ले नाहीं तो, किंवा ज्यानें माइया स्वरूपाला साक्षात्‌ पाद्विलें 
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तो, आ्पैकों कोणीडी माज्ञा वैरी किंता मित्र नाद्ीं. स्वस्वरूपाचें ज्ञान झ्ालेल्या मल आता बूर्वाये 
सर्व आचरण स्वप्नाप्रमाणे अथवा इंद्रजालाप्रमाणें खोटें भासत आहे. हानी पुरुषाचे अलौकिक चारिजं 
बर्णेन करण्यास कोण समर्थ आद्वे ? जेयें अज्ञानी जीव आपल्या प्रइत्तीमुरें कर्माचा बंध करून 
घेतो, तेयें ज्ञानी आपल्या ग्रदृत्तीन कर्मब्ंधापासून मुक्त दोत असतो. जगांत पदार्थ जसे आदेत 
तसेच अनादिकालापासून आहेत ब पुदंद्दी राह्णार आहत, त्यांत फेरबदल द्वोत नाहीं, पण अज्ञानी 
जीव त्याविषयीं विपरीत भावना करून रागद्वेषमोह इत्यादि विकार उत्पन्न करून थेतो, त्यामुद्धे 
स्याला कर्माचा बंध द्वोतो. ज्ञानी पुरुष पदार्थाचें सत्य स्वरूप जाणतो व परमसाम्यभाव धारण करून 
रागद्वेष॑रह्वित प्रदुत्ति करतो, म्हणून त्याला कर्मब्ंध होत नाहीं. उलट कर्माची निजरा होत जाते. 
मी जो चिरकालापासून संसाररूपीं वनांत दुःव्व भोगून राहिलों आहे याचें मुख्य कारण फक्त 
स्वपरविज्ञानाचा भेद जाणला नाहीं हंच आहे. सब पदार्थात्ा प्रकाशित करणारा भेदविज्ञानरूप 
दीपक प्रज्वलित ज्ञाला असतांना मूढ़ छोक संसाररूपी चिखलांत फसले आदत हैं आश्चर्य आहे. 
आपकें स्वरूप आपल्यांतव असून आपणालाच त्याचा अनुभव येणारा आदे, दें सोडक्‍्ठन 
इतराच्या ठायीं आपलें स्वरूप पाहण्याचा प्रयत्न करणें हैं व्यर्थ आहे. अज्ञानी पुरुषाला ज्यावर 
प्रीति कराबीशी वाटते त्या प्रत्येक बस्तुपासून त्याला दुःख उत्पन्न होतें. ज्यापासून खरोखर आनंद 
द्वोणार त्या वस्तूबर अज्ञानी प्रीति करीत नाहीं. पदार्याच्या ज्ञानाविषयों श्रम हें बधा्ें कारण थ 
थदार्थाच्या ज्ञानाविषयीं श्रमाचा अभाव हें मोक्षार्चे कारण आह. बंध परद्रव्याच्या संत्रंधापासून द्वोतो 
ब परद्रब्यापासून आत्मा ब्रेगठछा आहे असा भेदविज्ञानाचा अभ्यास करणण्यानें मोक्ष प्राप्त द्वोतो, 
जो मनुष्य इंद्रियनिग्रह करून क्षणमात्र आपलें मन आत्म्याचा विचार करण्याकडे लावतों 
त्यात्य परमेष्टीच्या स्वरूपाचें ज्ञान ढ्ोतें. तें असें “ जो सिद्धात्मा तो मीच. जो परमेश्वर तोही मीच. 
त्याअर्थी माइया स्वरूपाहुन इतराच्या स्थरूपाचें स्मरण करण्यार्चे कारण 
मेदविज्ञानाचें... नाहीं. कोणी मजहून इतर उपासना करण्यास योग्य नादीं, तसेंच मीढी 
चिंतन करा कोणाकड्टन उपास्य नाहीं. जो शरीराहुन आत्मा बेगढ्आ आद्वे असें जाणीत 
नादीं, तो तीव्र तप करीत असलछा तरी कमबंधनापासून मुक्त द्वोत नादीँ. 
ज्याला भेदविज्ञानरूपी अमृत प्राशन करण्यानें आनंद झ्ञाला आहे तो तीत्र तपश्चण करीत असतां 
शरीराल्ग उत्पन्न दोणान्या कष्टपासून दुःखी दोत नाहीं. ” 
ज्याचें अंतःकरण रागद्वेषादिक मलापासून अलिप्त आद्द तोच आपस्या स्वरूपाला चांगल्या- 
रितीनें जाणूं शकेल. इतर कोणत्याद्दी रितीनें जाणूं शकणार नाहीं. आपल्या अंतःकरणालछा विकर्प- 
रद्वित करणें ढेंच मुख्य कम आहे. या उलट अनेक त्रिकस्पांनीं चित्ताला 
चित्त विंकल्प-  व्याकुल करणें अनर्थावद्द आदे, म्हणून सम्यक्वसिद्धयथ चित्ताला विकद्प 
रद्वित करा रद्वित करा. जो अज्ञानानें आपल्या अंतःकरणांत अनेक विकल्प उत्पन्न 
करून घेतो तो खस्वरूपापासून पराइ्मुख होतो व जो भेदविज्ञान आपत्या 
मनांत जागृत ठेवतो तो परमात्मतत्त्याण साक्षात्‌ पाहतो. उत्तम पुरुषांचें अंतःकरण -जर कर्षो 
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भोइकर्माच्या बढ़ा ज्ञास्यानें रागद्रेपयुक्त झालें तर त्याला आत्मचिंतनाकडे ग्रद्ृत्त करवून रागद्ेषांचा 
तिरस्कार करावा. 


अड़ानी, जीव ज्या दरीराबर प्रेम करून राहिला आहे त्या शरीरावरून आपस्या बुद्ीच्या शक्तीनें 
ममत्न कमी करून चिदानंद निजस्थरूपाकडे अ्रवृत्त कराते ढेंच उत्तम पुरुषाचें आधद्य कर्तन्‍्य आदे. 
आपल्याच श्रभामुद्ठें उत्पन्न झ्ालेलें दुःख आत्ष्मज्ञानाच्या यथाये झ्नानेंच 
ज्ञानी व अज्ञानी नादींसें द्ोणारें आंदे. आत्मज्ञानरद्वित पुरुषार्च परिन्रमण पुष्कछ तपश्चरण 
जीबांतील केल्यानें नाहींसें द्वोणार नाहीं. बढ़्िरात्मा जीव, आपणाछा रूप, आयुष्प, 
विचारांचा फरक बल, धन, वगैरे सत्र ऐश्वर्य असाबे अशी इच्छा करतो. अंतरात्मा जीव या 
उलट द्वे सबे आपल्यापासून सुटावे अशी इच्छा करतो. अज्ञानी जीव 
पुद्वछादिक परपदार्थ आपके आद्वित असे समजून कमबंध करतो तर अंतरात्मा ज्ञानी जीव आपकें 
यथार्थ स्वरूप जाणून त्याविषयीं आत्मबुद्धि करीत असलयानें कर्मब्रंधनापासून मुक्त द्वोतो. अज्ञानी 
पुरुषलिंग, स्लीलिंग व नपुंसकर्लिंग या तीढींठा आपलें स्वरूप जाणतो तर सम्यग्ज्लानी या तीन 
लिंगाविरद्धित आपलें स्वरूप मानतो. चिरकाल अभ्यास करून निर्णय केलेलें ज्ञान अनादिकालाष्या 
अ्रमामुद्ं तत्काल नादींसें होतें. आपण जें हे साक्षात्‌ रूप पाइतों तें अचेतन आद्वे. चेतन आदे 
तें आपल्या पाद्ण्यांत येत नाहीं, ग्हणून अचेतन पदार्थाविषयों प्रेम करणें हें व्यर्थ आह. यापेक्षां 
आपण स्वानुभवगम्य प्रत्यक्ष आत्म्याचाच आश्रय करणें चांगलें, अज्ञानी वाह्य पदार्थाचा त्याग 
करण्याकडे प्रवृत्त द्वोतो व ज्ञानी अंतरंगांतून कामक्रोधरागद्वेषादि बिकारांना परभाव जाणून त्यांचा 
त्याग करण्यांत उत्सुक असतो. तसच तो वचन व काय सोडून मनानें आत्म्याचा बिचार करितो 
ब विषयभोगादिकांतील कांढीं कमें बचनानें तर कांहीं कमें कायेनें करितो. बिषयोपभोगाकडडे 
आपकलें मन लाबीत नाहीं. अज्ञानी जीवाला मात्र आपल्या विश्वासाचें आनंदाचें स्थान काय ते जग 
आदे असे बाठतें. पण ज्ञानी पुरुषाचा या जगाबर विश्वास नसतो. व्याल्रा त्यांत आनंदद्वी वाटत 
नाहीं. ह्ञाढा आपत्या स्वरूपांतच आनंद व विश्वास वाटतो. तो आत्मकार्याशिवाय इतर कोणत्याद्वी 
कायोछा मदतत्व देत नाहीं. अरसे असूनद्वी त्याला व्यवहारांत कांहीं कार्ये कराबीं छागतात, पण 
त्वाविषयीं त्यांचा अनादरच असतो. तीं कार्य तो बाचेनें अथवा शरीरानें करितो, पण वास्तविक 
त्याचें त्यांत अंतःकरण वेषढेलें नसतें, तो मनांत असें आणितों कीं, हे इंद्वियांचे विषय माझया 
स्वरूपाहून विलक्षण आद्वित. माह्लें स्वरूप आनंदानें परिप्रूण व ज्ञानज्योतिर्म॑य आद्वे. मला तर 
ज्यायोगें श्रम नाद्दीसा ढ्वेकन आपली स्थिति आपल्या रूपांत स्थिर होईल तेंच जाणणें योग्य 
आदे व तेंच करणें व याचकरितां त्याचेंच विंतनही करणें योग्य आद्द. इंद्रियांचे विषय चिंतण्यांत 
आत्म्याचें कोणत्यादी प्रकारें द्वित नाहीं. 


बदिरात्मा अड्जानी जीव विषयावर प्रीति करितात. वरचेवर आत्मतच्चा्ें स्वरूप सांगत 
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शंसूनद्दी जण काय कीं तें ऐकलेंच नसल्याप्रमा्णे त्याचा अंगीकार करण्यास ग्रवृत्त होत-नाहींत,' 
जशा अज्ञानी जीवांना तें सांगणें व्यय आहे.अज्ञानी जीवाला आत्म्याचा ग्रभाव॑ 
बानी पुरुषच समजत नाह्दीं म्द्ृणून ते परद्रब्यांत संतुष्ट असतात. ज्ञानी मात्र बाह्य बस्तू- 
उपदेश ग्रहण बर प्रेम न करितां आपलें यथार्थ स्वरूप जाणून स्वस्वरूपांत संतुष्ट राइ- 
करितो तात. मन-वचन-काया हेंच आपकलें स्वस्वरूप असे जितके मानीत अस- 
तील तितके सब संसारपरिश्रमण करणारे आद्वेत यांत शंका नको, देद्दा- 
दिकाविषयीं भेदविज्ञान होणें द्वेंच संसाराच्या अभावा्चें कारण आदे. बख्र हें जुनें होईल, पांढरें 
दोईल, तांबडें दोईल व घड़ही होईल. पण याप्रमाणें आप्मा जीर्णरक्तादिरूप द्वोणार नाहीं. तदृ॒त्‌ 
देद द्वा जीर्ण झाला म्दणून आत्मा तसा होत नाहीं. अज्ञानी जौत्ाला शरीर हें परस्पर मित्ठणाय्या 
व नाश पावणास्या परमाणूंचा समूह बनलेछें दिसत असल्यामुत्लें तो त्यालाच आत्मा जाणतो, 'ब 
अनादिकालापासून त्याचा द्वा श्रम कायम आहे. ही दृढता, हें स्थौल्य, हा दीधपणा, दी शीर्णता, 
हा जीणपणा वगैरे धर्म पुद्वछाचे आहत. हे धर्म आत्म्यांत मुत्झींच नाहींत. आत्मा केवलब्ानस्वरूप 
आह. संसारांत आत्म्याचा मनुष्यांशीं संयोग झ्ञाछा असतां शरीराच्या संबंधानें तो बोल छागतो व 
त्या बोलण्यानें मन चलायमान द्वोतें, मन चंचल झालें कीं भ्रम उत्पन्न होतो. याप्रमाणें ही उत्तरोत्तर 
कारणें शद्वित. याकरितांच ज्ञानी पुरुष या जगाचा संत्रंध सोढूं पाहतात. पण बददिरात्मा अज्ञानी 
जीव घरांत, गावांत, पर्वतवनादिकांत आपलेपणा मानतो. ज्ञानी अंतरात्मा जीव आपल्याच ठिकाणीं 
भाषला निवास आह असे जाणतो. शरीराछा आत्मा मानणें हैं देह धारण करण्याची परंपरा चांद 
ठेबण्याला कारण आहे व आपल्या स्वरूपाला आपलें मानणें हें दुसरें शरीर पुन्हां न प्राप्त द्वोण्याचें 
कारण आहे, आत्मा स्वतःच मोक्ष प्राप्त करून घेतो व स्वतःच विपर्ययस्वरूपी द्योकन संसारबंधन 
करून घेतो. यामुरें हवा आपछा आपणच गुरु व आपछा आपणच वैरी आह. अन्य पदार्थ निमित्तमात्र 
अह्वित. अंतरात्मा-जीव, आत्मा हा शरीरापासून बेगव्ठा मानून व शरीर आत्म्यापासून वेगछे जाणून, 
बरीर दें मलांनीं भरलेल्या वल्लाप्रमाणें जाणून त्याचा त्याग करितात. शरीराहुन आत्मा द्वा वेगब्ठा 
अद्दि असे बरचेवर अंतरात्मा जीब जोंपयैत कानानें श्रवण करितात, जाणतात, मुखानें बोलतात 
पण भेदविज्ञानाचा अभ्यास करण्यांत मम्न होत नाहींत, तोंपयैत त्यांचें शरीरावरील ममत्व नाद्ीसे 
दोत नाहीं. आपला आत्मा शरीराहून भिन्न आहे याचें अशा रीतीनें चिंतन करावें कीं, पुनः दवा 
आत्मा देदाशी संलग्न असलेला स्वप्नांतही पाहतां येणार नाहीं. सारांश, स्वप्नांत देखील शरीर 
आणि आत्मा ज्याला बेगछे दिसण्याइतकी ज्याची भावना इढ झाली असेल तोच खरा भेदविज्ञानी 
म्दृणतां येईल. 
ब्रत अव्रताचा व्यवद्वार शुभाश्ुभ बंधाचें कारण आह. मोक्ष हवा बंधाचा अभाषस्वरूपी आह. 
*इणून ब्रतादिक क्रिया पूर्वावस्थेंत करण्यायोग्य आह्वेत. पढिल्यांदा असंयमभाव सोइ्न संयमभाव 
धारण करावा. जेव्हां झुद्धात्ममाबांत अथवा परम बीतरागमभावांत स्थिरता प्राप्त द्दोई तेब्द्दां ब्याल| 
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संयमभावात्रीहि जरूरी नाहीं. जाति व मुनिश्नावकांचें लिंग दे शरीराध्या आश्रयानें राहणोरे आदेत 
व शरीरात्मकच संसार आदे, याकरितां ज्ञानी पुरुष जाति व लिंग याविषयीं आत्मबुद्धि सोइन देतात. 
इरौराबिषयीं आत्मबुद्धि विद्यमान आह, तो ज्ञाता व विद्वान्‌ असूनही संसारापासून मुक्त होत नाहौं- 
ज्याला आत्मनिश्य जाला असेलव तो निजला असेल अथवा असावधनतेनें वागत असेल तरी तो 
संसारापासून मुक्त द्वोतो. ज्ञानी स्वतःछा सिद्धत्वरूप मानीत असल्यानें तो तसा द्वोतो. बातही 
दिव्याशीं जाऊन मित्ठते व आपण-स्वतः तद्गूप द्वोते. 
आत्मा आपत्या आत्म्यार्चे चिंतन करीत असतां परमात्मरूप द्वोजन जातो. जसें बृक्ष 
आपल्यपाच अवयवाशी धर्षण पाऊन अभ्रिरूप होतो तसें आत्माद्दी परमात्मभाबाशी जोडल्यानें 
सिद्ध बनतो. स्वप्रांत आपछा कोणी नाश केला आंहे असें एखाब्नानें पाद्िलें 
परमात्म्याचें स्वरूप तरी वास्तविक ह्याचा नाश झालेला नसतो. तद्बत्‌ दवा जागृत असतांनाढ़ी 
आपला नाश क्षञाला असें मानतो तो निवव्ठ भ्रम आहे. खरोखर 
आत्म्याचा नाश कीच द्वोत नादीं. पर्याय उत्पन्न झ्ञाला तो नष्ट झाल्याशिबाय कसा राष्टील ? 
भात्मस्वरूपाच्या अनुभवाशिवाय शरीरालाच आत्मा जाणून अनेक शा््रें पठझण करणारा संसारा- 
पासून मुक्त होणार नादीं. पण स्वस्वरूपाचा अनुभव करणारा शाल्राभ्यास न करो, पण तो संसा- 
रांतून मुक्त होईल. ज्ञानी पुरुषांनो ! तुम्हाला खुखावस्थेत प्राप्त झालेलें ज्ञान दुःख प्राप्त दोतांच 
नादींसें द्ोईल. दुःखावस्थेंत अथवा रोगपरीषद्ादिक प्राप्त झ्ञाले असतांनाद्दी आक्तज्ञानाचा इृंढ 
अभ्यास करा. द्वा व याच प्रकारच्या विचाराष्या प्रभावानें बाद्मशरीरादिकांवरील आत्मबुद्धि नाहींशी 
करून आपकल्या आत्मस्वरूपाला जाणून परमात्मपद प्राप्त करून पेण्याचा प्रयत्न करा. 
परमात्म्याचे दोन भेद आहत. एक सकल व एक विकल परमात्मा. घातिकर्माचा नाश करून 
अनंतज्ञान, अनंतदर्शन, अनंतवीयं, अनतसुखरूप अठरा दोषरह्ित, इंद्र, धरणेंद्र, नरेंद्राकइ्टन वंच्, 
अनेक अतिशयांनीं युक्त, सर्वोपकारक दिव्यध्वनि संयुक्त, देवाधिदेव, परमौ- 
परमास्म्याचे भेद दारिक देद्वांत राहणारे अरिहंतदेव सकल परमात्मा होत. कल म्हणजे 
शरीर. ज्यांना शरीर असून, त्याचा अंत होईपयैत परमोपदेश देतात ते 
अरिदंत होत. त्यांना सकल परमात्मा म्हणाबयाचें. अरि म्हणजे आठ कमैरूप शरत्रुविरद्धित असतील 
ते सिद्धपरमेष्ठी. त्यांना शरीर नसतें म्हणुन ब्यांना तरिकल परमात्मा म्हणतात. हें परमात्मपद मनुष्य- 
पर्यायांत रत्नत्रयाचें आराधन केल्यानें प्राप्त द्वोतें. याचे बीज बहिरात्मबुद्धि टाकून अंतराध्मपणांत 
लीन हवोणें हें आदे. बहिरात्मबुद्धि जीवाला मिथ्यात्व गुणस्थान असतें. अंतरात्मा जीव चौथ्या गुण- 
स्थानापासून बाराब्या युणस्थानापयत असतात. परमात्माजीव देहसद्वित तेराव्या चौदाव्या ग्रण- 
स्थानीं व देदरद्वित परमात्मा सिद्ध भगवान गुणस्थानरह्चित असतात. कारण ग़ुणस्थानें मोह 
आगणि योगाच्या अपेक्षेनें द्वोतात, सिद्ध भगबंताला मोहकम व मनवचनकायरूप योग दे दोन्‍्ददी 
नादीत ग्हृणून त्यांना ग्रुणस्थान नसतें. 
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धर्मध्यान 
बापुदें धर्मष्यागाचे वर्णेल करतात. धर्मष्यातर हें. सम्यर्दही पुरुषाशिवाय इतर मिव्यादही 
जीषांना होत साहीं, म्दणून चौथ्या गुणरवानापासून आ्रारंभ करून सातव्या गुणस्थानापत्रत ते घढतें. 
या ध्यानालरे आज्ञाविचय, अपायविवय, विपाकृरवियय आणि संस्थानविच्चय असे चार भेद आदेल- 

यांतून आज्यावित्रय धर्मप्यानाचें संक्षेपांत स्वरूप पाहूं. 
मगवात्‌ संबेडांनीं वर्णिलेल्या आगम्र-प्रामाण्यावरून पदार्थांचा निश्चय करणें यारा आह्षा- 
बचिय ग्हणतात. जेयें उपदेश देणारा कोणी नसेल, क्मोदयानें आपस्या बुद्धीठा मंदपणा असेड 
व पदार्थाचें स्वरूप सूक्ष्मरीतीनें सांगितलें असून तें सिद्ध करण्यास ढेतु व 
आज्ञाविचवपय.. इशांत दिलेले नसतील तेयें सर्वज्ञांनीं सांगितलेल्या झात्राछा प्रमाण मानून 
असें चिंतन करावें:-“ हँच तत्त्व आइे. हैं याच प्रकारचे आह, इतर प्रकारचें 
नाहीं. सर्वजक्ष जिन भगवान्‌ बीतरागप्रभु अन्यथा प्रतिपादन करणारे नाह्वींत, ” याप्रमाण गहन 
पदार्थाष्या स्व॒रूपाबिषयीं श्रद्धान दृढ़ करणें याला आज्ञाविचय धर्मष्यान म्हटलें आदर. अथबा सम्प- 
ग्दशंन धारण केल्यामुल्ें ज्याचे परिणाम झुद्ध झ्ाले आहेत, ज्यानें स्वमत परमतांतील पदार्चाचा- 
योग्य निर्णय केला आह्वे, त्याला सर्वज्ञकधित सूक्ष्म पदार्थाच्या स्वरूपायें यथार्थ ज्ञान झालें आहे, 
तो पंचात्तिकायादि पदार्थाचा निश्चय करून इतर भव्य जीवांना उपदेश देऊं लागतो, तो आपल्या 
उपदेशक्रमामध्यें श्रतज्ञानाच्या सामर्थ्यानें जैन सिद्धान्तांत बिरोध येऊं देत नाहों. तो इतर मता- 
नुयायांचे सिद्धांत हेतुप्रमाणनय बगेरे युक्तीनीं खोडून कादतो. अनेकांत मताचे रहस्य समजस्यामुद्े 
श्रोत्यांना पदार्था्ें यथाथ स्वरूप समजून देण्याचें सामथ्ये त्याला प्राप्त होते. जैनसिद्धान्ता्े प्ररू- 
पण ब समर्थन तर्कनयप्रमाणाठा अनुसरून कसें कराने याविषयीं चिंतन करण्यांत सदैव तत्पर 
असणें व सर्वज्ञाध्या आज्षेका धरून धर्माचा उद्योत करण्याचा प्रयत्न करणें याला आज्ञाविच्य धर्म- 
ध्यान म्हृणतां येईल. याचप्रमाणे जो सर्नज्ञाच्या आज्लेप्रमाणें पदार्थाचे स्वरूपचिंतन करीत असतो 
त्याला हें आज्ञाविचय धर्मष्यान घडतें. जगांत वस्तु अनंतगुणपर्यायात्मक आह. तिचें उत्पादव्यय- 
ब्वात्मक स्वरूप आह. ती त्रिकाल्वर्ति आहे म्हणून नित्य आहे. अशा प्रकारच्या वस्तूचें स्वरूप 
निरूपण करणान्या आगमांतील एखादें सृक्ष्म निरूपण आपक्या जड़ बुद्धीमुद्े जर समजण्यांत भार्के 
नादीं व जें हेतु ब इक्लतांनीं आपणांस सिद्ध करता येत नाह्ढीं तथें सर्ज्ञ वीतराग 
भगवान्‌ अन्यथा प्ररूपण करणार नाह्वीत, ते प्रमाणाला धरूनच प्रतिपादन करतील म्हणन 
सांची आह्षा मान्य आहे. ” अश्ा प्रकारचें चिंतन करणें यालाह्टी आज्ञाविचय म्हणतात. परमा- 
गमाचें पठन, पाठन, श्रवण, चिंतन, अनुभवन वगैरे सब आज्ञाविचयांत सामील करता बेतात. 
जें झमल सबहबीतराग देबांनीं सांगितलें आदे, त्याचें श्रवण करण्यापासून रागी, देषी, शल्नधारी 
देवांची उपासना सोडण्याचें मनांत येतें. परिप्रदृधारी, विषयकषायी, अनेक वष धारण करणास्या 
लोग्या गुरूविषयीं प्ृज्यपणा नादींसा होतो, ज्यांत हिंसा कराबी असें प्ररूपण केले असेल तो खरा 
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धर्मच असूं शकणार नाह्टी अशी मनाची बालंबाल खात्री दोते, ज्या शाल्ाष्या पठनपाठनापासून 
विषयकषाय-देद्व-परिम्रद्वादिकांविषयी पराइमुखता प्राप्त होऊन दयामयी धर्माची इद्धि करावी अशी 
भावना उत्पन्न दोते, अशा शाल्ांष्या शन्दांष्या अर्याचें चिंतन करणें हें देखील आज्ञाविचय धर्म- 
ध्यान दोय. आगम हा श्रीसर्वज्ञवीतराग देवाचा उपदेश आहे, तो रत्नश्नयाल्ता पुष्ट करणारा आहदे, 
अनादिनिधन व सब जीवांचें रक्षण करणारा आहे, अनंतघर्म धारण करणाज्या पदार्थचें 
स्वरूप प्रकाशित करणारा आदे, प्रमाणनयनिक्षेपांनीं पदर्थार्चे स्पथ्तया प्रकाशन करणारा आदि 
व स्याद्वाद याचा प्राण आदे. आजपयैत याला शरण न गेल्यामुकेंच अनादिकालापासून चतुर्गतींत 
परिश्रमण करावें लागलें. हा आगम सप्ततत्त्त, नऊपदाय, पंचास्तिकाय यांचें स्वरूप प्रकट कर- 
णारा आह, द्रव्यगुणपर्याय यांचें यथाथ स्वरूप दाखविणारा आदे. गुणस्थान, मार्गणास्थान, बगैरे 
द्वारां जीवाचे व आज्ञव, बंध, उदय, उदीरणा, सत्ता यांचें निरूपण करणारा असून लोकालोकचा 
प्रकाश करणारा आद्े. अनेक शब्दांची रचना ज्यांत आदे अशा अंगप्रकीणकादि रत्नांच्या योर्गे 
समुद्राप्रमाणें गंभीर आदे. एकान्त विद्येष्या मदानें उन्मत्त झालेल्या मिथ्याद्टी जीवांचा मद नाहींसा 
करणारा आद्दे. मिथ्यात्वरूप अंधकाराला नाह्दींसा करण्यास सूर्यासारखा आदे. रागरूपी सर्पाचें 
विष उतरबिण्यास गारुडीविश्रेप्रमाणें आदि. अंतरंगांतील समस्त पापरूरपी मल घुवून टाकण्यास पवित्र 
जलाप्रमाणें आदे. दवा आगम संपूर्ण वस्तूची परीक्षा करण्यास समय आदे. योगीश्ररांचा हा केवत्ड 
'तिसरा नेन्नच आदे. संसारांतील संतापरूपी ज्वराचा घात करणारा आदद्वे. भात्मछ्ृखरूप अमृताछा 
प्रकट करण्यास जणू चंद्रमाच उदयात्य आला कीं काय असा भास उत्पन्न करणारा शव. अक्षय, 
अविनाशी जीवांचें निजधन आहे. मुक्तीला गमन करणारांचा द्वा मुल्य डोल आदि. बिनय, संयम, 
संतोषादिक गुणांना उत्पन्न करणारा आह. अशा प्रकारच्या परमागमार्चे चिंतन, ध्यान, अनुभवन 
करणे दें आज्ञाविचय धर्मध्यान आह. 
अपायबिचय धर्मध्यानाचें स्वरूप असे आदे:--- आजपयैत मिथ्यात्वादिकांपासून संसारी 
जीव कसे दूर ट्ोतील याचा वारंबार विचार करणें याछ्ा अपायविचय धर्मध्यान म्दटलें 
आदे. आतां सन्माग म्दृणजे मोक्षमाग त्याचा अभाव मिथ्यात्वानेंच 
अपायबविचय होतो अर्थात्‌ मिथ्यात्वामुत्"ं जीवाला मोक्षपद प्राप्त होत नाईीं 
मिथ्यात्वामुें ज्यांचे ज्ञानरूपीं नेत्र मिटले त्यांची आचारविचारादि 
संपूर्ण कार्य संसार बाढविणारी होतात. मिथ्याइष्टी जीवांमष्यें बहुतेक विपरीत ज्ञानाचीच बाहुलता 
असते. जन्मांध पुरुष ज्याप्रमाणें मागैदशक पुरुषाशिवाय गमन करूं शकत नादीं, तद॒त्‌ सरवेक्न- 
कथित सन्मार्गापासून पराड्मुख ज्लालेल्या जीवाना मोक्षाचरी इच्छा असली तरी ययार्थ धर्माचें ज्ञान 
असल्याशिवाय संसारांत दीधेकाल परिभ्रमण करावें लागतें, म्हृणून सन्मार्गाष्या नाशाच्या कारणांचा 
विचार करणें हें अपायबिचय धर्मध्यान म्दणविलें जातें. 
अथवा खोट्या मार्गनें जाबयाचें नाहीं. खो्या मार्गाचा नाइ करावयाचा असे चिंतन करणें हें 
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देखील अपायविचय द्वोय. विपरीत श्रद्धानाठा घारण करून खोटबा छोकांनीं प्रतिपादन केलेत्या मार्गनें 
जाणात्या जीवांचा संसारांवून उद्धार कसा होईल ! अशा ल्लेकांना कुदेव, कुधम, कुगुरु यांच्या उपासने- 
पासून कसें दूर करितां येइंल ! असे चिंतन करणें ईंद्वी अपायविचय धम्मध्यान होऊं शकतें. पापांचीं जीं 
कारणें असतील ल्माविषयीं आपस्या शरीरानें तशी कृति करणें, तोंडानें बोद्न उत्तेजन देणे व कोणी तसें 
कंमे करीत असतां अनुभोदन देणें यांचाद्दी त्यांत समाबेश होतो. याचप्रमाणें कर्माचा नाश करण्याचा 
विचार मनांत न आणतां उलट पापकर्माचा विचार करीत राहणें देंही अपायबिचय धर्मष्यान होय. 
सर्बज्ञांनीं प्रतिपादन केलेल्या रत्नत्रयरूपीं मोक्षमार्गाचा अबलंब न करितां संसाररूपी अरण्यांत 
चिरकालापासून बुदन मी अनेक प्रकारचें दुःख भोगीत आहे, जिनेश्वराचा उपदेशरूप तारूं न 
मिल्ठाल्यामुत्“ें मछा तीजत्र दुःखावस्था प्राप्त न्लाली आहे, याश्रमाणें अनेक कष्टरूपी अप्रीनें 
भस्म द्वोत असतां मी संसाररूपीं अरण्यांत श्रमण करीत करीत नुकताच सम्यग्ज्ञानरूपी तीराला 
लागलों आदे, आतां या बरील मोक्षलक्ष्मीरूपी मंदिराच्या शिखराल्य जाऊन मित्ण्याचा प्रयत्न करीन. 
असे न करीन तर पुनः माझ्नें या संसाररूपी अंधकृपांत पतन होईल. अनादिकालाचें मिथ्यात्व, 
अविरत, कषाय दीं कमबंधनांचीं कारणें आद्वत. जरी मी शुद्ध, ज्ञानदशैनस्वरूपाचा आढ्े तरी मी 
वरील मिथ्यात्वादि कर्मामुद्ठें जखडून गेलों आद्वे. मी चिरकाछापासून संसाररूपी चिखलांत फसून 
दु/खी होऊन राहिलों आहे. एका बाजूला अनेकप्रकारचें कर्मरूपी सैन्य सन दहोऊन उमें आदे 
ब दुसज्या बाजूलछा माझ्ना आत्मा एकठाच उभा आहे. अशा स्थितीत मछा अत्यंत साबधान असर्ले 
पाहिजे. यावेद्वीं प्रमादवश ज्लालों तर कम माश्या ज्ञानदशैनरूपीं स्वरूपाचा धात करून एकेंद्रियादि 
पर्यायांत नेऊन टाकील, प्रबल ध्यानरूपी अभ्रीच्या द्वारें आत्म्यापासून समूत्ठ कम नाह्वींस केले 
पाहिजे. घुवर्णपाषाणांतून जसे माती बेगल्ठी काढून छुबणे वेगरे काढतात तद्बत्‌ आत्म्यापासून 
कम बेगढ् करून ह्याला झुद्ध केले पाहिजे, सम्यग्दशन, सम्यग्ज्ञान व सम्यक्चारित्र हे मल प्राप्त 
दोण्यायोग्य असून ते माझे खरे स्व्रभाव अद्वित. याशिवाय इतर परभाव आहित ब ते सब 
माइयाहुन भिन्न आद्वेत. माश्लें खरूप काय ? मल्ा कर्मबंध कोणत्या कारणांनीं होतात £ बांघषलें 
गेलेल्या कर्माचा नाश कसा करितां येईल ? मुक्ति म्हणजे काय ब ती कोठें आह ? तिचें स्वरूप 
काय ! मुक्तिचं जर निराकुल, बाधारद्धित स्वाभाविक झुख असें स्वरूप असेल तर तें सुख मलछा 
कोणत्या उपायांनीं प्राप्त होईल ? याप्रमाणें माह्या स्वरूपाचें यथाय ज्ञान झ्लालें तर मला सर्व त्रिभुव- 
नाचें ज्ञान होईल. सर्वज्ञ व सर्वदर्शी मानना स्वभाव आहे. तो कममल नाहींसा होतांच माइ्याच 
ठायीं प्रकट होणारा आह. जोंपयेत बाह्य वस्तूशी माश्ना संबंध आह तोंपयत मछा माह्या खरूपांत 
स्थिर राह्तां येणें दें कठिण आह. म्द्ृणून बाह्य वस्तूंचा संबंध दूर होण्यास भेदव्रिज्ञान अगोदर 
प्राप्त करून घेतलें पाहिजे. असा विचार या अपायविचय नामक धर्मष्यानांत केला जातो. 


यापुदें विषपाकृविचय नामक धर्मष्यानाध्या तिसय्या भेदाष्या खरूपाध्या विचार करूं, ज्ञाना- 
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वरणादिक कर्माष्यी उदयांना आपत्याहन मित्र मानणें यारा विपाकषिचय म्हणतात. याचा माषार्थ 
असा कीं, अनादिकालापासून जीवाछा नरकतिवैचादि गतीमष्यें. उत्पन्न 

विपाकविचय होऊन मनुष्य, पश्चु वगैरे पर्याय धारण करणें, इंद्रियें, शरीर, रूपरसगंघवर्ण 
संडनन, बछ, पराक्रम, राज्य, वैभव, परिवार वगैरे सर्व प्राप्त होणें हें 

कर्माच्या उदयापासन उत्पन्न द्वोणारें कार्य आद्े. अर्थात्‌ हें आपल्या निजस्वरूपाहुन भिन्न आई 
आपकलें स्वरूप ज्ञानदशनात्मक अधिनाशी अखंड आहे. कर्मीदवजनित परणतीहून भिन्न आदे. 
या कर्मजनित परणतीपासून आपण वेगछे आद्वोत असे जाणून, कर्मापासून उत्पन्न होणाय्या 
रागद्रेष-जीवन-मरणादिकांना देखील जो भिन्न पाइतों त्याला विपाकंबिचय धर्मष्यान घडतें. 
पूर्वकालीं बांधलेलें कमे द्रव्यक्षेत्रकालभाव यांच्या संयोगानें विचित्र फल देण्यास तयार दोतें, कर्माध्या 
मूलप्रकृति आठ आहत. त्यांचे एकशें अह्ेचाव्लीस उत्तरभेद अद्वित. यांतून एकेकाचे असंझुयात 
लोकप्रमाण भेद आहत. एकेंद्रियादिकापासून सर्रे प्रकारध्या जीवांना वेगवेगछे उदय असलेले दिसून 
येतात. सामान्यतः जीवाचा ज्ञानस्वभाव आह. तो खपररूपाछा जाणणारा आह. जीव असंस्यात- 
प्रदेशी असून देहप्रमाण आहे. सुखदुःखाचा मोक्ता आह. तथापि ह्वानें कर्माचा बंध वेगवेगल्या 
परिणामांनीं अनेकप्रकारचा करून घेतलछा आढे, तो उदयकालीं बेगवेगव्या प्राप्त ज्ञाछेला दिसून 
येतो. सर्ब जीवांना लाभ, द्वानि, सुख, दुःख, राग, द्वेष, पुण्य, पाप, संयोग, वियोग, आयु, शरीर, 
बुद्धि, बल, पराक्रम, इच्छा वगैरे आपापल्या कर्मानुसार बेगवेगलया द्वोत असतात अर्से आपण 
पाहतों. एकाच्या इच्छेचा दुसन्याबरोबर मेक नसतो, यावरून अनेक जीवांची अनेकप्रकारची उद- 
यांची जाति पाहून आपण रागद्वेषाच्या आधीन द्वोऊे नये. बनांत बिहार करणारा पुरुष लाखो 
वनस्पति लद्बान मोव्या पाहत असतो. व्यांपैकीं ल्यानें कोणांवर प्रेम अथवा द्वेष करावा ? कांढीं 
वृक्ष उंच आद्वेत तर कांहीं ख़ुजे आद्वित, कांढीं वृक्षांची छाया दाट आह्े तर कांहींची फारच थोड़ी 
आहे. कित्येक बृक्षांना फर्के फु्लें आद्वेत तर कित्येकांना तीं नाह्वींत. कित्येकांचीं फकँ कई तर दुस- 
स्यांची गोड. कित्येकांचीं आंबठ तर कित्येकांचीं तुरठ. कित्येकांची विषारी तर कित्येकांची अमृता- 
सारखीं गोड. कित्येकांच्या फव्मंना कांटे तर कित्येकांचीं फल वांकडीं. कित्येकांचीं फर्क नवीन 
तर कित्येकांचीं जी्ण. कित्येकांचीं सुगंधी तर इतरांचीं दुर्गंधी. याप्रमाणें अनेक प्रकारची खाभा- 
बिक रचना पूर्वकर्माच्या संस्कारामुद्ठें झ्ालेली आढ्वे. एकेंद्रिय जीवांनाही कर्माचा उदय असतो असें 
दिसून येतें. कारण फव्यंना आपण तोडतों, फाडतों, कातरून टाकतों, छिलतों, शिजबितों, चाऊन 
ठाकतों, चिरडतों, घांसतों, चिरतों, गाव्यतों, वाव्ववितों, दल्कर्तों, बांधतों, मोडतों, यात्रमाणें अनेक 
क्रिया करितों. यावरून एकेंद्रिय वनस्पतीमध्यें देखीछ कर्माच्या उदयाच्या अनेक जाति पाहून ब 
आपले अथवा इतरांचे पुण्यपापाच्या उदयाचे अनेक प्रकार पाहून साम्यभाव धारण कराबा. 
स्याविषयीं हृषेविषाद बात्ठमूं नये. कर्माच्या उदयाचे तरंग प्रत्येक क्षणीं बेगवेगछे होत असतात. ते 
भगवान्‌ सर्वज्ञवीतराग देवांनीं ज्या क्षेत्रांत, ज्या काली जसे पाहिकें आदत तेच प्रमाण आदत व 
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ते तसेच होगारे आहत, सारांश, कर्माचा उदय हा आपस्या खभावाहून भिश्ष मानावा. अनेक जौंवः 
पुह्ुलाँची रंकना, संयोगवियोग वगैरे पाहुन रागद्रेषरदित परम शांतमाव धारण कराता, शांतमांवे 
घारेण करेंण्याने पूरबद्ध कर्माची निजेरा होऊन नवीन बंध होणार नाहीं. यात्रमाणें तपाच्या अ्कर- 
शाते विपाकंषिचय धम्मध्यानाचें स्वरूप आदि. 
यापुदें संस्वानविचय नामक धर्मष्यानांचा चौथा भेद आंहे त्वाचें खरूप असे आदेः-आप- 
णांल चोंदोकडे दिसून येणारें हें अनंतानंत आकाश स्त्रतःब्याच आधारावर आह. त्याला दुसं््या 
कोणाचाद्दी आधार नाहीं. याष्या अत्यंत मध्यभागी जीव, पुद्ढछ, धर्म, 
संस्थानविचय अधर्म आणि काल हैं पांच द्वब्यें जेवद्या जागेंत राहतात तेवद्या जागेला 
अथवा क्षेत्राला लोक असें म्हणतात. हा लोक कोणी बनविलेला नाहीं. हा 
अनादिनिधन म्द्णजे अनादिकालापासून बनरेलाच आह. 
यावर कोणी अन्यमतानुयायी अशी शंका करितात कीं, असा अनादिनिधन छोक असर्णे 
शक्य नाही. या छोकाचा अथवा जगाचा कर्ता कोणी तरी असछाच पाहिजे वरते कवृत्व ईश्वरा- 
शिवाय इतर ठिकाणीं मुत्ठींच संभवत नाहीं; म्दणून ईश्वर द्वा जगाचा कर्ता आहे. कर्व्याशिवाय 
कोणतीढी सद्रूप वस्तु द्वोंेड शकत नाहीं असा सामान्य नियम आह. 
अशी शंका करणाराला आम्द्दी असें विचारितों कीं, कोणी तरी कर्ता असस्याशिवाय जर 
कोणतीदीं सट्टूप वस्तु असूं शकणार नादीं असें भापण म्द्ृणतां त्याअर्थी ईश्वराछा कोणी केले ! 
ईश्वर द्वी सतवस्तु आद्व ना ? ह्याछा करणारा कोणी तरी असलाच पाद्िजे. ईश्वराला करणारा जर 
कोणी दुसरा महान्‌ ईश्वर आहे अर्से म्दृणाल तर त्या मद्दान्‌ ईश्वराचा कर्ता कोण ? त्याचादी 
कोणी अन्य कर्ता म्द्ृणाल तर पुनः त्याचा कर्ता कोण असा ग्रश्न अद्विच. याग्रमाणें एकाचा एक 
अश्ञी परंपरा कधींही न संपण्यानें अनवस्था दोष उत्पन्न होतो. 
पुनः इश्चरवायांस दूसरा प्रश्न असा कीं, प्रथमतः सृष्टि रचिलेली नब्द्दती, ती मागाहून कोणी 
तरी केली असें आपकें म्हणर्ण.अगोदर सृष्टि हवा पदार्थ नब्द्दता तर ल्ञाची रचना करणाय्या ईशवरानें 
कोणत्या जागीं राहुन सश्टिरचना केली हें सांगा पा! यावर ईश्वर निराधार राहून तो फार दिवसा- 
पासून विद्यमान आहे असें म्हणाल, तर तो कोर्ठे रद्दात होता ? कोणत्या स्थानीं बसून त्यानें या सृष्टीची 
रचना केली ? सृष्टि ही कोणत्या तरी आधारावर आह असे म्हणाल तर ज्या आधाराबर सृष्टि आधे 
त्याला कशाचा आधार आह ? ब्याछा दूसन्‍्या कोणाचा आधार आह अस्से म्दृणाल तर पुनः त्याला 
कोणाचा आधार द्वा प्रश्न उपस्थित होऊन पूर्वाप्रमाणें अनतस्था दोष येतो. निराधार व अनादिनिधन 
अशा बस्तुबर तक करूं: नये, असें तुम्दी म्दृणाल, पण त्यामुद्ढें सृष्टीचा कर्ता कोणी तरी अहे हें 
म्दणणें सिद्ध होत नाहीं. जैन तर सत्र पदार्थाना अनादिनिधन म्हणतात. ज्यांनीं सृष्टीचा कर्ता 
मानछेल्श अआद्टे त्यांचें ग्इणण्यांतच दोष येतो. 
जग दें नानाप्रकारचें आद्े.: ईश्वर द्वा एकरूप आहे. अर्थात्‌ एकरूप, ईश्वरानें नानारूप 
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जग कसें बनविडें दवाद्दी पण एक प्रश्नच आदे, दुसरें ईश्रराला शरार नाहीं तो अमूर्तिक भादे भर्से 
आपण रदणतां, मग अमूर्तिक अशा वस्तकदून मूर्तिक असे शरीरादिक कसे बनविलें गेडें ! 
अमूर्तिकापासून मर्तिक पदार्थ बनबितां येतात असा नियम नादीं. बरें ईशवरानें ज्यावेत्ठीं सृष्टी रचिली 
त्याबेत्हीं ध्याष्याजबछ उपकरणें-साधनसामग्री कोणतीं होती ! साधनसामग्रीशिवाय ईश्वराल्ा सृष्टि- 
रचना करतां येतें काय ? जगांत उपादान-कारण उपस्थित असल्याशिवाय कोणतीढ्ी वस्तु बनत 
नाहीं भर्से आपण पाहतों. माती असल्याशिवाय कुंभार गाडगें बनवूं शकेल काय ! ईश्वरानें प्रथमतः 
सामग्री तयार केली, मग सृश्टिचनेस प्रारंभ केला असे म्दणावें तर ती सामग्री कशानें तयार केली ! 
याचें उत्तर देतांना पुनः अनवस्था दोष येतोच. जगाची रचना करण्यायोग्य सामग्री स्वतःसिद्ध 
आदे. ती बनविण्याला कोणाची जरूरी नसलछी तर जगद्दी स्वतःसिद्ध मानण्याचा प्रसंग येइल थ 
जसें जगाचा कर्ता स्वतःसिद्ध मानता तसें जगद्दी मानावें छागेल. 

इंश्वर समर्थ आहे. तो सामग्रीशिवाय फक्त इच्छामात्रे करून जगाची रचना करूं: शकतो 
आसे म्दृणण्याला कांहीं प्रमाण आद्े काय ? इच्छामात्रे करून बाटेल तें करितां येतें असा 
एक सिद्धांत ठरत्यावर मग त्यांत विचार करावयाचें तें काय उरलें! 

ईश्वर कृताथ आह किंवा अकृताथ आहि! जर कृतार्थ म्दणजे लाला करण्या योग्य 
कार्य कांदांच उरलें नसेल तर त्याला जगाची रचना करण्याची इच्छा तरी कशी ज्ञाली ? जर तो 
अक्वतार्थ आदे अर्से म्हणाल तर तो सब जगाची रचना करण्यास समर्थ होणार नाह्टीं. यावरून 
जगाचें कर्तृत्व ईश्वराकडे संभवत नाहीं. 

दुसरें कित्येक इंश्वराला अमार्तिक, निष्किय व सवैव्यापी म्हणतात. बांच्या म्हणण्याप्रमाणें 
जरी ईश्वराचें स्वरूप मानलें तरी असा ईश्वर जगाला कसा बनवूं शकेल हें समजर्णे कठिण आह. 
जो सर्वव्यापी म्हणजे सर्व पदार्थात व्यापून राहिलेला तो जगाची रचना कशी करणार ! ईश्वर 
क्रियारद्वित म्दणजे निष्क्रिय आहे असें मानलें तर तो सृष्टि रचण्याकरितां कार्य करील हैं कर्से 
संभवेल ! ईश्वरानें सष्टीठा कोणत्या हेतूनें रचिलें ? तो तर कृतार्थ व कृतकृत्य आह. त्याला धर्म, 
अर्थ, काम त्र मोक्ष या चारी पुरुषार्थातून कांहींढी करावयाचें उरलें नाहीं. मग सृष्टि रचून त्यानें 
काय फलप्राति इष्छिली ? प्रयोजनाशिवाय मूर्ल मनुष्य देखील कोणतेंही काम करण्यास प्रवृत्त 
होत नाहीं असें आपण पाहतों, जर ईश्वराला सृष्टि रचण्यांत कोणतेंही प्रयोजन साधावयाचें नब्हतें. 
त्यानें निष्कारण रचना केली आढ्े असें म्हटलें तर ईश्वर निरथक कार्य करणारा ठरेल. ही निर्थक 
क्रिया “ ईश्वराची लीला” आदि असें म्दृणाल, तर त्याला मोहपरंपरा प्राप्त झ्वाली, कारण लीला अथवा 
क्रीडा द्वी अज्ञानी बालठकाला असते अथवा जो प्रथमतः दुःखी असल तो लीला करून आपर्ले 
दुःख विसरण्याचा प्रयत्न करीत असतो. इंश्वरानें ज्यावेद्तीं जग रचिलें त्यावेदीं त्यानें सबे पदार्थ छुंदर 
व सुख देणोरे असेंच कां निर्माण केले नाह्वींत ? त्यानें जगांत कित्येक दरिद्री, दुःखी, रोगी, कुरूप, 
कुबुद्ध, नीच जातिचे प्राणी; तसेंच विष, कांटे, मल, मूत्र इत्यादि व दुष्ट, म्लेंब्छ, मिक्ठ, सर्प, 
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चांडाल बगैरे पदार्थ कां उत्पन्न केले ! बुद्धिमान्‌ असेल तो आपडी सर्व बुद्धि खर्चून कोगतेंडी 
कार्य अत्युक्षम करण्याचा प्रयत्न करीत असतो. त्यापासून कोणाचेंद्दी अनिष्ट व्हार्वे अशी मुल्दींच इच्छा 
नसंते. मग इश्चर तर अतुल बुद्धिमान्‌, समये व स्वतंत्र असून ध्यानें ग्ानि येण्यासारख, भयानक, 
दुःखदायक व घाण अशा पदार्थाची उत्पत्ति कां केली ! यावर तुम्ही म्हणाल कीं, मनुष्य प्राण्यानें 
जसजशी कम केलीं तदनुरूप ईश्वरानें त्यांची शरीरादिक सर्व सामभ्री बनविलीं असें म्हणण्यांत 
ईश्वराचें ईश्वरत्व तें काय रादिलें! जसें कोश्धाछा बारीक सृत दिलें व त्याचें त्यानें बारीक बस 
तयार करून दिलें, जाड सृत दिलें तर जाड वल्र बनवून दिलें. यांत त्याचें मद्स्व तें काय! आपण 
सूत जसें दिलें तसें त्यानें बारीक मोठें ब्न निर्माण केलें. 

संसारांत प्राणी जी बरीं वाईट अनेक कमें करतात तीं आपस्या अभिप्रायाठा अनुसरून 
इंश्वर करवितो किंवा ईश्वराच्या अभिप्रायाशिवाय प्राणी आपतल्याच इच्छेनें करतो ? जर तीं कारें 
ईश्वराघ्या इब्छेनें तो करीत असेल तर ईश्वरानें जाणून बुजून आपस्या ग्रजेकदन खोटीं कार्यें कशी 
करविलीं ! आपलीं संतानपरंपरा दुराचरणी व्द्वावी असे कोणी तरी इच्छील काय ? जर ईश्वराची 
इच्छा नसतांना प्राणी आपस्या इच्छेनुरूप कार्ये करतात म्हटल तर ईश्वरा्चे इंश्वरश्व व कर्दृत्व कोठें 
गैलें ? जग स्वतःच कर्मादिक कार्याचें कर्ता बनलें. यावर जसें कर्म केलें असेल तर्सेच कार्य होईल 
पण तें ईश्वराच्या निमित्ताने घट्टन येतें अस म्हणाल, तर जी वस्तु आधीच सिद्ध ज्ञाली आह तिचा 
विनाकारण ईश्वराकडे संबंध छावण्यांत काय मतलब ? 

ईश्वर संब ग्राण्यावर प्रेम करणारा आह्वे. जगावर अनुप्रह करण्याकरितां त्याने तें रचिलें 
आद् भरे तुम्दी म्द्ृणतां, त्याअर्थी त्यानें सब सृष्टि सुखी व उपद्रवरद्धित रचावयास पादिजे द्वोती. 
पण जगांत दुःख, वियोग, दारिद्य व दैन्य चॉद्वोकडे भरलेलें दिसून येत आहे ते कां ! याचा 
विचार करतांना असें दिसून येतें कीं, याही गोष्टीत ईशवराचें प्रभुत्व राहिल नाहीं. यावर तुम्दी म्द्ृणाल 
कीं, त्याने आपल्या भक्तांना सुखी, दुष्टांना दुःखी बनविल यांत त्याची प्रभुता नाद्दीं काय ? पण 
ईंशवरानें स्वतः दोऊन दुष्ट कां निर्माण केलें ? त्याछा आपले सब्व भक्तच निर्माण करतां येत नब्द्ते 
काय ! ईश्वराला प्रथम दुष्टाची कल्पना नव्हती, जेब्ह्ां त्यानें दुष्टांना पाढ़िलें तेब्द्ां त्यांगा शासन 
केले या म्दृणण्यांत ईश्वराचें अज्ञान प्रगठ द्वोतें. 

ईश्वर जी जगाची रचना करतो ती, जग पूर्वी विद्यमान असलेलें पुनः बनवितो अथवा पूर्वी 
मुछींच नसलेलें अर्थात्‌ नवीनच उत्पन्न करतो ? जर पूर्वी असलेल्या जगाचीच रचना करीत 
असला तर जें पूर्वीपासूनच सत्‌ अर्थात्‌ विद्यमान आद्वि त्याची पुनः रचना ती काय करायची ! 
पूर्वी मुल्ठींच नसलेक्या पदार्थांनी रचना करतो अंसे म्दणावं तर आकाश पुष्पाप्रमाणें तो पदार्थ 
अवस्तु ठरेल. 

ईश्वराला तुम्दी मुक्त ग्दवणतां ना ! मुक्त असतात ते कोणतीद्वी क्रिया करणें किंवा करविणे 
याविषयीं नेह्र्मी उदासीन असतात. त्यांना सृष्टि रचावी असा विचार कसा उत्पन्न होईछ ! करणें 


है१€ रतनकटेंड -भावक्ाचार सर रे ५ 


किंता करविणें प्ंची चिंताच मुक्ी शुरू जीवाढ़ाड़ी संभवत नादों. ईश्वर संसारी भसेल ता तो भापरवा 
छारखा श्रम्नला पाद्िजे. त्पत्य सर्व जम उस्प्नन्न करितां येजार नादीं. रणून “ईसा जगांचा 
कर्ता भहदे ! ढें ग्दगणें छुल्लींच छिड दोत नादीं. पदिल्यांदा जनाची रचना आपण कराग्रग्ात्ी व 
पुन: आपणज्ञ त्याचा संद्वार कराबस्राचा हा महान्‌ अपर्म आदे. 

* जयांत दैत्मराक्षसादिक दुषंचा फार उपद्रव झ्ञाला म्दृणून ईशर त्यांचा प्रलयकार्डी संदर 
करितो ” असें मद्ृणाक् तर भगोदर भसे दुष्ट त्यातें उत्पन्नच कां कराते ? हे छोक दुष्ट होतीर हें 
व्पाला समज़लें नददूतें म्डटलें तर ईश्वर अक्ञानी ठरतो. त्याव्य आपल्या कृतीरचे फल समजले नाहीं 
व त्यामुद्ठें तो दुःखी बनून वरचेवर नवी रचना करीत आदि. रचना करण्यांत चूक झाली अत 
आढ्द्टून आल्यास तिच्ा संद्वार करण्यास तयार द्वोतो व दुष्ट कोठे असतात याचा शोध करूं: छागतो. 
दुःखानें व्याक़ुल क्वाल्पामुर्के स्व॒तः प्रगट न होतां दुशंना मारण्याकरितां तो हजारो उपाय, वेष, 
शह्नादिक सामुप्री एकत्र करण्याध्या विचारांत व अनेकांचें साह्षाय्य करसे घ्यावें या विचारांत मप्न 
होऊन आपला जन्म सदैच दुःखांत प्रृंण करितो अ्से म्दृणावें छागेल, याप्रमाणें ईश्वरांत भ्ज्ञान, 
सगद्वेष, मोद वंगैरे पुष्कछ दोष उत्पन्न होतात. 

याकरितां इतर लोकांनीं राचिछेलया असत्य शास्रापासून उत्पन्न होणान्‍्या दुःखाचा विचार 
करून ब्रीतराग सर्वज्ञांनीं प्ररपण केलेल्या अनादिनिधन, स्वतः धीद्ग, अशा जगाच्या स्वरूपानें 
यथार्थ ज्ञान करून घेऊन,तेंच खेरें आह अशी इढ् श्रद्धा ठवाबी. जीव, पुद्दल, धम, अधर्म, आकाश, 
आणएि काल द्ढी सद्दा द्वव्यें अनादिनिधन आहत. असत्‌ वस्तूचा उत्पाद करण्यास व सत्‌ बस्तूचा 
नाश कण्ण्यांत कोणीडी कथधीढी त्रिकार्ली समय होणार नाढीं दें पक्कें लक्षांत ठेबावें. उत्पाद, विनाश 
द्रव्यांत द्वोत असतात. मइणून जें शात्रांत वर्णन अद्दे तें पर्यायार्थिक नयाच्या अपेक्षेनें आदे. जेबढ़े 
रूणून चेतन अचेतन पदार्थ आद्वेत त्या सर्बाँचा द्वव्यदष्टीने कर्भीही नाश ब उत्पत्ति होत नाहीं. 
प्रत्येक क्षणीं त्यांतील पूर्व पर्यायाचा नाश व उत्तर पर्यायाचा उत्पाद होत असतो. द्रब्य हें 
घ्हवव आई व तें क्षी उत्पन्न द्वोत नाढ्वीं ब नाशही पावत नाहीं. उत्पन्न होगें व नाहींसें दो हें पर्या- 
याचे कार्य आदे. पर्याय दवा कथीही एकरूपाचा राहत नाहीं. दृब्याचा नाश कर्धीच होत नाडीं. 
सद्दादी द्रव्यांच्या समुदायाल्वाच लोक म्दणातया्चें, याशित्राय दुसरी वस्तु लोक नब्हे. 

दादक्षभाबना ॒ 

या संस्थानविचय धम्मथ्यानांत बाराभाबनांचें चिंतन निरंतर करणें योग्य आदि म्हृणून त्यांचे 
थोडेसें स्वरूप येथें सांगतो. जया बारा भावनांचीं अनित्य, अशरण, संसार, एकत्व, अन्यत्व, अश्युचि, 
आज्नव, संबर, निजरा, छोक, बोषिदुरलेभ आणि धर्म अशीं नांबें आहेत. या सर्वांचा स्वभाव भग- 
बान्‌ तीयैकरांनीं देखील चिंतन करून , संसारंदढ भोगापासून त्रिरक्ति प्राप्त करून भेतली आइ़े. 
यावरून या भावना वैराग्याब्या माता आहत असें म्दटलें आह्े तें योग्य आहे. या भावनांचे चिंतन 
करण्यापासून सर्व जीबांचें ढ्वित द्वोतें. अनेक दुःस्बांनीं ब्यापलेल्या संसारीजीबांना या भाबनांना 
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शरण गेल्यानें दुःखमुक्त द्वोतां येतें. दुःखरूपी अप्लीनें संतत्त झालेल्या जीबाला, शीतल मंद व सुगंध 
वायूंनीं व्यातत अशा कमलवनांत जाऊन निवास केल्यासारखें सुख या भावनांध्या चिंतनापासून होतें. 
या भावना तक््वनिर्णय करून देणात्या व अशुभ ध्यानाचा नाश करणास्या आदत. यांष्या चिंत- 
नासारखें जीवांचें दुसरें कल्याण नाहीं. हा भावना द्वादशांग वाणीचें केवत्ठ सार आद्वित, म्दृणून 
यांचें मोव्या प्रेमानें या संस्थानविचयधर्मध्यानांत चिंतन करणें अवश्य आहे. याल्ा अनुप्रेक्षा अर्सेढी 
म्ह॒णतात. 


१ अनित्य अलुप्रेष्षा 


जगांत दिसून येणारे सत्र पदार्थ अनित्य आह्वित. देव, मनुष्य, तियंच वगैरे सर प्राणी 
पाण्यावरील बुडबुड्याप्रमाणें अथवा अश्रीच्या ज्वालेप्रमाणें नाहींस होतात. तसेंच वैभव, ऋद्धि, 
संपत्ति व इतर परिग्रहद्दी स्वप्ताप्रमाणें क्षणभुंगर भआहित. याचग्रमाणें धन, यौवन, जीवन वगैरे सब 
परिवारही विनाशिक आंद्व. पण मिथ्यादृष्टी जीव यांनाच आपकें हित करणांर आद्वेत असे समज- 
तात. ज्याला स्वस्वरूपार्चे ज्ञान असतें तो परक्‍्याला आपलें स्वरूप कर्से मानील : आपणाला 
दिसणारें इंद्रियांचें सौर इंद्रधनुष्याच्या रंगाप्रमाणें नाहींसें द्वोणोरें आंहे. तरुणपणाचा जोर साये- 
काल्च्या सूर्याष्या लालीसारखा क्षणध्वंसी आहे. म्हणून हें माझलें गांव, हें माल राज्य, ह माझें घर, दें 
मानें धन, हें माझें कुटुंब असा विकल्प करणें व्यर्थ आहे. असा विकल्प मोह्,ाच्या प्रभावानें होत 
असतो. जे पदार्थ आपल्या डोब्याला दिसतात ते सब्र, नाशबंत आद्वित. या पदार्थाना पाद्षणारीं, 
जाणणारीं इंद्विये पण अबश्य नष्ट होणारी आहत हैँ जाणून आत्म्याच कल्याण करण्यासादीं या 
सर्वाचें स्वरूप समजून घेण्याचा प्रयत्न करावा. 


संसारांत आप्तबर्गाच्या संबंधामुरें अनेक प्रकारचीं पापकर्म आपणांस कराबीं छागतात. तो 

संबंध तरी नित्य टिकणारा आह्दे काय ? जद्दाजांत परदेशी गमन करूं इभ्छिणोर अनेक देशचे व 

अनेक जातीचे छोक असतात. जहाज इश्स्थलीं पोह्ोंचबितांच ते सव आपा- 

आप्तवर्गाचा संबंध पल्या जागीं निधून जातात. तीराछा जह्याज पोंढेचेपयेत सर एके ठिकाणीं. 

अनित्य आहे.. असतात, पुरढ़ें ते एकत्र राद्यत नाद्वींत. याप्रमाणं जगांत कुल ही एक नाक 

अथवा जहाज आदहे. या कुलांत अनेक गतींतून जीव येऊन उत्पन्न होतात,. 

आपकलें आयुष्य पूर्ण ज्ालें म्दणज आपापल्या कर्मानुसार चारी गतींत जाऊन उत्पन्न द्वोतात, म्दृणून 
आप्तवर्गाचा संबंध सतत टिकणारा आह्दे असें मानूं नये. 

ज्या शरीराच्या संबंधानें स्लीपुत्र, मित्रबांधध आपले आद्वत असे वाटतें, तें शरीर दखील 

अ्नीत भस्म ह्वोणारें आहे अथवा त्याला पुरल्यास जमीनींत मिकून जाणोंर आद्दे अथवा या शरी- 

राचे दोन्दी संस्कार न करता एखाद्या मनुष्यभक्ष्यक दिंश्षपशृच्या भक्ष्य- 

शरीरददी अनित्य आदे. स्थानीं ठाकलें तरी ब्याचे विष्ठेत अथवा कृमिकलेवरांत रूपांतर होऊन, 


र्‌्‌ है ड्डे | 
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त्याचा एकेक परमाणु जमिनीवर अथबा आकार्शांत ब्खिरूम जानारा आहे. पुनः था दारीराचा 
संबंध प्रात दोणार नाहीं असे जाणून, ख्रीपुजादिकांध्या मोहानें आपझा धर्म निघवयूं नये. आपण 
ज्या स्लीपुत्र, मित्रबांधब, स्वामिसिषकादिकांशी मिकुम राहुन सुखाने कालक्रमण बरागें असें इच्छितो 
पण ते सम कुदुंबी लोक शरदऋतूंतील ढगाप्रमाणे बिखरून जाणारे अद्देत त्यांचा संबंधदी 
नाहींसा होणार आह. 
याशिवाय इतर पदार्थ म्दृणजे जें राज्य, जी जमीन, जी हवेली व जें उपजीविकेचें साधन 
तुम्दी आपलें मानून त्याकरितां द्विसा, असत्य, कपट बगैरे करण्यास प्रदृत्त द्वोतां ब अनेक जीवांना 
छुबाइन आपल्या पोटाची खत्हगी भरतां, आपल्या शक्तीच्या व सत्तेच्या 
राज्य व ऐश्वर्य हेंही जोरानें निर्बठाला धमकाबून त्यापासून बत्ठजबरीनें पैसे छुटितां, त्या सर्व 
अनित्यच... परि्रद्वांचा संबंध दी कायम राह्णारा नाद्दी, यःकश्वित्‌ उपजीबिकेकरितां 
नरकतिय॑च गतीत अनंतकालपयैत अनंतदुःखाची परंपरा तुम्दांला यापासून 
ग्राप्त होणारी आद्वि ग्दृणून वरील अन्याय प्रवृत्ति करण्याचा विचार मनांत आणूं नये. अनित्य परि- 
प्रद्वाच्या स्वामित्वाकरितां व अभिमानाकरितां आजपयंत कित्येक बिलयाला गेले व अजूनद्दी कित्येक 
जात आद्वेत म्हृणून अन्याय भ्रवृत्तीचा परिद्दार करून आपत्या आत्म्या्े कक््याण द्वोईछ अशा 
मार्गाचें अवलूंबन कराते, 
आतप्तवर्गादिकांबरोत्र आपला जो संबंध जडलेला अद्दि तो उन्हाब्यांत चब्दाटा अस- 
डेल्या वृक्षाष्या छायेखालीं अनेक देशांचे पांथस्थ यऊन विश्रांति घेतात ह्या प्रकारचा आटे. क्लाडाध्या 
सावलींत क्षणमात्र विसावा घेऊन पथिक लछोक ज्याग्रमाणें आपापल्या गांबीं 
आछांचा संबंध. निघून जातात, तद्बत्‌ संसारांत कुलरूपीं वृक्षाब्या छायेखालीं दे कुदुंबीजन 
क्षणिक आह... राहुन आपापल्या कर्मानुसार अनेक गतींत श्रमण करण्याकरितां निधून 
जातील,. तुम्ही ज्यावर अतिशय प्रीति करीत आह्ठां तीं माणसें देखौल मत- 
लबी अद्वित, डोन्यांतील छालीप्रमाणें त्याजवरील प्रीति नाहीशी होणारी आंढे. एखादा झाडावर सापं- 
काव्च्या वेद्ीं जरसे अनेक पक्षी प्रवसंकेताबांचून येजन बसतात त्याप्रमाणें आपल्या कुदुंबांत देखीलही 
अनेक माणसे येऊन उत्पन्न होऊन आपापल्या कर्मानुसार पुनः नाहींशीं होतात- 
हैं सगकें घन, ऐश्वये, आज्ञा, राज्य व इंद्रियांच्या विषयांची सामग्री वगैरे पाइतां पाद्तां 
नाश पाषणारी आह. तारुण्य हें दोन प्रद्रष्या सावलीप्रमां चंचल आह. ते स्थिर रद्दाणारें नादीं. 
चंद्र-सूर्य-प्रहदनक्षत्रादिकांचा अस्त झाला तरी पुनः पुनः त्यांचा उदय द्वोणारा 
तारुण्य नश्वर आदे.. आदि; वसंतप्रीष्मादिक ऋतु गेले तरी पुनः येणोरे आद्वित, परंतु एकदां नष्ट 
झासेलें इंद्रिय, यौवन, आयुष्य, शरीरादिक मात्र पुनः कधींद्दी येणारे नादीत. 
जसे पर्वतावरून पडणात्या नदौचे तरंग अग्रतिबंधकतेने नाहींसें दवोतात तद्बत्‌ आयुष्य हें प्रत्येक- 
क्षणी नाहीसें होतें. 


ढेज १३६१ अज़वापिकार ह ३७१ 


ज्या शरीराध्या आधान आपसे जीबन आदे त्या शरीराला जर्जर करणारी जरा प्रत्येक सम- 

याला जक्क जबत्ठ वेल चालछी आदे. ती तादण्यरूपी ब॒क्षाला दर्भ करण्याप्त दाबाप्नमिसारखी, 

सौभाग्यरूपी पुष्पाछा जलकूडी सारखी, स्रीय्वा प्रीतिरूप &रि- 

जरेखें खरूप. णीला वाघासारखी, ज्ञानरूपी नेश्नाछा मिटविष्वास धूलीच्या बृष्टिसारली, 

तपरूष कमलछाध्या बनाला बर्फासारखी, दैन्य उत्पन्न करण्यास आईसारखी, 

तिरस्कार बृह्निगत करण्यास शौप्रगामिनी ख्रीसारखी, उत्साह नाहींसा करण्यास तिरस्कारा- 

सारखी, रूपरूपी धन चोरून नेणारी, झ्क्ति नष्ट करभारी, पायांतीठ शक्ति दरण करणारी, भाव्ठस 

वाढविणारी व स्मरणशक्ति नाहंशी करणारी आहे. यमाला बोलाबू पाठविलेल्या दूतब्रियेप्रमाणें असणारी 

अशी जरा प्राप्त ज्ञाली म्दणजे आत्मद्वितावें बिस्मरण होतें. वरचेवर मनुष्यजन्म, सत्कुल, जैनणर्म 

यासारखी सामप्री श्राप्त द्वोत नसते. जोंपयैत तुमच्या नेत्रांत तेज, पायांत जोर आणि आसध्म्यांत 

बिचार करण्याची शक्ति आदे तोंपय॑तच याचा विचार करा. इंद्वियांतील शक्ति प्रतिसमयास कमी 

द्ोत आदे. ती नाहींशी झाल्यावर आत्मकल्याण के करणार ! 

हा सर्व संयोग वियोगस्व॒रूपाचा अह्ि. बिषयप्रेमामुर्के कोणार्चे कल्याण झाल्यावें उदाहरण 

नादीं. उलट असंख्यात जीवांचें अकल्याण ज्ञाल्याचीं उदाहरणें प्रत्यशी आढकून येतात- 

बाबानो, दे इंद्रियांचे विषय व इंदियें हीं दोन्‍्दीही नाहींशीं द्ोणारी 

इंद्रियविषयांची. आदत. तुम्ही कोणाकरितां आत्मद्वित सोइन धोर पापाचा बंध करौत 

अनित्यता... आइ्वांत ? दिवसेंदिवस विषयप्रीतीत कोणाकरितां लीन ह्ोत आह्वांत ? हे सर्ब 

विषय तुमच्या अंतःकरणांत तीत्रदाह उत्पन्न करून नाहींसे होतील. शरीर 

हैं रोगानें सदैव भरलेलें आहे. जीवन मरणसंयुक्त आदे. ऐश्रये नाशाघ्या सन्मुख उमें राहिलेलें 

आह. संयोगाचा खात्रीनें वियोग होणार आढ्ि. इंद्रियांचे सर्व विषय आत्मस्वरूपाची भुरछ पाडणारे 

आह्वित. यांच्या नादीं लछागल्यानें सब जीव आपला नाश करून घेत आद्वित. यावरून विषयसेवना- 

पासून सुख इच्छिणारे मूर्ख छोक पुष्कल्ठ दिवस जगारवें म्हणून विषप्राशन करण्याची इच्छा 

करितात, ग्रकृतीछा शीत बाटावें म्हृणून अम्नीत प्रवेश करितात, अथवा मिशष्टभोजनाकरितां 

विषवल्लीठा सिंचन करून वाढवितात अर्सेच म्हणाबें लागेल. विषयापासून मोह आणि मद उत्पन 
दोतो ग्दृणून त्यांवरील प्रेम सोइ्डन आत्मकल्याण करण्याचा प्रयत्न करावा. 

मरण अचानक प्राप्त द्दोईल. द्वा मनुष्यजन्म व जिनधम नाढींसा झास्यानें पुनः अनंतकाछ 

ः गेला तरी प्राप्त द्वोणें दुर्लभ आदढे. नदीवरील तरंग एकदां उत्पन्न झाले कीं 

मनुष्यजन्स पुन: ते नाद्वींसे व्हावयाचेच. पुनः ते परत यावयाचे नाहींत. तद्बत्‌ आयुष्य, 

मिलणार नाहीं. शरीर, रूप, शक्ति, सौंदय बगैरे नाहींसे क्लाले म्दणजे पुनः कथीदी प्राप्त 

दोत नाढीत. शरीर एकदां नाहींसें झ्ालें म्हणजे तुम्हाला प्रिय असणारे जे 

स्री, पुत्र, मित्रादिक यांचा संयोग स्वप्नासारखा आहे असें समजून त्यांचेकरितां अनीति, पाप कर- 
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ण्याचें सोहून तत्काल शील, अ्रत, संयम बगैरे धारण करा. 
हूं जग इंद्रजालविदेप्रमाणें श्रम उत्पन्न करणारें आह. यांत धनयौवनजीवन, खजन परजनाचा 
समागम द्वोतो त्यामुद्ठें जीब मोहानें आंधका होतो. पण ही धनसंपदा चक्रततीजवत्ठ स्थिर राइिली 
नाहीं ती अन्य पण्यविष्टीन प्राण्याजवल्ठ कशी स्थिर राह्दील ! तारुण्य हें 
शरीरावर जरेंने नष्ट द्वोई्लठ. जीबन मृत्यनें व स्वजनपरजन वियोगानें नष्ट होणारे 
अवास्तव प्रेम अह्दित. यांवून चिरकाल कोण राह्दील असें तुम्हाला वाटतें ! या शरीराला दररोज 
करूं नका.. तुम्ही स्नान धाद्न स्वच्छ करतां, अनेक अ्त्तांनीं सुगंधित करतां, 
मौल्यवान्‌ वस्लाभरणांनीं सुशोमित करतां, अनेक प्रकाराध्या मधुर व मिटष्ट 
भोजनानीं पुष्ट करितां, याप्रमाणें रात्रंदिबस या शरीराचेंच दास्य करण्यांत आपका काल घालवितां 
शब्या, आसन, काम, भोग, निद्रा, शीत, उष्ण वगैरे अनेक उपकार करून पुष्ट करीत आह्वां व 
याच्या प्रेमपाशांत सापडलेले आह्वांत. त्यामुव्ठें भक्ष्य, अभक्ष्य, योग्यायोग्य, न्‍्यायान्याय याचा विचार 
न करितां आपका प्रिय धरम ठाकण्यास तयार होत आह्वां. एवढेंच नब्दे पण या नाशबंत 
शरीराकरितां कीर्ति गेली तरी बेद्वेत्तर, प्रसंग मृत्यु आला तरी पत्करला, वेव्ेबर नरक राष्ट्रों पण 
निगोदांत राद्दा्वे लागर्लें तरी कबूछठ करित आह्वां. असलीं संकर्टे रद्वणजे शरीराच्या प्रीतीपु्दे 
कांदीच नाद्वीत अशी तुमची समजूत ज्ञाली आद्े. पण हें शरीर पाणी भरलेल्या कांचेध्या 
भांड्याप्रमाणें नष्ट होणारें आदे याची तुम्हाला कल्पना देखील नाहीं. या शरीरावर उपकार करणें 
म्हृणजे कृतप्नावर उपकार करण्यासारखें आहे. यावर जितका तुम्दी उपकार कराल तितर्केच 
तें तुम्दाला सापाला पाजलेल्या दुधाप्रमाणें विपरीत फल देणारें आद्वे. या दारीराबर फाजील 
प्रेम करण्यानें तुम्हाला मद्दादुःख, रोग, कैश, दुर्ध्यान, असंयम, कुमरण, नरकपतन बगैरे निश्चयानें 
प्राप्त द्वोणारें आंहे. या शरीराला जसजर्से तुम्ही विषयादिकांनीं संतुष्ट करीत रद्दाल तसतसें तें 
तुमच्या आत्म्याचा अधिक नाश करण्यास समथ होईल. शरीराछा जर तुम्दी एक दिवस जेबण न 
दिलें तर तें तुम्दांस दुःखानें व्याकुल करितें. आजपय॑ंत ज्यांनीं ज्यांनीं शरीराबर प्रेम केले आइ। व्या 
सर्वांची गति संसारांत चांगली प्नाली नाहीं. त्यांचें आत्मकार्य बिघद्ून अखेर अनंतानंत काल नरक- 
निगोदांत श्रमण करावें छागर्ले आद्वे, पण ज्यांनीं वेदेवर साबध होऊन शरीराछा तपश्चरणाकड़े 
लावून कृश केले आह, त्यांनींच आपलें हित करून घेतलें आद्वे. इंद्रियांना जसजसा विषयभोग 
मिल्ठलेलड तसतझ्ञी तीं तृत्त न होतां उठछट तुमची तृष्णा वाढवितात. जसे पेटलेल्या अप्लीत लांकड़े 
ठाकौत गेल्याने तो न विज्ञतां उठछ्ट अधिक प्रज्बल्तिच होत जातो, तसें इंद्रियें विषयभोगांनी वृप्त न 
होतां उलट त्यांची भोगेच्छा वाढतच जाते. एकेक इंद्रियाध्या वश झाल्यानें चक्रंवर्ति राजे श्रष्ट 
दोऊन नरकांत गेले म्द्ृणून इंद्रियांना, दुःख देणारे, पराधीन करविणारे, नरकाछा पॉोंचबिणोरे 
जाणून त्यांवरीछ प्रम टाकून, आपल्या वश करून घ्यावें. जगांत मनुष्यप्राणी सर्व निश् कर्में इंद्वि 


यांच्या वच् ज्ञाल्यामुठेंच करीत असतो, म्द्णून इंद्रियरूपी सर्पाच्या विषापासून आपतल्या आत्म्याची 
रक्षा कराबी 
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आपण नाइाबंत अशा लक्ष्मीबरद्दी अतिशय प्रेम करितो. परंतु ती कशी आदे याचा विचार 

करीत नादी. लक्ष्मी द्वी. क्षणभंगुर असून कुलीन पुरुषांशीं रममाण होणारी नाहीं. ती घूर, बीर, धीर, 
कुशल, पंडित, मूख, सुरूपी कुरूपी, मित्रे, धर्मात्मा, अधर्मी,पापी, दातार, कृपण 

लक्ष्मीचा ख़माव. यांपैकीं कोणाजवत्ठद्दी सदैव रहमत नाहीं. ज्यांनीं पूर्वी पुण्य केलें असेल त्या- 
जबत्ठ ती दासी होऊन राह्णणारी आह. द्वी कुपान्नाला दान दिस्यानें व खोरटें 

तपश्चरण केस्‍्यानें उत्पन्न होते. आपल्या मोहानें जीवालछा कुमा्ग व कुभोगांकडे प्रदत्त करून दुर्गतीला 
पोंचबिते. सध्यां चाद्धं असलेल्या पंचमकालांत तर दी वरील कारणांनींच प्राप्त होते व बुद्धीला श्रम 
उत्पन्न करून अनन्वित कूर्त्यें मनुष्याच्या हातून घडविते. ही महत्मयासानें प्राप्त होते व ग्राप्त झ्ाली 
तरी तिचा उपयोग पापविषयक उपभोगाकडेच अधिक व्ह्ाबयाचा. ही जब असतांना सत्पान्न- 
दान, विद्यादान, अभयदान, ओऔषधदान वगैरे देण्याची कचित्‌च बुद्धि उत्पन्न होते. लक्ष्मीमुद्ठे 
सदैव आर्तष्यानांतच परिणाम रममाण ड्ोऊन तिय॑चगर्तीत उत्पन्न ब्दावें लागतें. लक्ष्मीपासून तृष्णा 
बाढते, मद उत्पन्न द्ोतो, म्हणून द्विचा उपयोग दुःखी, दरिद्वी लछोकांच्या उपकाराकडे, धर्मकृत्ये 
वाढविण्याकडे, धर्मायतने व विद्यालयें बनविण्याकडे, विद्या शिकविण्याकड़े व बीतरागसिद्धांताचा 
प्रसार करविण्याकडे करून ह्विंठा सफल करारवें. न्‍्यायप्राप्त लक्ष्मीचा उपयोग मर्यादित ब प्रामाणिक 
भोगोपभोगांकडे करावा. तसें करीत असर्ताना धर्माचा घात होणार नाहीं दें लक्षांत ठेवावें. ही सदैव 
पाण्यावरीछ तरंगाप्रमाे चंचछ आह अ्से जाणून प्रसंग प्राप्त ज्वाला असतां दान ब परोपकार 
करून घ्यावा. ही परछोकी वरोबर यावयाची नाहीं. मृत्यु अचानक प्राप्त श्ञाका असतां इला इथेंच 
टाकून तुम्हाला जाबें छागेल. जे द्रब्याचा सत्कर्माकडे मुठींच उपयोग न करितां सदैव संचय 
करण्यांतच गुंतलेले असंतात, ते स्वतः आपल्यालाच फसंबून घेतात हें त्यांच्या लक्षांत येत नाहीं. 
अनेक प्रकारची पापकार्ये व न्‍्याय-अन्याय याकडे लछक्ष न देतां पुष्कत्ठ लक्ष्मी संपादन केली, 
तरी आपसल्यामार्गें ती दुसय्याच्या द्वातीं जाणार यांत तर हांका नाहीं. कन्पना करा कौं, मरण 
येण्याच्या अगोदर ती आपण कोणाच्याही दह्वा्ती दिली नाहीं व अन्यदेशांत ब्यापारादिक साध- 
नांनीं तिची इृद्धि करण्याचें मनांत आणलें, तरी तिथ्या रक्षणाची व नफा-नुकसानीची रात्र॑दिवस 
चित्तालछा व्यग्रता असणारच. तसें न करतां ती जमिनीत खोल पुरून ठेबिली तरी काय ज्ञार्ले 
पुनः ती कोणी काढून तर नेणार नादह्ठीं ना! हा विकल्प उभा आहेच. सारांश रात्रंदिवस द्विभ्या 
चिंतनांत दुष्योन करावें छाग्रून अखेर तिर्चे फल दुर्गति ठेबछेली, सर्त जन्मांत द्व्य एकीकरण ब 
तबच्तन या दोन कायोशिवाय इतर विचारांस क्षणभरही ज्याध्या हृदयांत थारा मित्ठाला नाद्दीं, 
त्याला सद्गति कोणत्या आधारानें प्राप्त व्द्यात्री हाद्दी प्रश्नव आहे. कृपण मनुष्य लक्ष्मीचा दास 
आहे. तो तिर्चे रक्षण करीतच राहणार, दास पुरुषाछा भोगावयाचा अधिकार कोठला ? लछबक्मी 
खोल जमिनींत पुरून ठेविडी याचा अर तिछा इतर दगडाप्रमाणें बनविलें, जमिनींत अगोदरच 
पुष्कष्ठ दगड असतात त्यांत द्विचाद्दी समावेश केला, यांत कृपणाछा काय उपयोग झ्ाला £ 
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इफभाष्या मार्गें कोणातरी त्याक््या वारसाक््या अबवा राजाध्या हातीं ती छामेकछ. कृपणाष्या हातून 
कीणताही पतेषकार ह्षोत नाहीं. सारांस- द्रब्यासारखी जम्मंत आत्म्यत्य ठकविणारी दुसरी कोण- 
तीडी वत्तु नाहीं. लोफ आपला सर्व परमार्थ बाजूह्म ठेऊन दिव्या छोमानें राज्नदिवस अनेक अन्याय 
करित असताल. स्थांना मबेलेटवर अज्न मित्डत भाहीं. यंडी, वारा, पाऊस यांध्या वेदना ते सहन करि- 
तात. रोन व कष्ठ प्राह क्ञाके तरी त्यांगा ते समजत नाहींत, सदेव द्रब्बाचें चितन करण्यांत रात्रौ 
त्यांगा ज्ञोप येत नाहीं. फार काय पण द्रन्‍्बछोभी मनुष्य प्रत्यक्ष द्ब्यापायीं मरण प्राप्त दोतें असें 
समजलें तरी त्याछा तो मोजील माही. यापेक्षां लोभाची अधिक सीमा ती कोणती उरली ! आहून 
करी जीं प्राणसकरटें- म्हणजे छोभाकरितां छढाईल जाऊन युद्ध करणें, झ्मुद्रांत जाऊन खलाशार्ये 
काम करणें, उच पबलावर जाणें, धमरदित देशांत व्यापाराकरितां जाणें, जेथें कोणी आपस्या 
जातीचे, गोताचें, कुलाने, जिब्हाब्यायें दिसणार नाहीं-अशा प्रदेशांत जाणें यांत कांदीच विशेष 
गाहीं. याप्रमाणें छोमाभ्या आशेनें जीव अनेक ठिकाणीं श्रमण करून अखेर दुर्गतीछा जातो. लोभी 
पुरुष न करण्यासारखें, किंवा म्द्वार, मांग बगैरे छोक करितील असें कृत्य देखील करण्यास तयार 
होतो. हतके दिवस न समजतां अपवा समजूल झालें तें गेलें, पण आतां आपण जैनकुलांत उत्पन् 
झालों आहोंत, आपणालछा भमवंताच शाज्र श्रवण करण्पाचा प्रसंग सुदैवानें प्राप्त द्वोत आदे त्याअर्थी 
संलोषबृत्ति धारण करूं: या. आपल्या पुण्याईप्रमाणें न्यायमार्गानें मिक्रेल तेवब्यांत संतोष मानूं या. 
ब्रन्याविषयीं मनांत वसत असछेली गाढ़ प्रीति सोह्टन न्याय्य विषयोपभोग थेऊं या. दुःखित, भुकेले, 
दीन, अनाथ असतीलछ त्यांवर उपकार करण्याकडे आपल्या संपत्तीचा उपयोग करूं: या. आजपयंत 
लक्ष्मीष्या नादीं छायून अनेक लोक फसून दुर्गतीछा गेले. दिध्या संबंधानें जगांतील सर्व जीव 
निश्चेष्ट होत आदत. पुण्याचा अस्त झाला अस्तां ती नाद्दीशी होणार आद्वे. केबत्ठ द्विचा संग्रह 
करून आपण मरून जावें हें लक्ष्मी संपादन केल्याचें फ७ नव्द्े. लक्ष्मी प्राप्त ज्ञालठी असतां तिध्यों 
साहाय्यानें गरीबांबर उपकार कराबा अथवा पममार्ग चाढूं कराबा तर तिच योग्य फछ झ्ालें अर्से 
होईछ. खरोखर जे लक्ष्मीछा पापरूप जाणून मुच्ठीं प्रहणच करीत नाह्वींत ते धन्य होत. पण ज्यानीं 
प्रथमतः ग्रद्यण करून नंतर तिच्यावरील प्रेम सोडून त्याग केला ते अधिक धम्य द्वोत. सारांश- हें 
घन, थौबन, जीवितब्य, कुटुंबाचा संयोग वगैरे पाण्यावरील बुडबुड्याप्रमाणें नश्वर आह्वत म्दृणून 
आत्मयाचें द्वित द्वोईल अ्शी कार्यें करण्याकडे प्रदृत्त ब्हा, थोडक्यांत सांगावयाचें म्दटर्ले म््ृणजे 
संसासंत जेवढीं म्हणून संयोगा्चीं कार्यें घद्दन येतात तीं सब॑ विनाशिक आद्वित असें पक्के समजा. 

याप्रमाणें अनित्य भावनेचें खरूप चिंतन करात्रें व शेवटीं असा विचार करावा कीं, दे पृश्र- 
पौत्रद्भीकुदुंच वगैरे आजपाबेतों परछोकी कोणी कोणाबरोबर गेलेले नाद्वीत व पुर्दें कर्पीही जावयाचें 
नाहींत. आपण उपार्जन केलेलें फक्त पुण्य व पाप ढेंच आपल्याबरोबर येणार आदे. जाति, कुछ, 
रूप, देश वगैरेंचा समागम शरीराबरोबर येथल्या येथथेंच राद्दीछ. अर्से जाणून अनित्यभावनेचें 
धाणमातन्नही विस्मरण होऊं देऊं नये. 
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२ अध्रभालुप्रेषा, । 
संसारांत देव, दानव, इंद्र, मंत्र, तंत्र यांपैकीं कोणीही शरण आलेल्यांचें दुःख निवारण कर 
ण्यास समर्थ नाही. यमराजाष्या तडाक्यांतूनही यांपैकी कोणीदी सुठलेलें नाहीं. आयुष्य प्रृण होता- 
क्षणीच इंद्र देखील कालवश द्ोतो. ज्या इंद्राष्या ताब्यांत असेख्यात देव असतात, ज्याची आड्डा 
दोतांच दजारों ऋद्धिघारी देव हात जोडून पुढ़ें येऊन उभे राहतात, जो स्वर्गामध्यें अनेक प्रकारचा 
छुखानुभव घेत दजारों बषें निवास करितो, ज्याच्या शरीशांत रोग, क्षुधा, तृषा वौरे उपद्रव होत नाहींत, 
जो अतुलपराक्रमी असतो त्यालादी मृत्युनें सोडिलें नाहीं, त्याअर्थी इतरांचें मृत्युपासून रक्षण करण्यास 
कोण समर्थ द्वोईछ ? मृत्यु प्राप्त ज्ञका असतां निर्जन अरण्यांत वाघाष्या दाढेंत सांपडलेत्या इरणीष्या 
पिलाचें कोण रक्षण करूं शकतो ? तद्गवत्‌ मनुष्य प्राण्याचेंद्दी ये रक्षण करण्यास कोणी समर्थ 
नादीं. जगांत आजपाबेतों अनंतानंत पुरुषांचा नाश झाला आढहे. त्यांचें कोणी रक्षण केले ! मृत्यु- 
पासून रक्षण करणारा कोणी असता तर मनुष्य अमर झाला असता. परंतु तो अमर आदे भरें 
अजून तरी ठरलें नाद्दी, व्याअर्थी आपण कोणास शरण गेल म्दवृणजे आपले रक्षण होईल भशा 
मिथ्याबुद्धीचा त्याग करावा. 
संकटप्रस्ंगीं आपण आपसल्या ह्विताकड़े नजर दिली नाहीं म्द्ृणून आपके नुकसान झ्ार्ले 
बशरीरांत रोग उत्पन झाला असतां आपणाकड्न उपाय करण्यांत कसूर झाली अथवा आपत्या इृष्ट 
देवतेला शरण गेलों नाद्दी त्यामुत्ठें अखेर त्या रोगांत त्याचा अंत झ्लाछा. 
मरण चुकत नाद्वी. याप्रमाणं आपल्या कुदुंबांतीछ मृत मनुष्याविषयीं शोक केला जातो. त्यावेक्कीं 
आपण यमाच्या दाढ़ेंत सांपडलेलें आहोंत, आज नादीं उद्यां आपलीढी 
तौच गति द्वोणार आह. कोव्यवधि उपाय केले तरी ज्या कालानें इंद्वाछा सोडिलें नाहीं तो काय 
आपल्या मनुष्याकड्न रोंकछा जाईल ! आज अमुक मनुष्य मरण पावला, उद्यां दुसरा मरण पाबछा 
असे आपण पाहतों,त्याचप्रमाणें आपणही एके दिवशी अवश्य मरणार आद्वोत. जसा इतर मनुष्यांना 
स्री-पुत्र-मित्रांचा वियोग होतो तसा आपणांसद्ी दोईल. त्यावेत्लीं कोणाछा शरण गेछें म्दृणून 
वियोग अथवा मरण होण्याचें थोडच थांबरणार आह ? अशुभकर्माचा उदय प्राप्त होण्पानेंच बुद्धीला 
श्रम उत्पन्न द्वोतो. अ्रबछ् कर्माचा उदय असला म्द्वणजे कसलाही उपाय फलद्रूप द्ोत नाहीं. अशा 
प्रसंगी अमृताचें विष, तृणा्चें शत्र होऊन तें आपला घात करितें. आपले जीवस्य कंठस्य मित्र देखीछ , 
द्वाइवैन्याप्रमाणें वागूं लागतात. 
शुभकर्माचा उदय प्राप्त होतो त्याबेत्वीं मूर्ख मनुष्यांतद्दी बुद्धीचें तेज चमकूं छागतें. कांदौंदी 
प्रयत्न न करितां आपोआप सुखसामग्री येऊन मित्ठते. वैरी मित्रासारखा व विष अमृतासारखें बनतें, 
पुण्याचा उदय असतांना उपद्रव देणान्या सर्ब बस्तुपासून सुख प्राप्त होतें. 
पुण्योदयानेंच. म्हृणून मनुष्यप्राण्याला दुःखमुक्त होण्यास शरण जाण्यास थोग्य कोणी 
मुख होते. असेल तरतें पुण्यकर्मं दोय. त्याला दारण जा. पापाब्या उदयानें 
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हवातांत पडलेलें द्न्य क्षणांत नाढींसें होतें, व पुण्योदयानें अतिदूरची वस्तु श्राप्त होते. व्यभांतराय 
कर्माचा क्षयोपशम असला म्दणजे कांढींदी प्रयन न करतां द्रव्याचे निधि ह्वातीं छागतात- 
पण पापोदय असछा व आपण सदाचारानें वागत असलों तरीद्वी जबल्चें द्रव्य नादींसें द्वोकन 
अनेक दोषांचें खापर मार्थी येतेंव जगांत दुष्कीति द्वोते. यशनाम कर्माचा उदय प्राप्त झाला 
म्हदणजे तेच अपवाद व दुष्कीर्तिहदी नाह्ींशी होते व दोष असलेले सब गुणासारखे दिसूं छागतात. 


संसार हा पापपुण्याध्या उदयानें भरलेला आदे. स्वार्थ व परमार्थ अशा दोन्‍्ही प्रकारचे 
उदय परक्ृत आद्वित. अतएवं आत्मभिन्न आद्वित असा जाणपणा मनांत ठेवावा. कोणतीढी अवस्था 
प्राप्त झली तरी हषेविषाद मान्‌ं नये. पूर्वी केलेला बंध आतां उदयांत 
कमे बलवान्‌ आहे येऊन आपकें फल देऊन नादींसा झ्लाला हें एकार्थी बरेंच झालें, त्या 
बंधाला आपस्या इच्छेप्रमाणें उदयांत आणतां आले नसतें. पुनः कम उद- 
याला आल्यानंतर त्यावर कांहीं इलाज चालत नाहीं. कर्माचें फल जन्म, जरा, मरण, रोग, चिंता, 
भय, वेदना; दुःख बगैरे प्राप्त ज्ञाें असतां त्यापासून रक्षण करण्यास मंत्र, तंत्र, यक्ष, राक्षस, देव, 
औषध व प्रत्यक्ष परमेश्वर देखील समये नाद्वीत. तसेंच आकाशपाताव्यंत कोर्ठेह्ी छपून बसलों तरी 
तो गांठल्याबाचून सोडणार नाह्ीं. औषधी वगैरे पदार्थ बाह्यनिमित्तें देखील अश्युभकर्माचा उदय 
मंद असेल तरच उपयोगी पडतात. दुष्ट, चोर, मिल्छ, बैरी, सिंह, वाघ, साप बगैरे गाबांत अथवा 
अरण्यांत जेथें आपण सापडूं तेथें मारून टाकतील, जलचर जीब पाण्यांत गेलों तर मारतील.पयाग्रमार्णे 
अशुभकर्माचा उदय जलीं, स्थलीं, काष्टी, पाषाणीं, घरीं किंवा वनांत, बुटुंबांत किंवा शख्राल्ांनीं 
सज अशा राजसमेंत कोठेंद्री ब केन्द्ांही सोडीत नाहीं. या जगांत अशीं कांहीं ठिकाणें आद्वत कीं, 
तेथें सूर्यचंद्राचा प्रकाश, हवा व विक्रियाऋद्धिधारक देवांना देखील जातां येत नाहीं. पण कम तेथेंही 
जातेंच. यावरून कर्माचा उदय असतांना विद्या, मंत्र, बल, औषध, पराक्रम, मित्र, योद्धा, हत्ती, 
भोडा, रथ, सैन्य, किछा, शत्राज़्ादिक ब साम, दाम, दंड, भेदादिक उपाय यापैकी कोणीदी 
आपण शरण गेलों असतां रक्षण करण्यास समर्थ ह्ोणार नाह्वींत. उदयाला येणान्या सूर्यास प्रतिबंध 
करण्यासद्दी कोणी समर्थ नाहीं अरे जाणून नेहमीं साम्यभावाचें शरण ग्रहण कराबें ग्हणजे अशुभ 
कर्माची निजरा द्योईल व पुरें नवीन बंध होणार नाह्दीं. रोग, वियोग, दारिद्य, मरण बगैरेचें भय सोडून 
धैय धारण कराबें. 


बीतरागमाब, संतोषभाव व परम साम्यभाव द्वाच सवे दुःखाचा नाश करणारा आह, दुसरा 
कोणीढी नाहीं. आपणांस शरण जाण्याछा योग्य ग्द्णजे आपल्याच आत्म्यांत वास्तव्य करणारे 
उत्तमक्षमादिक भाव आहत. क्रोधादिक परभाव हेच इहपरलोकीं जीवाचा 

बीतरागभावानेंच घात करणारे आदेत. कषायांचौ मंदता होण्यापासूनच इदलोकीं दजारों 
दुः्वनिवारण  विन्नांपासून जीवाची घुटका होते म्दृणून अशा साम्यभावाला शरण जाएें 
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दँच योग्य आहें. रागद्रेषान्या मंदतेपासून नरकतियंच्रादि-गर्तीत जाण्याचें कारण घद्दन येत नहीं. 
मंदकषायी छोंक देवलोकीं किंवा उत्तम मनुष्य-योनौॉत जन्म घेतात. 


प्रवेकर्माचा उदय प्राप्त ज्वाला असतां त्यापासून होणान्या सुखदुःखांत जर आर्तरौद्र परिणाम 

केले तर, अस्तित्वांत असलेल्या कर्मांची उदीरणा होईल, ग्दणजे कालांतरानें उदयाछा येणारी कर्में 
आधीच उदयाला येऊन त्यापासून छुखदुःख भोगावें छागेल. उदयांत 

कर्म दुर्निवार आदे. . आडेल्या कर्माछा कोणीच प्रतिबंध करूं: शकत नाहीं. यामुत्ठे केवछ दुर्ग- 
तीला कारण अशा नवीन कर्मांचा उदय येण्यास बाह्य साहाय्य करणारीं 

कारणें क्षेत्र, काल व भाव हीं मिकून आलीं र्दृणजे त्या उदयाला कोणीढी प्रतिबंध करूं: शकणार 
नाड़ी. जगांत रोगावर औषध वगैरे उपाचार केले जातात ब प्रसंगविशेषीं त्यापासून पुष्कब्ददां रोग 
नादींसेदी होतात. परंतु कर्माचा उदय बलवान्‌ असतो तेब्दां औषधही आपला गुण करीत नाहीं, 
उलट ते उपाय बिपरीत फल देण्यास कारणीभूत द्वोतात. सारांश, जीबाला ज्यावेत्तीं असाता-बेद- 
नीय कर्माचा उदय प्रबल असतो त्यावेव्तीं औषधादिक उपचारांचा उलट परिणाम घड़न येतो व 
अ्याबेत्तीं असातावेदनीय कर्माचा उदय मंद असतो अथवा त्या कर्माचा उपशम असतो पस्यावेव्हीं 
ओऔषध वगैरेपासून उपयोग होतो. कारण कमी शक्ति असणास्याचा प्रतिबंध एखादा दुर्बेल मनुष्यद्दी करूं 
शकतो, तोच मनुष्य बलवानाला प्रतिबंध करण्यास समर्थ नसतो. पंचमकालांत शुभकर्म उदयाला 
येण्यास बाह्य सामग्री फार थोडी आहे, ज्ञान थोडें आद्े व पुरुषार्थेद्वी तसा उणाच आह. या उलछठ, 
अशद्युभकर्माला उदयाला येण्यास लागणाय्या बाह्य सामप्रीचा पुरवठा बिपुल आह. रद्ृणून अश्प 
सामग्री, अल्पज्ञान व अत्पपुरुषार्थ यांदी करून बलिप्ठ अशा असाताकर्माचा उदय कसा जिंकला 
जाईल ? एखाद्या मोठ्या नदीचा प्रवाद्द फुटून बेब्याबांकब्या मार्गानें बाहूं छागला ब त्यांत एखादा 
उत्तम पोदतां येणारा पुरुष सांपडला तर त्याला व्या प्रवाद्याच्या उलट पोढ़तां येईल कां ? ज्यावेत्वीं 
नदीचा प्रवादह्द मंदगतीनें वद्गात असेल त्याबेत्दीं पोहण्याच्या कलेंत निष्णात असणारा मनुष्य त्यांतून 
पोह्न पैलतिरी जाऊं शकेल. त्याला एकाकीं व जोरानें येणान्या प्रवाहांतून पार ह्वोतां येणार नाढीं. 
याचप्रमाणें प्रबलकर्माचा उदय प्राप्त ज्ञाछा असतां त्यांतनून आपणाला कोणी सोडबिणार नाढद्ढीं, असे 
सदैव मनांत बालगावें. इढ॒लोकीं प्रथ्वी व समुद्र द्वे दोन पदार्थ सर्वात मोठे आहेत. यांतून पृथ्वीला 
प्रदक्षिणा घालणारे ब समुद्रांतून पोहून जाणारे पुष्कछ दिसून येतील. परंतु कर्माच्या उदयांतून 
तरून जाणारा मात्र कोणी दिसत नाहीं. संसारांत मलुष्यप्राण्यांना सम्यग्दशन, सम्यग्ज्ञान, सम्यकू- 
चारित्र व सम्यकृतप या चार आराधनांशिवाय अनंतानंतकारांत दुसरें कोणी रक्षण करण्यास समय नादीं. 


उत्तम क्षमामादवादिक दशधर्मापासून अनेक दुःखें, अपमान वगैरे नाहींसे होणारे आद्वेत. 

मंदकघायापासून स्वाधीन सुख, आत्मरक्षण, निर्मल कीर्ति, उच्चपणा बगैरे अनेक सुखसामग्री प्राप्त 

होते. हें त्याचें प्रत्यक्ष फल आहे असें जाणून त्याछा शरण जा. परलोकी मंदकषायाचें फल 
रु, ४८ 
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स्वर्गलोक-प्राति हें प्राप्त होणारें भाहे. न्यवह्वारांत प्रत्येक जीबाला चार पदार्थ शरण जाण्यायोग्य 
आदित. अरिश्वुंत देव, सिद्धपरमात्मा, निष्परिप्रद्द साधु आणि केवलिभगवंतांनीं 


का कह जा । पग्रकाशिलेला दयामयी धर्म. यांना शरण गेल्याशिवाय आस्म्यांत निर्मेलपणा 
* _ य्राप्त ह्ोणार नाहीं. 
३ संसाराजुप्रेषा 


अनादिकालापासून संसारांत मिथ्यात्व कर्माष्या उदयानें निश्रेष्ट ज्ञालेला जीव सर्वक्ष बीतराग- 
प्रणीत धर्माला ग्रहण करीत नाहीं. त्यामुक्ठें त्यास चारी गतींत श्रमण करावें लागत आदि. संसारांत 
कर्मरूप दृढ़ बंधनानें बद्ध ज्ञाल्यामुत्ठें पराधीन दोत्साता त्रसस्थावर-योगीत 
चतुर्गति-श्रमण. निरंतर भयंकर दुःख भोगीत असून बारंबार जन्म-मरण करीत आदे. जे जे 
उदय येऊन रस देतात, त्या सर्व उदयांना आपलें स्वरूप जाणून 
अज्ञानी जीव स्वस्वरूपाचा त्याग करण्यानें नवीन कमांचा प्रत्यक्ष बंध करून घेत आदत. कम्मौष्या 
स्वाधीन श्नाल्यामुरें जीवाला दुःख देणाज्या ज्या जाति आद्वेत त्यांतून एकद्टी भोगावयाची 
राहिली नादीं. संप्रूर्ण दुःखें मोगतां भोगता अनंतानंत काछ छोटछा व याप्रमाणें अनंत परिवर्तनें 
होऊन गेलीं. संसारांत कोणतेंढी शरीर असे राहिलें नाद्दीं की जें अश्नून याला प्राप्त ब्द्वावया्चे 
राहिलें असेल. अनंत जातीचीं अनंत शर्ररें धारण केलीं व आद्वार-भोजनपान केलें. तीनशें श्रेचाव्ठीस 
घनराजूप्रमाण या लोकांत कोणताही क्षेत्राचा असा प्रदेश राद्िला नाहीं की ज्या प्रदेशांत या 
जीबानें अनंतानंतबेत्य॑ जन्म-मरण केलें नाह्दी, याचग्रमार्णे उत्सर्पिणी-अवसर्पिणी काठाचा असा 
एक समयदी बाकी राहिला नाहीं कीं ज्या समयांत या जीवानें अनंतवेत्यां जन्म-मरण केलें नाहीं. 
मनुष्य, पश्चु, देव आणि नरक या चारी गतीत देखील जघन्य आयुर्मयदिपासून ते उत्कृष्ट मयदि- 
पयैत संप्रूण आयुध्याचें प्रमाण धारण करून अनंतवेव्यं जन्म-मरण केलें आदे. फक्त दवा जीव 
अनुदिश अनु्तर बिमानांत उत्पन्न झ्ञाला नाहीं, कारण त्या चौदा विमानांत सम्यग्इी जीवांशिवाय 
इतरांचा जन्म ह्वोत नादीं. सम्यग्दष्टी पुरुषाला संसारपरिश्रमण होत नाढ्दीं असा नियम आह. 
कर्माची स्थिति ज्या परिणामामुद्दें बांधली जाते अश्ञीं स्थानें आद्वेत.स्यांवून स्थितिबंधाला कारण 
असंस््यात छोकप्रमाण कषायाध्यवसायस्थानें व त्यांना कारण असंख्यात छोकप्रमाण अनुभागबंधा- 
घ्यवसायस्थानें आणि जगतश्रेणीच्या संख्याताब्या भागाइतकीं योगस्थानें 
स्थितिबंधाचीं.. यांवून कोणताद्दी भाव संसारीजीबाला प्राप्त व्द्वावयाचा रादिला नाहीं. 
अनेक स्थानें.. फक्त सम्यग्दर्शनचारित्राला योग्य असे भावच झ्ाले नाद्वीत. त्याशिवाय इतर 
सर्व भाव अनंतानंतवेव्य॑ प्राप्त झ्ाले आदत. जिनवचनावर भरंवसा न ठेव- 
णाय्या पुरुषाछा मिथ्याह्ाानाध्या प्रभावानें अनादिकाछापासून विपरीतबुद्धि होऊन रादिली आदे. 
यामुद्वे ध्याछा योग्य मार्गचिं अवरंबन करावें असे वाठत नादी. संसार हंच कोणी एक अरण्य, यांत 
त्याचा नाश द्लोऊन त्याची निगोदांत उत्पत्ति होते. निगोदांत गेल्यावर अनंतानंत काल छुटका 
होण्याची आशा नको. 
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संसारी जीव पापोदयानें पृथ्वी-काय, जल-काय, अभ्नि-काय, पवन-काय, प्रत्येक 4 साधारण 
वनस्पति-कायामष्यें उत्पन्न द्वोतो. तेयें त्याचें ह्ञान नाढौंसें झ्ात्यानें तो जडासारजा होतो. त्याछा फक्त 
स्पशेनेंद्रियच असतें. याप्रमाणें तेथें कर्माष्या उदयाधीन झ्ञालेला आत्मशक्ति- 
एकेंद्रिय ब विकल- रद्दित जीव, जीभ, नाक, कान, डोछे बगैरे इंद्रियें नसस्‍्यानें दौर्धकाल 
श्रयांतीड दुःख. पर्येत दुःखांत घालबित असतो. को दवींद्रिय, त्रींद्रिय, चतुरिंद्रिय असा 
विकलब्नय जीव बनून आत्मज्ञान-रद्दित दोत्साता केवल रसनेंद्रियानें विषय- 
पूर्ति करून परेष्याच्या तीज इच्छेनें अनेक विषयप्राप्यथ वर उसत्यछा जातो व तेथून पुन:खालीं पडतो, 
मरून जातो. विकलत्रयांत असंख्यातकाल भ्रमण करून पुनः एकेंद्रियांत येतो. रहमाट-गाडग्याप्रमार्णे 
प्रत्येक बेत्हीं नर्वे शरीर धारण करीत चारी गतीत निरंतर जन्म-मरण, क्षुधा, तृषा, रोगवियोग बगैर 
दुःखांचा अनुभव घेत अनंतकाल फिरणें याढनाच संसार अर्से म्दृणावयाचें. ज्याप्रमाण तांदु आध- 
णांत ठाकले असतां ते खालीवर होत होत शिजत असतात, तद्गत्‌ संसारी जीब कर्मानें संतत्त दोऊन 
इकड़े तिकडे परिश्रिमण करतात. आकाशांत उडणान्या पक्ष्यांना इतर पक्षी खातात, पाण्यांत राह- 
णास्या लहान माशांना इतर थोर मासे खातात, प्रृथ्बीबर असणाय्या मनुष्यपर्वादिकांना सिंद, बाघ, 
साप वगैरे दुष्ट, पग्च, चोर, भिल्ठ, चांडाल, छुटारु व मद्दान्‌ निर्देयी लोक मारतात. याप्रमाणें 
संसारांतीक सर्ब ठिकाणें भयानें निरंतर भरलेरी आहत. त्याठिकाणीं द्वा जीव निरंतर दुःखाचा 
अनुभव घेत आह. 
शिकारीब्या त्रासानें भयभीत झालेला ससा स्वसंरक्षणाथ आ पसरून बसलेल्या अजगराष्या 
तोंडाला बित्ठ जाणून श्रवेश करतो तद्बत्‌ अज्ञानी जीव, छुधा, ठृषा, काम, क्रोधादिक इंद्रियांच्या 
तविषयतृष्णेच्या संतापानें तप्त झ्ालेला, विषय हेच कोणी अजगराचें मुख 
निगोदांतील दुःख त्यांत प्रवेश करतो. विषयकषायामध्यें प्रवृत्त होणें हेंच संसाररूप अज- 
गराचें मुख आह. यांत प्रवेश करण्यानें आपल्या ज्ञानद्शनसुखसत्तादिक 
भावत्राणांचा नाश ह्वोतो व निगोदांत उत्पन्न व्दावें लागतें. त्याठिकराणीं ज्ञान नसल्यानें मृतासारखी 
त्याची स्थिति द्वोते. अशा स्थितीत जन्म-मरण करीत अनंतानंतकालछ निधून जातो. निगोदांत जीव 
उत्पन्न झ्ाला असतां त्याला आत्मा असून नसल्यासारखाच आह. कारण तेथें ज्ञानाचा अभाव अस- 
तो.जरी तेथें आत्म्याचें अस्तित्व जाणलें गेलें, तरी तें असून नसून सारखेंच आदि. निगोदांत ज्ञान हे 
अक्षराच्या अनंताब्या भागाइतकें सूक्ष्म असतें. याप्रमां निगोदांतील स्थिति आह. 
त्रसपर्यायांतही अनेक दुःखांचे प्रकार आदत. तेही सब या जीवानें अनुभविलेल आद्वेत- 
दुःखाचा कोणताही प्रकार याला प्राप्त झाला नाहीं असे नाहीं. संसारांत परिभ्रमण करीत असतां 
जेब्द्ां याछा अनंतपर्याय दुःखाचे ग्राप्त द्वोतात, तेब्द्दां कोठें तरी एखादा पंचेंद्रियजनित पर्याय प्राक्त 
द्ोतो. त्यांत त्याला यर्किचित्‌ सुखाचा भास होतो. | 
यापुदें चतुर्गतीचें स्वरूप परमागमानुसार येथें थोर्डे सांगितलें असतां त्याचा विचार करण्यास 
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टीक पडेल मरदृणून तें सासंशरूपानें सांगतात. यांवून पहिल्यांदा नरकगतीचें स्वरूप असे आदे. 
खरूप 
नरकाब्या सात प्रृथ्वी असून त्यांत एकूणपन्नास पटल ( विभाग ) अद्दित. त्या पटलांत 
चौन्याऐँशी छाख बिल्लें अंद्वित. या स्वाना मिद्धून नरक अशी संज्ञा आंदे. नरकाध्या मिंती, छत व 
भूमि या बज़मयी अद्वित. कित्येक बिढ्ें संस्यात योजन लांबरुंद व कित्येक 
नरकांतील बिल्लांची असंख्यात योजन टांबरुंद आदेत. प्रत्येक बिकाच्या मध्याहुन थोब्या वरच्या 
संख्या. बाजूला नारकी जीवांची उत्पन्न होण्याची जागा आदे. तीं उत्पत्तिस्थानें 
लह्टान तोंढाध्या उंटठाच्या मुखाष्या आकाराचीं व उल्ग्या तोंडाचीं आह्वत, 
त्यांत नारकी जीत खालीं डोंके, बर पाय अशा रीतीनें उत्पन्न होऊन खालध्या बज्रमयी कठिण 
जमिनीवर इतक्या जोरानें आदव्झतात कीं पुनः त्या जोरासरशी वर उद्न खालीं पडतात, याप्रमार्णे 
तेथील जमिनीवर कित्येक वे आपटून इकट्टन तिकडे लोब्डत पडतात. 
असंख्यात विंचू डसले असतां जितकी बेदना होते त्याहून असंख्यातपटीनें भधिक बेदना नरकां 
तक्त्या भूमीत द्वोते. नरकांतील बिव्ठामध्यें पहिल्या चार प्ृथ्बीतील चालीस लाख व पांचब्या पृथ्वर्तील दोन 
लाख मिव्कून बेचाव्ठीस लाख बिव्ठांत निव्बत्ध उष्ण बेदना असते. व्या उष्णतेचें 
बिव्यंतील शीत व वर्णन करून त्याचें साइश्य इह॒लोकी दाखबिण्यासारखा कोणताच पदार्ष दिसून 
उष्णते्चे प्रमाण. येत नाद्दी, तरी पण भगवंताब्या आगमांत त्या उष्णतेचें वर्णन अर्से केले भादे 
कीं, एक लक्षयोजन प्रमाणाचा लोखंडाचा मोठा गोल्छा जर ग्रेथून नरकांत 
सोडल्ा तर तो जमिनीवर पोंचण्याच्या अगोदरच नरकांतील उष्णतेनें विरघकून जाईल. पांचन्या 
पृथ्वीष्या तीन चतुर्थारा बिव्यंत व सद्दाव्या-सातब्या पृथ्बीतीछ बिव्यंत इतकी जबरदस्त यंडी आद्े 
कीं त्याच लक्षयोजन प्रमाणाच्या गोल्याचा रस तेथथे ठेविला तर एका क्षणांत त्याचा पंडीनें गोला 
( बर्फ ) बनून जाई. यातप्रमाणें शीत उष्ण बेदनेनें भरलेल्या नरकामध्यें कर्मवश क्षाल्यामुर्ठे या 
जीवाला असंख्यातकालपरयंत भयंकर दुःख भोगाें छागतें. तेथें आयुष्य प्ूणे झाल्याशिबाय मरण 
प्राप्त होत नाहीं. ह 
तेथें भुकेची वेदना इतकी भयंकर आदे कौं, जगांतील दगड़, माती बंगेर सब पदार्थ 
मक्षण केले तरी ती वेदना शमत नाद्दी. पण एबढें भक्षण करावयाला तरी तेथे कोठून मिल्णार ? 
एक कण खाऊं म्हटलें तर मिव्यत नाहीं. तद्वान किती ! सत्र समुद्रार्चे पाणी 
नरकांतील वेदना. भक्षण केलें तरी मिटणार नाद्दीं इतकी. पण एक थेंब मिकेल तर शपथ. 
एकाच वेव्ठीं सब रोग शरीरांत उत्पन्न व्हावयाचे. वेदनेचा काय पार आद्दे ! 
याशिवाय नवीन जीत्र कोणी नरकांत उत्पन्न झाला कीं तेयील पूर्वांच जीव भयंकर रूप धारण 
करून, अनेक शख्राखांनी सज होऊन, त्या जीवाच्या अंगावर जातात व त्याला घरा,मारा, फाडून 
तुकडे करा, असे भीषण शब्द उच्चारीत मारण्याकरितां धावून येतात. ते नारकी जीव नागवे, काे- 
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कुटड्ठ, रक्तपिचीने व्यापलेले, डोछे बटारढेले, तोड पसरलेछे, ज्यांच्या मुजातीरू जीम ही नागिभी- 
सारखी चंचल आहे असे, करवतीसारखे तीक्ष्णदांत असलेले, उंच, काब्य्या, पिवेब्या व तांबम्पों 
केंसांनीं विक्रात्न स्वरूपाचे असे, खूर नखांचे, मह्ानिर्देयी, हुंडकसंस्थान धारण करणारे असताते. 
ते येतांच आपल्या द्वातांतील मुद्गराष्या ग्रद्दारानें नव्या नारकी जीवार्चे डोकें फोडतात, नारकी 
जीबांचें शरीर दें भरलेल्या सरोवरांती पाण्याला मुसव्मानें मार्रि|ड असतां तें उसद्ूून जसे परत 
त्यांतच पडतें तद्बत्‌ अनेक तुकड़े करीत असूनही पुनः पद्िल्यासारखेंच बनून रहते. त्याष्या शरीराजे 
त्रवारीनें तुकडे करतात, त्याला करवतीनें कापतात, कुज्डार्डीनें तोडतात, सुरौनें छिलतात, मात्यानें 
टोचतात, छुव्ठावर चढवितात, पोद व छातींतील मर्मस्थानें विदारण करतात, डोछे काढतात, भष्टीत 
भाजतात, तेलाच्या कढबत शिजवितात व तेलाच्या घाण्यांत घाढ़न पिव्य्तात. याप्रमाणे परस्पर मारण, 
ताडन, बिदारण करीत असतां नारकी जीवांना जें दुःख होत असतें त्याचे कोटी जिड्डांनीं कोव्यवधि बर्षें 
पयैत वर्णन करूं; असे कोणी म्हणेल तर त्याछा एक क्षणाचें दुःख देखौल इतक्या अवधीत वर्णन 
करवणार नाद्दी. मग संपूर्ण दुःख वर्णनाची गोष्ट तर दूरच राष्विली. 
नरकांतील सामग्री, व तेथील जीवांचें व्रिक्राव्ठ स्वरूप जर येथें कोणी दाखबिलें तर पाह- 
णारा मनुष्य तत्काल भयानें मरून जाईल. नरकांतील रसादिपदाय इतके कट्ट आदत कीं, ब्यापुद़ें 
येथील कांजीर, विष अथवा हलाइलडद्दी कांदीच नाद्वीत. त्यांच्या शरीराचा 
नरकांतील इतर एक कण जर येरथें आला तर त्याच्या कट्टू वासानें येथील हजारों पंचचेद्रिय 
सामग्री जीव प्राणत्याग करतीछ, नरकांतील माती इतकी दुर्गंधी आह कीं, सातब्या 
पृथ्वींती मातीचा एक कण येयें आणछा तर आजूबाजूछा साडेचोबीस 
कोसापयैतचे आठीदिशांचे पंचेंद्रिय जीव देहत्याग करतील, नरकाच्या एकेका पटलांतील मार्तीष्या 
दुर्गैधीमध्ये अध्यकोसाहूुन अधिक लांब असलेले जीत्र मारण्याची शक्ति आद्दे. या प्रमाणावरून 
सातब्या पृर्थ्बाच्या एकूण पन्नासाब्या पटलांतीझ मातीष्या दुर्गधीत साडेचोबीस कोसपयैतचे जीत 
मारण्याची शक्ति आहे. नरकांत बैतरणी नदी आह. तिच्या पाण्याचा स्पशे झाल्याबरोबर नारकौी 
जीवाचें शरीर फाटून जातें. व्या पाण्यामध्यें क्षार, विष, अभ्रीसारखें कडक तापलेलें ते बगैरे पदार्थ 
सिंचन केले असतां जी बेदना दवोते त्याहूनही अपरिमित पीडा देण्याचें सामर्थ्य आहे. तेथील बारा 
इतका भयकर आह्े कीं, येथीछ पर्बताला त्याचा स्पशे द्ोतांच ते निमिषार्धात उद्दन जातीछ, नर- 
कांत जो अम्मि आहे त्याला वज्ाप्मि म्हणतात. तो जर येथें आणला तर येथील पर्वत, समुद्र अथवा 
पृथ्वी यापैकीं कोणीदी क्षणभर त्याला धारण करण्यास समर्थ होणार नाह्वीत. सारांश, तेथीछ प्रत्येक 
पदार्थ अद्वितीय मयेकर आह. 
नारकी जीवांचे शब्द असे भयंकर व कठोर आह्वित कीं, ते जर ऐकूं येतील तर येथील मदो- 
न्मत्त दत्तीचें व सिंहाचें हृदय विदारण द्दोईुल. नरकांतून जीवाछा कमेरूपी रखबालदार इजारों 
वर्षपयैत निधूं देत नाद्वीत. तेयें नेहमीं मारामारी ह्वोत असते. कित्येक रड 
नारक्यांचे परिणाम. तात. कित्येक कोणी धरावयाला येईल म्हणून पत्ठत असतात. किल्मेक दुस- 
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टीक पडेल म्दृणून तें सारांशरूपानें सांगतात. यांतून पढिल्यांदा नरकगतीचें स्वरूप अ्खें आदे. 


खरूप 

नरकाब्या सात प्रथ्वी असून त्यांत एकृूणपञ्नास पठछ ( विभाग ) आदत, त्या पटलांत 
चौन्याएँशी लाख बिव्हें आदत. या सर्बाना मिक्कून नरक अशी संज्ञा आदे. नरकाच्या मिंती, छत व 
भूमि या बज़मयी आदत. कित्येक बिढ्ें संख्थात योजन लांबरुंद व कित्येक 
नरकांतील बिव्यांची_ असंख्यात योजन लांबरुंद आद्वित. प्रत्येक बिव्ठाच्या मध्याहुन थोब्या वरध्या 
संख्या. बाजूला नारकी जीवांची उत्पन्न द्वोण्याची जागा आदे. तीं उत्पत्तिस्थानें 
लद्दान तोंढाध्या उंटाच्या मुखाच्या आकाराचीं व उल्ठ्या तोंडाचीं अद्देत, 
स्यांत नारकी जीव खालीं डोके, बर पाय अशा रीतीनें उत्पन्न होऊन खालष्या वदश्रमयी कठिण 
जमिनीवर इतक्या जोरानें आदब्य्तात कीं पुनः त्या जोरासरशीं धर उद्दन खालीं पडतात. याप्रमाणें 

तेथील जमिनीवर कित्येक वेढ आपट्ून इकइ्नन तिकडे लोक्बत पडतात. 
असंख्यात विंचू डसले असतां जितकी बेदना होते त्याहून असंख्यातपटीनें अधिक बेदना नरकां 
तस्या भूमींत द्वोते. नरकांतील बिव्ठामध्यें पढ्िल्या चार प्रृथ्वीतील चात्ठीस लाख व पांचब्या पृष्वर्तील दोन 
लाख मिद्कून बेचाव्ठीस छाख बिव्यांत निव्बत्ठ उष्ण वेदना असते. ला उग्णतेचें 
बिव्यंतील शीत व वर्णन करुन त्याचें साइश्य इद्वलोकी दाखबिण्यासारखा कोणताच पदार्ष दिसून 
उष्णतेचें प्रमाण. येत नाद्ीं, तरी पण भगवंताब्या आगमांत त्या उष्णतेचें वर्णन अरे केलें आदे 
कीं, एक लक्षयोजन प्रमाणाचा लोखंडाचा मोठा गोव्शा जर येथून नरकांत 
सोडला तर तो जमिनीबर पोंचण्याच्या अगोदरच नरकांतीछ उष्णतेनें विरधकुन जाईछ. पांचन्या 
पृथ्वीच्या तीन चतुर्थाश बिव्यंत व सद्दाब्या-सातब्या प्रष्वीतीछ बिव्शंत इतकी जबरदस्त यंडी आद्दे 
की त्याच लक्षयोजन प्रमाणाच्या गोब्याचा रस तेर्थे ठेविला तर एका क्षणांत त्याचा बंडीनें गोला 
( बफे ) बनून जाईल. यात्रमार्ण शीत उष्ण बेदनेनें भरलेक्या नरकामध्यें कर्मवरश झाल्यामुर्दे या 
जीवाला असंख्यातकालपरयत भयंकर दुःख भोगावें छागतें. तेथें आयुष्य प्रूंण झ्ाल्याशिवाथ मरण 

प्राप्त होत नाहीं 

तेथे भुकेची वेदना इतकी भयंकर आहे कौं, जगांतील दगड़, माती बगैर स्व पदाथ्थ 
भक्षण केले तरी ती बेदना शमत नाडीं. पण एवढें भक्षण करावयाला तरी तेथें कोहून मिव्ठणार ! 
एक कण खाऊं म्हटलें तर मिव्य्त नाहीं. तहान किती ! सब समुद्रार्चे पाणी 
नरकांतील वेदना. मक्षण केलें तरी मिटणार नाद्टी इतकी. पण एक थेंब मिछेल तर शपथ, 
एकाच वेव्हीं सब रोग शरीसंत उत्पन्न ब्द्वावयाचे. वेदनेचा काय पार आदे ! 
याशिवाय नवीन जीव कोणी नरकांत उत्पन्न झ्ाला कीं तेयील पूर्वांच जीव भयंकर रूप धारण 
करून, अनेक शज्राज्ांनीं सज होऊन, त्या जीवाच्या अंगाबर जातात व त्योछा धरा, मारा, फाहून 
तुकडे करा, असे भीषण शब्द उच्चारीत मारण्याकरितां घावून येतात. ते नारकी जीव नागवे, काछे- 
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कुट्ट, रक्तपित्तीन व्यापलेले, डोंढे वटारलेले, तोड पसरलेले, ज्यांच्या मुलांतीरं जीम ही नागिणी- 
सारखी चंचल आहे असे, करवतीसारखे तीक्ष्णदांत असलेले, उंच, काब्य्या, पिबेन्या व तांवड्या 
केंसांनी विक्रात्ठ स्बरूपाचे असे, खूर नखांचे, मद्दानिर्देयी, इंडकसंश्यान धारण करणोरे असताते. 
ते येतांच आपल्या ह्वातांतील मुद्गराष्या प्रद्वारानें नव्या नारकी जीवार्चे डोकें फोडतात, नारकती 
जीवांचें शरीर हैं भरलेल्या सरोवरांतीछ पाण्याला मुसब्ठानें मारिे असतां ते उसक्ूून जसे परत 
त्यांतच पडतें तद्बत्‌ अनेक तुकड़े करीत असूनही पुनः पद्विल्यासारखेंच बनून रहातें. त्याध्या शरीराचे 
तखबारीनें तुकडे करतात, त्याला करवतीनें कापतात, कुद्धार्डीनें तोडतात, सुरानें छिलतात, भास्यानें 
टोचतात, झुव्डावर चढबितात, पोट व छातींतील ममस्थानें विदारण करतात, डोे काढतात, भह्टीत 
भाजतात, तेलाच्या कढईत शिजवितात व तेलाच्या घाण्यांत घाढ़न पिव्ठतात. याप्रमाणे परस्पर मारण, 
ताडन, विदारण करीत असतां नारकी जीवांना जें दुःख होत असते त्याचे कोटी जिद्वांनीं कोव्यवधि बर्षे 
पयत वर्णन करूं: अस कोणी म्हणेल तर त्याछा एक क्षणाचें दुःख देखौल इतक्या अवध्धीत वर्णन 
करवणार नादीं. मग संपूर्ण दुःख वर्णनाची गोष्ट तर दूरच राद्िली. 
नरकांतील सामग्री, व तेथील जीबांचें विक्राछ स्वरूप जर येयें कोणी दाखबिलें तर पाह- 
णारा मनुष्य तत्काल भयानें मरून जाईलछ. नरकांतीलू रसादिपदाये इतके कह्टू आद्वत कीं, व्यापुढ़ें 
येथील कांजीर, विष अथवा हृलाइलद्दी कांह्वींच नाह्वीत. त्यांच्या शरीराचा 
नरकांतील इतर एक कण जर येथें आला तर त्याच्या कद्दू वासानें येथील हजारों पंचेंद्रिय 
सामग्री जीव प्राणत्याग करतील. नरकांतील माती इतकी दुरगधी आह कीं, सातब्या 
पृथ्वींतील मातीचा एक कण येयें आणला तर आजूब्ाजूला साडेचोबीस 
कोसापयैतचे आठीदिशांचे प॑चेंद्रिय जीव देहत्याग करतील, नरकाच्या एकेका पटलांतील मार्ताष्या 
दुर्गैधीमध्ये अर्ध्याकोसाहून अधिक लांब असलेले जीव मारण्याची शक्ति आद्दे. या प्रमाणावरून 
सातब्या पृथ्वीच्या एकूण पन्नासाब्या पठलांतीक मातीध्या दुर्गेधीत साडेचोबीस कोसपयेतचे जीव 
मारण्याची शक्ति आहे. नरकांत बैतरणी नदी आह. तिच्या पाण्याचा स्पश क्षाल्यातरोबर नारकौ 
जीवाचें शरीर फाटून जातें. त्या पाण्यामध्यें क्षार, विष, अम्नीसारखें कडक तापडेलें तेल बगैरे पदार्य 
सिंचन केलें असतां जी वेदना होते त्याहूनही अपरिमित पीडा देण्पाचें सामर्थ्य आदे. तेथील बारा 
इतका भयंकर आद्दे कीं, येथील पर्वताला त्याचा स्पश द्वोतांच ते निमिषार्धात उड्दन जातील, नर- 
कांत ज़ो अम्मि आहे ग्याला बच्नाप्ति म्हणतात. तो जर येथे आणला तर येथील पर्वत, समुद्र अथवा 
पृथ्वी यापैकी कोणीही क्षणभर त्याला घारण करण्यास समर्थ द्वोणार नाह्वींत. सारांश, तेथील प्रत्येक 
पदार्थ अद्वितीय भयेकर आदि. 
नारकी जीवांचे शब्द असे भयंकर व कठोर आहत कीं, ते जर ऐकूं येतील तर येषील मदो- 
न्मत्त दत्तीचें व सिंहाचें हृदय विदारण होईल. नरकांवून जीवाछा कर्मरूपी रखवालदार दजारों 
बर्षपयत निधूं देत नाद्वीत. तेयें नेहमी मारामारी होत असंते. कित्येक रड- 
नारक्यांचे परिणाम. तात. कित्येक कोणी धरावयाल्ा येईल म्हणून पव्ठत असतात. किल्मेक दुस- 
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य्याष्या कह्मांत सांपडल्यामु्के आक्रोश ' करीत असतात, कित्येक तेथील जीवाझा धरून 
त्याचा चुरा करीत असूनही तेथील जीबांचें शरीर पाय्याप्रमाणें पुनः एकांत एक मिकून 
जात असरतें. तेषें श्वा दुःखांवन ब्रचाबिणारा कोणीही रक्षक नाहीं. कोणाला दया नाहीं, 
कोणी राजा नाहीं, कोणी मित्र नाहीं, आई बाप, खरीपुत्रकुटुंबादिक कोणी नाहीं. फक्त आपण 
केलेल्या कर्माचा उदय विद्यमान आह्े.तेयें, एखादी लपून राह्याची जागा नाहीं. आपलें दुःख क्षण- 
भर दुसय्याछा जाऊन सांगावें म्हटलें तरी तसा दयाकु कोणी नाढीं कीं, जो आपकलें दुःख नाहइसें 
करील. त्याठिकाणीं सर्व क्रूर, निदयी,महा भयंकर पातकी जीवच भरलेले आहेत. येथें जसें एका कुत्र्याचें 
दुसन्‍्या कुञ्याशीं इष्टिबर असतें, तद्॒त्‌ नारकी जीबांतद्वी बिनाकारण परस्पर बैर असतें. नारकी जीव 
जेब्द्द दुःखातिशयानें न्याकुष् दोऊन बनांत विश्रांतिसादी क्षणभर जातो तेब्द्वां तेथें तरी त्यास शांति मित्तें 
काय ! नादीं, तेथें शाल्मली नांबचे दृक्ष आद्वेत. त्यांचीं पानें शरीरावर आपोआप तुटूून पडतात, त्या 
योग कुज्द्ादीभ्या घावासारखी बेदना द्वोते. तीं पानें अतिशय खूर असल्यामुब्ें त्यांचें सबे अंग 
विदारण द्वोजन जातें, तसेंच त्या बनांत असलेल्या गुद्देंतुन सिंद्द वाघ बंगेरे पश्चु येऊन त्याचें अंग फाइून 
टाकतात. बज़ासारखी कठिण चोंच धारण करणारे गिधाडपक्षी तेथें असतात. ते येऊन त्याष्या द्ारी- 
राला टोंचे मारतात, पोट फाइन आंतून आंतड़ीं बाहर काढतात, डोब्यांना चाचीनें टॉचून इजा 
करतात. .नरक्रांत तियैच नाह्वीत. नारकी जीब विक्रियेनें तियचासारले आपलें रूप बनवि- 
तात. त्यांना वैक्रियिकजर्द्धान दुसरें नवें शरीर बनब्ितां येत नाहीं. त्याचें जें मूछ शरीर सिंद्द, बाघ, 
कुतरा, घुबड, कावक्रे वगेरे पशुपक्ष्यांचे देह धारण करितें. नारकी जीवांना शुभ क्रिया कराब्या 
अशी इच्छा झाली तर त्यांना त्से करतां येत नाहीं, नेहमीं आपणाला व दुसन्याला दुःख द्वोईल 
असेच विचार, क्रिया, विक्रिया वगैरे त्याजकट्टन धडाबयाची. इतर शुभ क्रिया, विक्रिया वगरे घडाव- 
याच्या नाहींत. पापामुढ्रं त्या क्षेत्रांत उत्पन्न होण्याचा ह्वा परिणाम आंढे. नरकांत जीवांना दुःख 
देणारी अनेक प्रकाराचीं श्षालें म्दणजे सूत्ठ, बाणें, छोखंडी कढया, तेल कढविण्या्ची पात्रें 
बारे क्षेत्र-स्वभावामुक्ें आपोआप उत्पन्न होत असतात. तेथें चुखदायी सामग्री आढव्ठायाची नादीं- 
नरकांत लोखंडाची पुतव्डी, विस्तबांत तापवून तांबडीछाल केलेली, जिचा स्पशे होतांच तीज्र बेदना 
दोऊं लागताल अशी आपोआप उद्दन येऊन नारकी जीवांच्या अंगाला ज्ञोंबते. त्यावेव्ठीं कोव्यवधि 
विचवाध्या दंशाइतकी, वज़ाप्मीष्या स्पर्शाइतकी, विष माखलेल्या तीत्र तरवारीष्या घावा इतकीच काय 
पण या सर्वापिक्षां असंख्यातपटीनें अधिक तीत्र वेदना होत असते. नरकांतील दुःखदायक सामग्रीचा 
स्वभाव दाखवून थोडीदेखील त्याची प्रतीति दाखबिण्यासारखी इहलोकी कोणतीही वस्तु नाद्ी. तरी 
तीव्रता जाणली जाबी म्हृणून वर कित्येक बस्तूंचीं उदाहरणें दिलीं आद्वेत. नारकी जीवांना किती 
व करे दुःख येत असेल हें प्रत्यक्ष केबडी भगवंतच जाणतात, अथब्रा जे नारकी ह्वोऊन त्याचा: 
अनुभव घेत असतीछ ते जाणतात. 

नारकी जीवांचें शरीर द्वाड, मांस, प्र, रक्त, चम॑ वगेरे सप्तधातूंनीं बनविलेलें नस तरी 
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उंठ, कुर्जे, मांजर बौरे आण्यांष्या सडलत्या मांसाहून असंख्यात पटीनें अधिक त्यांचें शरीर दुगधी भाहे 
सा पशुृंध्या शारीराहुन असंख्यात पटीन न पाह्ण्याजोगी व घणा येण्यासारखी 
नारक्‍्यांष्या शरीराची स्थिति आहे.त्यांचें स्वरूप पाइणें तर दूर राहो,पण नुसतें वर्णन जर कोणी करू: 
दुर्गंधी छागेल तर ऐकवर्णार नाहीं इतकें तें कुरूप आह. नारकी जीवांच्या शरी- 
राचा वास अतिशय वाईट यतो. येथील माणसे जर त्यांना पाद्वतील तर स्यांच्या 

बारीराची दुगेधी यांच्या नाकाछा पोंचण्याध्या आंतच प्राण सोडावा छागेल. 
पूवे जन्मांत अनेक वाईंट विचार मनांत आणपस्यानें नरकायूचा बंध होऊन असंरुपात काल- 
पर्यत दुःख भोगीत तेयें रहावें लछागतें. पुष्कछ प्रकारचें पाप प्रत्यक्ष ज्यांत घहून येत आदे अशी 
काम करणारे, अतिशय धनधान्यादि परिप्रह्द-सामग्रीमष्यें आसक्त झ्ालेले, 
नरकांत कोण जातात. भयंकर द्ंसेचा बिचार मनांत बात्ठगणोरे, विश्वासघाती, धर्मद्रोही, गुरुद्रोही, 
स्वामिद्रोदी, कृतप्ती, परधन व परख्लीलोडपी, अन्यायमार्गी, धर्मात्मा व 
गृहत्यागी पुरुषावर खोटे आरोप करणोरे, यर्तीचा घात करणारे, गांव, गंज, ज्ञांड बौरे जाक्रणोर, 
देवद्रब्य चोरणारे, तीव्र कषायी, अनंतानुबंधी कषाय धारण करणोरे, कृष्णलेश्या ( सर्वांचें सदैव अक- 
ल्याण व्हावें असा विचार ) धारण करणारे, निर्मछ सुग्रास अन्नाचें भोजन मिव्ठत असूनद्दी जिहे- 
न्द्रयाष्या लोडपतेनें मांस भक्षण करणारे, मद्यपान करणारे, वेश्यासक्त, परविश्नसंतोषी, लंपटी, तीज 
लोभी, दुराचारी, मिथ्यात्व, अन्याय, अभक्ष्य यांची अ्रशंसा करणोरे दे सर्व नरकाछा जातात, अन्रांत 
विष कालविणारे, विष वगैरे प्राणघातक वस्तु तयार करणारे, अरण्य तोडणोर, वनांत अप्नि छाब- 
णोरे, जीवांना एज्ाद्या वाड्यांत कोंडून जाक्ूून टाकणोरे, दिंसेची परंपरा चादू ठेवणारे देढी नरकीं 
जातात. अंबा अंबरीषादिक दुष्ट असुरकुमार-जातीचे देव तिसन्या पृथ्बीपयेत जाऊन नारकी जीवांना 
भ्रव॑जन्मबैराची आठवण देऊन परस्पर तंटे करवितात, कित्येकांना तिसन्या पृथ्वीपयेतच पूर्ष- 

जन्मीष्या संबंधामुल्ठे स्वर्गवासी देव येऊन धर्मोपदेश देतात. 

कित्येक नारकी जीवांना पूर्वीच्या पापाबदइल वाईट वाहून ते मोठा पश्चात्ताप करूं; छागतात, 
तो असा-“ मला पूर्वी सजनांनीं असे वाईट कर्म न करण्याबदल पुष्कछ उपदेश केला द्वोता, परंतु 
म्यां दुष्ठानें विषय-कषायानें मदांध ज्ञाल्यामुद्दें तो ग्रहण केला नाहीं. आतां 
नारक्याष्या पश्चात्ता- मला या ठिकाणी दैव अनुकूल नाहीं व कांढीं पुरुषाय करावा म्हटलें तर 
पाचे विचार. करण्याची सोय नाहीं, आता काय करावें [ ज्या दुष्टनी मला पाप कर- 
ण्याचौ बुद्धि दिली, मछा अनीतीकड़े वब्खविलें ते मछा नरकांत लोटून 
आपण कोरठें गेले कोणास ठाऊक ! आपल्याबरोबर येण्यासारख कोणी दिसत नाहीं. माह्याजबत्ठ 
द्रव्य होतें त्यावेव्ठीं मात्र अनेक प्रकारचे इंद्रियांच्या विषयांचा उपभोग घेण्यास, पापकर्म करण्याची 
मला प्रेरणा करण्यास व त्याला सहाय्य करण्यास पुत्र, मित्र, स्री, बांधव, आप वौरे मंडब्ठी होती. 
पण आतां तथांना मी कोर्ठे शोधूं. ” याप्रमा्णे पूर्वजन्मीं जे अनेक दुराचार केले त्याची कुअवधि- 
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झानानें आठवण करून पश्चाचाप करीत असतां त्यांगा भयंकर मानसिक दुःख सोसावें छागतें. एखाधा 
बुदैवी पुरुषांस कचित्‌ सम्यग्दशनद्दी तेयें उत्पन्न ढोतें. पण नरकपर्यायांत उत्पन्न झाल्यामुर्वे दुःख 
मु्झींच कयी होत माही. जरी त्याची स्वतः कोणाला मारण्याची इच्छा नसछी तरी त्याला कंषा- 
यांचा बलबान्‌ उदय थांबबितां येत नाडीं. त्याचे हात हेच शल्नासारखें बनून दुःख देण्यास कारणी- 
ब्रूत होतात. 
नारकी जीवांना एक क्षणसर विसांवा घेऊं म्हटर्ले तर सोय नाहीं ब ज्ञोंप नाहीं. तेथील जमि- 
नीचा स्परी ज्ञाछा असतां जें दुःख द्वोतें तें केबलिगम्य आहे. कर्माचा उदय अतिशय तीज्र अस- 
स्यामुर््े ते कोणीदी रक्षण करणारा नाढीं. कोणाला तरी शरण जावे म्दृणून 
सारक्यांना झोप नहीं. दीन द्वोत्साता पुष्कत्ठ विचार करतो, परंतु तेथें कोणी दयाक्ु प्राणीच नादी 
त्यास त्याचा काय इलाज £ तेथील सब जीव कूर, निर्दयी, भयंकर देद्द 
धारण करणारे, अप्निसारखे तांबड़े नेत्र धारण करणारे, प्रचंड अशुभ ध्यान उत्पन्न करविणोरे व 
क्रोध उत्पन्न करणोरे अद्वित. त्यांचें. भयंकर विलाप, रुदन, मारण, ताडन यांचाच ध्यनि सेव तेयें 
ऐकावयास मिव्ठाबयात्रा. नारकी जीव म्हृणतो “ अह्ो, मी मनुष्य-पर्यायांत असतांना आत्म- 
हित करून बेतलें नाहीं; येथें देव व पुरुषार्थ दोन्द्दी नाहींत. आतां काय करणार : पूर्वी म्यां जीं जीं 
निं्य कार्य केलीं त्यांची आठब्रण होतांच माह्लें काव्ठीज चरारतें. मनुष्यजन्मांत जें दुःख एक क्षण- 
मात्र सहन केलें जात नाहीं त्याच्या सहस्तपटीचें दुःख येथें हजारों बर्षे भोगात्रें छागतें. ते आता 
कसे पुरें द्ोईंछ ? ज्याकरितां म्हणून मी एबढें पाप उपार्जन केलें त सब कुटुंब-मिन्नादिक कोदठें 
आदेत !? त्यांची आतां कोर्ठे गांठ पडेल १ मजजबकू धन असल्यावेकछ्तीं व्रिषयोपभोग घेऊन मौज 
मारोबयला मात्र सब जमले होते ना ? आतां दुःखाच्या प्रसंगीं त्यांना कोें शोधावें ! सर्व दुःखा- 
पासून रक्षण करण्यास फक्त दयामयी धरम हाच समथ आह, तो म्यां पाप्यानें संपादन करून 
घेतला नाहीं. त्यावेत्हीं परिग्रहरूपी पिशाचानें प्रासल्यानें मला शुद्धि राहिली नाद्वीं. यम हाच 
कोणी एक सिंह, त्याब्या एका चपराकी सरशी क्षणार्धात मरून मा नरकीं जाबें छागेल द्वा 
बिचारदेखीरू मनांत आला नाहीं. ” याप्रमार्णे मनाला त्रास देणास्या अनेकविध दूःखबेदना 
व्यावा प्राप्त होतात, 
याशिव्राय दुसेरेद्दी अनेक विचार मनांत येतात ते अप्ते-“ पू्व॑जन्मी मी अनक प्राण्यांचें मांस 
भक्षण केले म्हृणून येथें माया अंगचे मांसाचें तुकड़ तोड़्न मठ खाऊं घाछ्तात. पूर्वी मद्यपान 
केलें अथवा अभक्ष्य भक्षण केलें म्हृणून येथथें तांब्याचा अथबा लोखंडाचा 
पूर्वकृत दुष्कर्माची रस सांडर्सीनें मुख फाडून माझ्या घशांत ओततात. जे पूर्वी परल्लीलंपट 
आठव्रण. द्वोते व्यांना वज़राम्मीचे पुतत्ठे बलात्कारानें धरून पुष्कछ वेलूपयेत आलिंगन 
देतात, ” डोब्याची पापणी छवेल इतका वेकेपयत देखीक नरकांत झुख 
नादी. जर कदाचित्‌ कोणी एखादा बिसरून क्षणमात्र दुःखाशिवाय राहिल तर तर्थाल दुष्ट. असुर 
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देव दुसज्या जीवांना छुचबून त्याला दुःख देववितात अथवा परस्पर नारकी एकमेकांना सांगून 
दुःख देतात. असंख्यात जातीचे व असंख्यात कालपर्यत नरकांत नारकी जीव दुःख भोगतात. संसा- 
रांदून उद्धार करणारा जर कोणी असेल तर तो धमेंच आह. ल्याचें जर आराधन केलें नाहीं तर 
नरकांत जाण्यापासून दुसरा कोणीह्ी बचाव करूं: शकणार नाहीं. धन अथवा कुटुंबांतील इतर 
माणसें जीवाच्या मागोमाग थोडींच जातात ! आपापल्या क्रियेग्रमाणें केलेलें पुण्यपापरूपी कर्म ढेंच 
फक्त बरोबर जाणारें आहे. संसारांताल सब जीव काममेंद्रियाच्या व रसनेंद्रियाध्या विषयाला लुब्ध 
होऊन नरकांतीछ दुःखाला पात्र होतात. याप्रमाणें अनेक वेव्य॑ं नरकांत जाऊन घोर दुःख या 
जीवान भोगलें आह. 
स्थावरयोनींत जन्मल्यावर तरी कांदी दुःख कमी होईलछ काय ? याचा विचार करूं: लागछों 
असतां त्या योनींत श्रमण करीत असतां प्राप्त होणान्या दुःखाचा पार नाहीं. एकेंद्रिय होऊन दवा 
जीव जन्मलछा असतां ते जमीन खोदर्ण, जाछणें, तुडबिणें, बडविणें, 
स्थावर योनींतल फोडणें बगैरे क्रिया होत असतां अत्यंत दुःख होते. जलकाय जात होऊन 
दुःख. जन्मछा तरी तेथें पाणी आद्वून गेलें, तापबिकें, घुसतलें, प्यालें, विषांत 
अथवा क्षारांत घातलें, तापबिलेली लछोखंड बंगैरे धातु त्यांत बुडबिलीं, उंच 
पर्वतावरून खालीं पाषाणावर आपटलें गेलें, बत्नांत भरून तें वत्न-पाषाणात्रर साफ द्योष्याकरितां 
आपटलें, काठ्यांनीं झोंडपलें बगैरे अनेक क्रिया करीत असतां जलकाय जीबांच्या दुःखाचा कोणीढी 
विचार करीत नाहीं. पाणी अम्नीवर शिंपडतात व उन्हाब्यांत तापलेब्या जमिनीवर टाकतात 
त्यावेद्ीं व्यांती> जीत्र मरतात अशी कोणाच्या मनांत कल्पना तरी येतें काय / राखेत दाबून 
ठेवर्णे, विज्वण, कुटणें, व्यांच तुकड करणें बगैरे क्रियांनीं अग्निक्राय जीबांना पुष्कक दुःख द्ोतें. 
पत्रनकाय जीत्ांनाही पर्वताब्या कठिण मिंतीवर आपटण्पानें, वृक्षाच्या डाह्मब्यांच्या प्रतित्रंधानें, 
कातब्याच्या भात्यांतून अप्नीवर सोडण्यानें, पंख्यांनीं अथवा वद्ांनीं प्रह्मर होण्यानें पुष्कछ दुःख 
द्वोतें. वनस्पतिकायांत एका साधारण जीवाबरोबर असणान्या अनंत जीबांचा घात होतो, त्याबेद्ीं 
त्यांचें दुःख केबली जाणतात. परंतु प्रत्यक वनस्पतीलछा होणोर दुःख मात्र आपल्याला दिखून येते. 
आपण बनस्पतीला कापतों, तोडतों, छिलतें, शिजवितों, चाबतों, तब्वतों, तेल तुपांत फोडणी देतों, 
बाठतों, घुम्तव्वतों, घासतों, घाण्यांत धाद्दन पिकून काढतों ब कुठतों. याप्रमाणें क्रिया करीत अस- 
तांना त्यांना भयंकर दुःख होतें. एकेंद्रिय-पर्यायांत बोलण्याछा जीभ नाद्ीं, पाद्दावयाल्ा डोढे नाह्वीत, 
ऐकण्याला कान नाहींत, द्वातपाय बॉरे अंगोपांगें नाहींत, कोणी रक्षक नाहींत, अशा स्वथितींत 
असंख्यात वा अनंतकालपाबेंतों ध्यांवबन छुटकाच द्वोत नाहीं. मिथ्यात्व, अन्याय, अभक्ष्य वगैरे 
अनेक वाईट कृत्ये आपस्या ह्वावून घडतात, त्यांच्या प्रभावानें जीवाचे ज्ञानादिक गुण नष्ट होतात. 
एकेंद्रिय योनींत अल्प पर्यायज्ञान शिक्क असतें. ह्याशिवाय सब प्रभाव, शक्ति, सुख बगरे नष्ट हवोतें 
व आत्मा जड अचेतन पदार्थासारखा बनून राह्तो. त्यांना थोडें श्वान आहे दे एका स्परेनेंद्रियाच्या 
₹. ३७% 
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द्वोरें ज्ञानी पुरुषाछा समजतें. सारांश-सब प्रकारच्या शक्तीनें रद्दित, केबल दुःखानें भरलेल्या अशा 
एकेंद्रिय पर्यायांत जन्ममरणाचें दुःख या जीवाला भोगावें लागतें. 
याद्दी स्थितीतून कदाचित्‌ प्रसंगानुसार सुद्नन कोणाला त्रसपर्याय प्राप्त ज्ञाला तरी तेंथे 
म्ृणजे द्ींद्रियापासून चतुरिद्रियापयत भयंकर दुःख ठेवलेलें आद्विच. क्षुघच्या अधीन ज्ञाल्यानें घुल- 
सुछुणान्या जिभेला तिचें निरतर भक्ष्य शोधून देण्याच्या नादांत ते गुंतलेले 
त्रसयोनींतील दुःख. असतात. आन्या, किडे बौरे प्राणी निरंतर आद्वाराकरितां फिरत असतात. 
हीच गत माशा, मच्छर, डांस यांची आहे. दे श्षुधच्या बेदनेनें तेलांत, 
पाण्यांत, अग्नोंत पहन मरण पावतात. हवेच्या जोरानें अथवा वल्लाच्या फटकण्यानें पण यांचा घात 
होतो. घोडे, बैल बगैरे प्राण्याच्या शेंपटीच्या आधातानद्वी कित्येक मरण पाव्रतात, माणसांच्या द्वाता- 
पायाखालीं चिर्‌ड्न, दबून कित्येक गतप्राण होतात; कित्येक कफमलामध्यें पड्टन मरतात, याप्रमार्णे 
विकलत्रय जीवांचा सदैव धात होत असतो. त्यांवर कोणीही दया करीत नाहीं. त्रसजीवांना मुंग्या, 
काबढे वरे पक्षी बेंचून खाऊन जातात. सर्प वगैरे प्राण्याँंचे पण हे भक्ष्य होतात. मोठी चोंच 
धारण करणारे गिघाड वगैरे पक्षी पण आपल्या चाचीनें यांना मारून खातात. याचप्रमाणें यांचा 
सर्व पदार्थात उद्धव होत असल्यानें कोणी यांना चिरतात, तर कोणी अम्नींत जाब्यतात. आब्या, 
जाब्या वरे जे जीत्र धान्यांत उत्पन्न होतात, त्यांना तर किल्नेक लोक धान्याबरोबरच जात्यांत 
दद्ून टाकतात. कित्येक उखब्णांत घाढ्न कुटतात. कित्येक भद्टीत घाद्वन भाजतात, दुसरें, बोरांत, 
भेंड्यांत, कार्ल्यात, दोडक्यांत बगैरे अनेक प्रकारच्या भाजीत कित्येक जीव विदारिछ जातात, मिठाईत, 
मेब्यांत, औषधांत, फर्ठें-फुलें बगैरे पदार्थात, फुलाच्या नव्दीब्या पोकर्लींत बगैरे, तर्सेच मर्यादा उछ- 
टलेल्या अन्नांत, दक्मांत, दुधांत व याच प्रकारच्या दुसय्या अनेक रसांत पुष्कव्ठशा विऋलत्रय 
अथवा पंचेंद्रिय जीबांची उत्पत्ति होते. ती समजून अथवा न समजतां अनेक लोक भक्षण करितात, 
त्याबेद्हीं ध्या जीबांचा संद्वार होतो. कांहीं जीव जंतु झाडण्यालोटण्यांत व विस्तवांतही आपसल्या द्वातून 
मरण पावतात. बिशेषं करून पावसावब्यांत विकलत्रय जीवांची उत्पत्ति अधिक होते. वर्षाऋतत सब 
भूमि पाण्पानें ओली होते त्यात्रेष्ठीं चिखलांत माणसांचें व गुराढोरांच्या पायांखालीं; ह॒त्ती, घोडे, गाड्धांच्या, 
रथ बगैरेध्या पायाखालीं व चाकाखालीं असंख्यात जीव चिरड्ून मरण पावतात. त्यावंल्तीं विकलत्रय 
जीब्रांपैकीं कोणाचे पाय एकीकडे, तर कोणाचे डोकें दुसरीकडे व कोणाचें पोद एकीकडे. याग्रमाणें 
व्यांच विदारण होते. त्यावत्दीं त्यांवः दयेचा विचार देखील मनांत कोणी आणीत नाहीं. याप्रमार्णे 
या ब्रिकलत्नय योनीत उत्पन्न होणाय्या तियैचांना अनेक प्रकारचें दुःख भोगून मरण प्राप्त ढोतें. हे 
जीब क्षुधातृषेच्या बेदनेनें, थंडी उन्हाच्या तीव्रतेने, मोठा वारा सुटल्यानें मरण पाबतात, याचप्रमार्णे 
दगड धोंडे, मातीचा ढीग, लांकूड, मल, मूत्र, तापलेलें पाणी बगैरे पदार्थ शरीरावर पडल्यामुत्येंढी 
गतप्राण द्वोतात. तेल, तप, दिवा, अप्नि बगरे पदार्थात पट्ून दुःख सहन करीत असख्यात काल- 
ययत या योनींत श्रमण करतात. 
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यापुददें विकलत्रयांतून छुटून कदाचित्‌ पेचद्विय तियेच होऊन जन्मले तरी जलूचर जीबांत 
जे अधिक बलबान्‌ असतील ते निरबलांचें भक्षण करतात. धीवराच्या गछाला अडकून कत्रा याध्या 
जाब्यांत सांपडून कित्येक मृत्यूच्या भक्ष्यस्थानीं पडतात्त. कित्येक लोक तर 
पंचेंद्रियांचे दुःख. जिबंत मासे तकून खातात. अरण्यांत असलेल्या पंचेंद्रिय-जीवांना मरणाष्या 
भीतीमुल्ठे तहान, भुकेची वेदना सद्दन करीत गुद्वेंत पड्टन रद्दावें लागतें, अरण्यां- 
तील जीवांना उन्हें, पाऊस, थंडी यापासून होणारी बेदना सहन कराबी लागते. सुकात्हीं उठल्याबरोबर 
ध्यांष्या पुरे अन्ना भमरलेलें ताट कोण आणून ठेवणार आह? जबरदस्त भुकेची वेदना होत असतां 
कदाचित्‌ कोरठें भक्ष्य मिव्ठालें तर पाणी मिव्ठत नाहीं. तहानेच्या बेदनेनें त्याचे प्राण कासाबिस 
होतात, शिकारीलोक, पारधीलोक शिकार करण्यासार्टी त्यांचा शोध करीत असतातच. त्यांच्या तडा- 
क्यांत सांपडतांच बाण मारून त्यांचा प्राण घेतात. कदाचित्‌ पारध्यांनीं त्या पश्चूंना पाहिलें नाहीं 
तरी दुसरे बलवान्‌ पशु त्या निर्बेठ पश्चूना मारून टाकतात. याशिवाय पारधी लोक शिकारीकरितां 
म्दृणून त्या तियँच प्राण्यांना त्यांच्या रहाण्याच्या ठिकाणापासून बत्ठजबरीनें हुसकून बाहर घालतात 
तें निराढेंच. सिंह, वाघ वगेरेसारखे क्रूर व सर्वात श्रेष्ठ असे प्राणी पर्वतावर, गुद्देंत, बृक्षा- 
वर बगैरे जागीं लपून राहिलेल्या प्राण्यांना पकट्टन मारून टाकतात, खुद सिंद्द व वाधांना पण पुष्क&छ 
भीति बाटते, त्यांना नियमित आहार मिवत्ठत नाहीं. एखादे बेत्हीं भक्ष्य मिल्ठालें तरी पुढें दोन दोन 
तीन तीन दिवस कांहींच मित्ठत नाहीं यामुक्े त्यांना भुकेची वेदना सहन करात्री लागतें. पारधी 
बगैरे छोक अनेक प्रकारचे फासें, जाव्हीं बगरे घाढ्न पुष्कव्झशा रानटी प्राण्यांना धरून मारून 
खातात किंबा विक्रीकरितां बाजरांत आणतात, जीब॑ंत पश्चूंचे पाय, हात, जीभ, शेपूट बगैरे कापून 
बिकतात. तसेंच अनेक प्रकारांनीं त्यांचीं ममेस्थानें काढून तीं शिजबून खातात. तियचगतीत 
कोणीढी या सब दुःखापासून रक्षण करणारा नाहीं. अथवा एखादा उपायद्दी त्याजपाशी नाढीं. या 
योनींत आईदेखीक आपन्या मुल्शला मुकेध्या बेदनेनें भक्षण करते. मग दुसरें कोण भक्षण करण्या- 
सारखे राहिलें ! 
यापुर्दे आकाशांत उडणारे पक्षी तरी निभय असतील,. त्यांना वर सांगितलेली भीती असण्याचें कारण 
नाहीं. कारण आकाशांत विद्वार करितात म्द्द णून त्यांना येथील स्थरूचर क्रूर प्राण्याची भीति कसची! अ्से 
कोणी म्द्ृणतील पण ही शंका बरोबर नाहीं. जरी त्यांना पृथ्वीवरील दिस पश्ू 
पकयांचें दु:ख... पासून कांढीं अशी भीति नसली तरा आकाशांतील बलिष्ट पक्षी निर्बेछ पक्ष्यांना 
मारून खातात. शिकारी जातीचे पक्षी आपकलें भक्ष्य आकाशांत बिद्वार करणान्या 
इतर पक्ष्यांना मारूनच मिव्ठवितात. घुब्ड बगैरे रात्रीं विह्वार करणारे पक्षी राज्रीच्या वल्ठीं आपल्या घर- 
व्यांत अथवा दृक्षावर बसलेल्या पक्ष्यांचा कंठ फोडतात. अथवा मॉजर, कुतरे बगैरे देखील एखादे- 
बेढीं त्यांच्या तावडीत सापडलेल्या पक्ष्यांना मारून टाकतात, रात्रो पक्षी भयभीत द्वोऊन ज्ञाडाष्या 
पोकर्वींत अथवा फांग्यावर बसतात. त्यांना झोप घेण्याकरितां ह्वांतरूण पांघरूणाची कांहीं सोय 


१८८ रतनकरैंड-आवकायचार घत्र १२१ 


नसते. वान्याची, पावसाची, थंडीची व उन्हाची तीव्र वेदना सहन करावी छागते. कित्येक पक्ष्याचे 
पंख उपटतात. क्ित्येक त्यांना चिरतात व तापलेल्या तेलांत जिबंत ठाकून तकून खातात. सारांश 
कोर्ठेड्ी पद, तियचांना भयंकर दुःख सोसावें लागतें. हें सबे पूर्वक्ृत हिंसेचें फल आहे. 
आतां हृत्ती, घोड़े, उंट, बैल, रेडा, गाढत बौरे चतुष्पाद प्राण्याच्या दुःखाबिषयीं विचार 
केला तर असें दिसून येतें कीं, दे प्राणी पराधीन असतात ब यामुक्ने त्यांना द्ोणारें दुख काय 
सांगावें ? बैलाचें नाक चिरून त्यांत वेंसग घालणें, सब दिवस रात्र एक 
चतुष्पाद पश्चृंचें दुःख. जागीं बांधलेले राह्मणें, स्व॒तंत्रतेनें को्ठें फिरणें, खाणपिणें बगैरे प्राप्त द्वोत 
नाहीं त्यामुर्ें त्यांना अतिशय दुःख सोसाबें लछागतें. याचप्रमा्े सब दिवस- 
भर त्यांना उन्हांत, पावसांत, थैडींत बांधून धालतात.कातड्याष्या वादीच्या केलेल्या चाबकानें मारतात, 
असूडाला लोखंडाची अणी खोंबून त्यानें दोचतात, शक्तीपेक्षां अधिक ओज्े छादतात, लाकडानें 
मर्मस्थानावर मारतात, जड जू वाहिल्यानें बैलाच्या खांधावर रक्त निघून त्यांतून प्‌ रक्त गढ्ढूं लागते 
तरी पुनः त्याच खांबावर गाडीचे जूं छादतात, त्यावेब्दीं त्या जखमेबर पुनः अधिक जखम वाह्ून 
मांस बाहेर दिसूं लछागतें, त्याजागीं किडि पडतात तरी दगडानें किंवा छाकडानें भरलेढी गाडी 
ओढायला लावतात. ती जर ओदली न गेली तर मारून मारून हाडांचें चूणं करून टाकतात. 
ओढतांना त्या जनावरांना शक्ति न राहिल्यानें त्यांचे पाय गद्गून जातात. तर्सेच पुष्कछ रोग उत्पन्न 
होतात, नाक तुदट्दन जाते, बसल्या जांगेष्टन उठबत नाहीं, पाठीवर नाठ पद्न किडे पडतात, तरी 
त्यावर ओझ्षे छादाबयाच कोणी सोडत नाहीं. त्यांच्या शक्तीहुन अधिक लांब नेतात, त्याबेत्टी व्या 
पश्यूछा भूक, तहान, ऊन्ह, पाऊस व रोग यांपासून वेदना होत असेल याचा कोणीही विचार 
करीत नाहीं. अध रात्र उलटल्याबर जें त्याच्या अंगावर ओज्े घालावयाचें तें दुसरे दिवशी तीन 
प्रहर जायें तेब्हां तें अंगावरून काढतात. पश्चयोनींतील दुःखाइतकें दुसरें तीतर दुःख दुसरें कोढठें 
पाह्यवयास सांपडणार नाहीं. निरंतर त्यांना पिंजय्यांत व बंधनांत अडकून रहावें रागत असल्यानें 
अतिशय दुःख सोसावें छागते. कांहीं पशु चांडालाच्या दारीं बांघछेल असतात. तेर्थे त्यांना खायाला 
मित्ठत नाहीं. इतर पश्ञ श्रीमंत लोकांच्या दारीं बांघलेले पाह्ून व त्यांना खाण्यापिण्याचा बंदोबस्त 
पाहून त्यांना जबरदस्त मानसिक दुःख होत असर: दुसन्यात्या कडब्याच्या गंजीत अथवा गवतांत 
अथवा शेतांत तोड घातलं तर मागाहून घनी पार्ठीत छाकडाचा सोडगा लगाबतो. याप्रमार्णे क्षुघेची 
तीत्र बेदना पशुयोनींत सोसावी छागते. याचम्रमाणें तद्दानेची, रस्त्यानें ओझे घेऊन चालण्याची 
वेदना व रोगाची वेदना सोसावी छागते. बैठ, कुतरा बगैरे पश्मृध्या डोब्यांत व कानांत तीत्र दुःख 
देणोर रोग उत्पन्न होतात. त्यांच्या ममस्थानापासून त्या रोगांचे किडे रक्त शोषण करतांना जें 
दुःख हवोतें ते सांगतां येत नाह्दीं. कित्येकांना तर गवत अथवा कडबा खाबयाला व पाणी पिण्याला 
देखील मिव्ठत नाहीं. त्यामुद्ठ द्वोणारी बेदना सोशीत प्रीष्मकाछ पूण करावा छागतो. वर्षाऋतु प्राप्त 
झाला असतां पुष्कव्ठ्सें गवत खाण्याकरित| उत्पन्न होत, परंतु त्यांत कोव्यवधि डांस, मच्छर उत्पन्न 
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होतात. जेंथे चरावयाल्ता जाते तेगें डांस चावतात, वत्यामुद्रें शांतचित्तान पुढें असलेलें गवत देखील 
खाबबत नाहीं. सर्वांगाला डांस डसल्यानें इकट्न तिकड़े तिकट्न इकडे एकसारखें फिराबे लागतें. 
गवताकडे तोंड देखील घालवत नाहीं. जेयें बसावें तेंग जछू पुनः अंगाछा चिटकून रक्त शोषण 
करावयाला तयार आह्वतच. याप्रमाणें भयंकर दुःख पंचेंद्रियपशूना सोसाबें छागें. इत्ती, घोड़े, 
उठ, बैल बगैरे प्राण्यांवर ओझे लादून नेत असतां ते ओश्याध्या भाराने, म्द्वातारपणामुक्ठें, रोगांमुब्ठे 
थकून जातात. व्यांच्यानें पुर्दे पाऊछ ठेवबत नाहीं. चालतां चालतां रस्त्यांत बसतात. द्वातपाय 
तुद्न जातो. वरून एकसारखा असूडाचा मार चारू असतो, परंतु चाल्ण्याची शक्ति उरछेली नसते 
अश्ा स्थितींत त्यांच मालक त्या निर्जन अरण्यांत, पबतावर अथवा पाण्यांत त्सेंच टाकून आपण 
निघून जातात, निर्जेन बनांत एकटे हे पशु राहिल्यान त्यांनीं कोणास शरण जाबें! कोणास पाणी 
मागाबें! गवत कोणी आणून घाछांबें ! उन्हांत थंडीत, पावसांत तसेंच पढ्न रहावें छागून क्षुधा- 
तृषेची वेदना सहन कराबी छागते. हे प्राणी अशक्त झालेले पाहुन गिधाड वे दुष्पक्षी लोखंडा- ८ 
सारख्या आपल्या अणीदार खूर चोंचीनें यांच डोछे फोडतात. मर्मस्थानीं चोंच मारून मांसाचे 
छचके तोइ्टन नेतात. नरकासारखी तीज्र वेदना सहन करीत व दुःखाने कित्येक काछः तडफडून 
त्यांना प्राण सोडाबा छागतो. 
हैं दुःख पूर्वजन्मी अन्यायानें धन हरण करण्यानें, लोकांना फसवून दान थेण्पानें, विश्वास- 
घात करण्यानें, अभक्ष्य भक्षणानें, रात्री मोजन करण्यानें, देवद्रव्य [ निर्माल्य ] भक्षण करण्पानें, 
ेु तियैच योनीत उत्पन्न होऊन भोगारवें छागतें. दुसज्यावर विनाकारण दोषा- 
तियँच योनीत कां रोप करून त्याछा कलंक लाबणें, आपली प्रशंसा करून दुसन्याची निंदा 
जन्मावें छांगतें ! करणें, दुसन्‍्याठा कपठ करून फसविणें, मिष्टान्न भक्षण करण्याध्या तीत्र 
इच्छेने कपट करणें, यामुद् तियँच योनीत उत्पन्न व्हार्वे छागत असून अनेक 
प्रकारचें असह्य दुःख भोगायें छागंते. असंख्यात, अनंतभत्र तियच गतीत वारंवार धारण करून 
पुनः मायाचार करून तीव्र पापबंधान नवीन तियच योनीचा अथवा नरक गतीचा बंध करीत द्या 
जीवानें अनंतकाल पूण केला आहे. मिथ्या श्रद्धान, मिथ्या ज्ञान व मिथ्या आचरणाचें हे फल आह. 
आतां मनुष्य गतींतील दुःखासंबंधानें थोडेसें पाहू. या गतीत देखील कांहीं जीव पशूसारखें 
ज्ञानरह्ित आद्वित, कित्येक उत्पन्न होतांच आईबाप मरण पात्नल्यामुक्०ें दुसन्याचें उष्टे भक्षण करून 
क्षुधातृषपेची वेदना व तिरस्कार सद्वन करीत वाढतात. कित्येक दुसज्याची 
मनुष्यगतीतील दुःख. नौकरी करतात. कित्येक गाढवासारखें जबरदस्त ओझज्े वाहुन आपकें 
आयुष्य पुरें करितात. एक शेर अन्न पोठाला मि्ठांब म्द्ृणून कांहीं ओछ्ें 
डोकीबर, कांहीं पाठीवर व कांहीं हातांत घेऊन दह्ाबारा कोस चाद्धन जातात, कित्येक तर सब 
दिवस पाणी वाहण्याचें काम करीत असतात. कित्येक पोठाकरितां परगांवीं रात्रंदिवस पायांनीं चालूत 
जातात, दररोज चालण्यांत अतिशय दुःख येतें. बीस, पंचबीस, तीस कोसपयेत पायांनीं चालत 
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जावे छागतें, त टीचभर पोटाची खत्कगी भरण्याकरितांच. कित्येकांना दगड माती बाहण्याचें काम 
निरंतर कराबें लागतें. कित्येकांचा जन्म पराधीन राष्टरन सेवा करण्यांत जातो. कित्येक लोद्वाराचा, 
तर कित्येक भांडीं मडकीं घडण्याचा धंदा करून पोट भरतात. कोणी वच्र धुबून, कोणी वल्न रंगवून, 
कोणी बर्ले, छाप्रून, कोणी शिवून, कोणी व्ललें विणून, कोणी मोतद्वाराच काम करून पोट भरतात- 
कित्येक तर गयबतांचे व छाकडांचे भारे जन्ममर बाह्ून पोट भरतात, कित्येक लोकां्चे मलमूत्न 
काढून, किप्येक कातर्डे कमावून, कित्येक दक्ून, कित्येक खोदून, कित्येक स्वयंपाक करून, कित्येक 
अग्निसंस्कार करून, कित्येक विठांची भट्टी घाछन व कित्येक तेल तूप विकून आपला उदर-निर्वाह 
करितात. कित्येक दीनवाणी मुद्रा करून घरोघर भीक मागून पोट भरतात. कित्येक रंक होऊन 
फिरतात. कित्येक आपकलें ऐश्वर्य गेल्यामुझं शोक करीत असतात. सारांश सब लोक कर्माच्या स्वाधीन 
ज्ञाल्यामुरें आत्मस्वरूपाला विसरून मनुष्य जन्म दुःखांत धालबितात, कित्येक चोरी करतात. कित्येक 
कपटयुक्ति छढविण्यांत प्रवीणपणा संपादन करतात. कित्येक असत्य भाषण करतात. कित्येक 
व्यमिचार, व कित्येक चह्ाडी करतात. कित्येक छुठारूचचा धंदा करतात. कित्येक समरांगणावर लढाई 
करितां जातात. कित्येक समुद्रांत खलाशांचें काम करतात. कित्येक न्दोंतून पार करून नेण्याचें 
काम करून पोट भरतात. कित्येक विहिरीवर मोट मारून पाणी वर काढण्याचें काम करतात. 
कित्येक शेतकी करून, कित्पेक नावाड्याचा घंदा करून, कित्येक शेतें नांगरून व पेरून, कित्येक 
द्िसेचा व्यापार करून,कित्येक जमाखर्च लिट्टन, कित्येक चित्रें करून, कित्येक मातीच्या विठा तयार 
करून,कित्येक घरें बांधून, कित्येक सट्टा व चद्यत खेद्दून,धन संपादन करतात.कित्येक दारू पिण्यांत गुंग 
द्वोतात. कित्येक राजाची सवा करतात. कित्येक नीच लोकांची सवा करतात. कित्येक गाऊन, कित्येक 
वाजवून व कित्येक नाचून उपजीविका चालवितात, याप्रमाणें अनेक प्रकारचें दुःख सोसून मनुष्य 
जन्म व्यथे घालवितात. आपापल्या पुण्यपापाप्रमा्गे सर्वाना आपल्या कर्माचें फल भोगांवें लागतें. 
कित्येक धान्य विकून, कित्येक गूछ, साखर, तेल, तूप बंगेरे विकून आपली उपजीबिका चाल- 
वितात. कित्येक छोखेंड, पितत्ठ, तांबे बगैरे धातु व कित्येक छाकूड फांठा, दगड, माती विकून 
उदरनिर्वाह्न करतात. कित्येक भेवा, मिठाई, जिलेबी, बर्फी, पेवर, लाड्टू वौरे अनेक पक्कानें तयार 
करून पोट भरीत असतात. कित्येक औषधें तयार करून बिकतात. याप्रमां अनेक क्रिया करून 
सर्वाना आपली उपजीबिका चालबाबी लागतें. जगांत कित्येक व्यापारी आहत. कित्येक सेवक 
आहत. कित्येक दलाल आहत. कित्येक सदैव उद्योग करीत आहत. तर कित्येक निरंतर आव्य्सी 
व निरुशोगी बसून आहत. कित्येक मनसोक्त वल्घाभरणें वापरण्याचे शोकी आहत. तर कित्येक 
मो्या परिश्रमानें आपलें पोट भरण्यास असमय आहत. कित्येकांना बिलकुल दुःख न येतां सुखाने 
भोजन प्राप्त ढोतें. तर दुसरें कित्येकाना घरोघर भिक्षा मायून खांत्र लागतें. कित्येक सर्वाना पूज्य असे गुरु 
बनून आह्वार घेतात तर कित्येक दैन्य दाखबून आपलें पोट भरीत असतात. कित्येक अनेक प्रकारध्या 
स्वादिष्ट मिष्ट भोजनाचा आह्वार दिवसांतून अनेक वेल्लेला घेतात तर कित्येकांना नीसस भोजन पण 
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पोट भरून मिव्ठत नाहीं. कित्येकांना एक दिवसा आड तर कित्येकांना दोन दोन तीन तीन दिवस 
गेले तरी अन्न मित्ठत नाहीं. ह्यामुद्ें क्षुधातृषेची वेदना दोऊं लागतें व त्यांतच प्राण निघून जातो. 
कित्येक कारागृह्वांत राहुन तेथील दुःख सहन करीत असतात. कित्येक इृष्ट पदार्थाच्या 'वियोगरूपी 
अप्जीनें आपलें शरीर जाकून घेत असतात. कित्येक रोगापासून होणान्या तीज बेदना सब पर्यायांत 
भोगीत असर्ता आतष्यानांत मरण पात्रतात. कित्पेकांना ज्वर, खोकला व बात, पित्त, कफाष्या अनेक 
बिकारांनीं म्हणजे उदर, जलोदर वगरेची तीत्र वेदना सोसावी लागत. कोणाला कर्णशूल, दंतशूल, 
नेत्रशूल, मस्तकशूल, उदरशूल यांच्या वेदनेनें मराबें छागते. कित्येक जन्मापासून आंधके, कित्येक 
बहिरे व कित्येक छुले असस्यानें पुष्कव्ठ दुख सहन करून आपला जन्म पुरा करतात. कित्येक 
कांदीं वय झाल्यानंतर आंधक्े, रंगडे, पांगछे होऊन पराधीनतेनें मानसिक व शारीरीक दुःख भोग- 
तात. कित्येक रक्तब्रिकाराचे रोग म्हणज कोड, खरूज व महारोगांनीं पीडित होतात. तव्यामुद्ें 
कोणाचा पायाचा आंगठा, तर कोणाचें हाताचें बोठ, कोणाचें नाक यात्रमार्ण नाहींसें होतात. कर्मो- 
दयाची गति फार विचित्र आहे. अंतरायकर्माच्या उदयानें कित्येक निर्धन होऊन अनेकविध दुःख 
भोगतात. कर्धी पोट भरते तर कर्धी भरतच नाह्ढीं. क्धी अन्न मिव्ठालेंच तर तें सडलेलें, नासकें, 
कुजक, कोणी टाकलेलें असें मिव्ठावया्चें, अन्नाकरितां याचना करीत असतां तिरस्कार सोसावा 
लागतो. राह्यवयाचें घर अतिशय जुनें झालेलें, ज्यावर गवताचें छप्पर देखीछ पुरेसे नाद्दी व जेर्ये 
राहण्याची व्यवस्था पुरीशी नाहीं. जें अतिशय संकुचित, इतकेंद्वी असून ज्या घरांत साप, विंचू 
वौरे विषारी प्राण्यांची चाहोकडे ब्रिछ असलेलीं, नेहमीं जेयें घाण पदार्थ पडलेले असल्यामुक्े 
दुरगंध सुटकेली, असें घर असावयाचे. तेंद्वी पुनः जेथें नेहमीं चांडाल बगरे नीच लोक राद्मतात 
अशांच्या शेजारी असावयाचें. बरें, इतकी सत्र अडचण सोसून गृहिणीचें सुख तरी असावे. पण त 
तरी कुछलें आणाबें ? कलह करणारी, नेहरमी तोंडाबार्टे छाखों अभद्र शिब्या उच्चारून पतीची पूजा 
करणारी, महान्‌ भयंकर व कुरूप अशी ख्री प्राप्त व्हावयाची. मग त्या संसारांतील सुखाला काय 
पाराबार ! पापाच्या उदयानें पुष्कव्ठशा रोगी, कुरूपें व रडक्‍्या मुल्गंची प्राप्ति व्हावयाची, अशा 
दुष्ट व व्यसनी, मद्मापापी मुलांचा संयोग हाइवैन्याहून ही अधिक वाईट. यात्रमाणें दुष्ट भावाचा, 
अन्यायी, बलिछ्ठ, पापी, दुराचारी, व्यसनी शेजाय्याचा; लोभी, दुष्ट, अवगुणग्राही, कृपण, क्रोधी व 
मूर्ख मालकाचा संयोग हा फार दुःख देणारा असून तो पापाच्या उदयाने प्राप्त होतो. याचग्रमाणे 
दुष्ट, कृतप्नी, वर्म पद्माणारा, बलिष्ट असा सेवक मित्ं हँद्दी पापाचेंच कार्य आहे. धर्मरद्वित, अन्याय 
मार्गी व क्रूर राजाच्या राज्यांत राहणें, दुष्ट मंत्री, दुष्ट प्रधान, दुष्ट कोतवाल अशाझी संयोग जडणें, 
आपल्या कीर्तिका कलंक छाग्रून जगांत अपकीर्ति होणें, धन नष्ट होंगे, या सब गोशी पंचमकालां- 
तील मनुष्यास बहुतेक प्राप्त द्वोतात. या दुःखमा काछांत जे मनुष्य जन्म घेतात ते पू्वजन्मी मिथ्या- 
इृष्टी व अतसंयम न पाव्ठणोरे असतात. असेच लोक भरतक्षेत्रांत यऊन जन्म घतात. कोणा भिथ्या- 
मागा माणसांना कुतप, कुदान व मंदकषायाच्या प्रभावानें येथें जन्म घेऊन राज्य, ऐश्वथ, भोग, 
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संपत्ति, निरोगता बगैरे गोष्टी प्राप्त होतात तरी ते व्याचाच उपभोग घेण्यांत मम्न होण्यानें असन्मा्ग- 
प्रवत्तिपासून पराइड्मुख होत नाह्ींत. यामुझ संसारपरिबर्तन करीत फिराबें छागतें, या कालांत 
सम्यग्दर्शन, ब्रत, संयम, तपश्चरण घारण करणारे पुरुष विरका. ज्यांनीं आपले कषाय मंद केले 
अद्वित व जे नेहमीं आत्मनिंदा करीत असतात त्यांचा मनुष्यजन्म सफल होऊन ते स्वर्गात 
मद्दान्‌ ऋद्धिधारक देव होऊन जन्म घेतात. कोणी या संसारांत मनुष्यजन्मामध्यें प्रूषजन्मकृत मंद- 
कषाय, निर्मलदान या पुष्यानें उत्पन्न झाला तरी त्यास इष्टवियोग व अनिष्ट संयोग प्राप्त व्हाबयाचाच. 
संसारांत दुःख कर्से आह्वे याविषयीं विचार करू लागलों असतां असें दिसून येतें कीं, भरत- 
चक्रवर्तीच्या धाकव्या भावानें आपल्या भावाचा मानभंग केला. न्यायदष्टीन पाहतां थोरला भाऊ 
पित्याचे जागीं मानला पाहिज व ह्याला नमस्कार करावबयास पाहिजे. पण 

संसारांतील दुःखा्चें चक्रवतीचा उच्चपणा धाकव्या भावाला सहन झाला नाह्ढीं. भरतानें खप्या 
वर्णन प्रेमानें आपल्या घाकट्या भावाला राज्योपभोग घेण्यास बोलाबिलें परंतु 

त्यानें ईर्षेनें तें आमंत्रण नाकारून त्याचा अपमान केला, अशी स्थिति 

जेथें चक्रततीसारख्या अतुल पुण्यधारी गृहस्थाची घडते तेथें इतरांची काय कथा : संसारांत किस्ये- 
कांना त्वी नाहीं त्यामुर्छे ते फार दुःखी. रात्नंदिवस त्याच चिंतेनें आपके जीवन व्यर्थ मानून निराश 
दोतात. कित्येकांना स्री आद्वे पण ती मोढी दुष्ट, कजाग, व्यभिचारी, कलह करणारी, ममभेदक 
शब्द बोलणारी, रोगी, निरेतर संताप करणारी असल्यानें फार दुःख द्वोतें. करित्येकांना आज्ञा पाल्त- 
णारी व सद्रणी स्री असूनहीं ती मरण पावल्यामुद्ं फार दुःख होतें. कित्येकांची ञ्ली निर्धन स्थितीत 
अथवा म्हातारपणीं मरण्यानें फार दुःख होतें. कित्येकांना दृद्धप्ी छम्न करण्याची इच्छा होऊन त्या 
प्रमाणें त्ली न मिल्ाल्याने फार दुःख होतें. कोणाछा मुलगा नाहीं म्हणून, तर कित्पेकांना मुझगा 
असून तो दुर्व्यसनी निधाला म्हणून तर कोणाला मोठ्या कीर्तिमान्‌ मुलाच्या मरणामुक्के दुःख होत 
आह. कोणाला दुष्ट, दुवेचन उच्चारून मारूं: पाहणारा भाऊ प्राप्त ल्लाव्य यामुक्रें दुःख होत आह. 
कोणी मोठमोठ्या असाध्य रोगानें व तीत्र दारिद्यानें दुःखी आहेत. कित्येकांना पुष्कछ मुली असल्या- 
मुक्ें त्या सर्वाचीं लग्में करण्याइतका पैसा जब नाहीं म्हृणून दुःख होत आह. कित्येकांना मुलगी 
मोठी झाला, तिच्या योग्य बर न मिव्ठाल्यानें दुःख होत आहे. किस्येकांना आपकी मुलगी आंधल्ठी 
पांगछी, लंगडी, बहिरी, बेडी, कुरूप व बिकलांगी असल्यामुदें दुःख होत आह. कित्येकांना आपली 
मुलगी थोड्या काझांत विधवा ज्ञाल्या्े दुःख आह. कोणाला मुलीच्या घरी घन नसून अत्यंत गरित्री 
पाहून दुःख होत आह. कित्येकांना आपली मुलगी व्यभिचारिणी निधालेली ऐकून मरणप्राय दुःख 
आह. कित्येकांना नुकताच विवाह केलेल्या मुल्लध्या मरणाचें दुःख आदि. कित्येकांना मातापिल्माच्या 
वियोगाचें दुःख आदे. कित्येकांना बाप मार्गे झ्ापल्या मार्थी लोकांचें कर्ज ठेऊन गेल्याचें दुःख 
आदे. ऋणासारखें दुसरें दुःख नाहीं, म्हणून पिता ऋण करून गेला हें दुःख, त्यांत आई, बह्दिण 
जर व्यभिचारे। निधाली तर तें महादुःख. दुसन्‍्या कोणी बलवान्‌ दुष्ट माणसानें आपल्या आया- 
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बेदिणीना बदजवरीनें हरण करून मेलें तरी दुःख. आपत्था मुलंंगा कोणी चोरून नेलें अंथवका 
मारून ठकिले त्यायें दुःख. दुष्ट छोकांच्या समाममार्चे दुःख. लबाड, चोर, अन्यायी अशा लोकंभ्या 
झोत्रतीमें उपजीविका करण्याचा प्रसंग आल्य ह्या्चें दुःख. मनुष्य जन्मांत येऊन पहिस्यांदा श्रीमंत 
अंसून मागाहून दारिध्य प्राप्त ्लाल्याचें दुःख. मानभंगाचें दुःख. प्रथमतः आपल्या जीबाचा मित्र 
असून तोच मागाहून आपकी छिद्रें प्रगट करून असत्य भाषणानें कर्क लावूं पाहणारा शत्रु 
द्वोतो त्याचें दुःख. याप्रमाणें संसार संर्ब दुःखानेंच भरंलेला आह. क्षणांत राजा रंक होतो तर एखादा 
क्षुद्र मनुष्य रंकाचा राबढ्दी बनतो. यात्रमाण मनुष्ययोनीत दुःखाशिवाय दुसरें कांहींही नाहीं. 
आतां कदाचित्‌ पूर्त पुण्याइमुद्लें देवपयाय प्राप्त जाला तरी तेथें देखील सुख नाहीं. देवांना मानसिक 
दुःख नेहमीं दोत असतें. यथपि देवांना निर्धनता, म्हातारपण, रोग, क्षुधात्‌षा, मारण, ताडन यांच्या बेदना 
नाहींत तथापि आपल्याहुन अधिक ऋद्धि व ऐश्वय-संपनर दुसन्या देवांना पाहून 
देवपयौयांताल दुःख. आपणाला तसें ऐश्वर्य नाहीं अशा त्रिचारानें तीत्र दुःख होतें. कित्येक देवांना 
आपकल्या देकांगनेच्या वियोगामुछ्ें दुःख प्राप्त होते. स्त्र्गात देवांगनांचें आयुष्य 
देवापेक्षां कमी असल्यानें त्या देवापेक्षां आधीं मरण पात्रल्या तरी त्याजागीं दुसन्‍्या उत्पन्न द्वोतात व 
त्या पूर्व देबाला प्राप्त होतात. तरी पूर्व देवांगनांवर्राल प्रेमामुद्के त्या देवाला पूर्व देवीच्या बियोगाचें दुःख 
होत असतें तें नाहींसें द्वोत नाहीं. पुण्यद्दीन देवांना इतर इंद्रादिक मह॒द्धिक देवांच्या समेंत प्रवेश करतां 
येत नाहीं, यामुद्ठें त्यांना मानसिक दुःख होतें. आयुष्य पूर्ण होतांच आपणांस येथून जाबें छागणार 
असा बिचार मनांत येऊन अत्यंत दुःख होतें. त्यावें प्रमाण भगवान्‌ केब्रछीच जाणूं शकतील, इत- 
रांना तें समजू शकणार नाहीं. संसारांत स्वर्गातील मद्दद्धिक मरून एकेंद्रिय जीव होऊन जन्मतो 
अथबा मलमून्नानें भरलेल्या रक्तमांसाच्या गर्भात येकन जन्म घेतो. तसेंच कुत्रा वगैरे पश्चु स्वर्गात 
देव होऊन जन्मतात, तर ब्राह्मण चांडाल होऊन जन्मतो अथवा तियेच होऊनद्ढी जन्मतो, कर्माच्या 
स्वाधीन ज्ञाल्यानें जीव चारी गीत परिश्रमण करीत असतो. संसारांत राजाचा रंक व रंकाचा राव 
एका क्षणांत होतो. स्वामी असेल तो सेबक; व सेबकाचा स्त्रामी, पिता असेल तो पुत्र, ब पुत्र 
असेल तो पिता; पितापुत्र हे कधीं आई तर कधी बायको; कर्धी बहिण तर क्धी दासदासी असे 
उत्तरोत्तर जन्मांत होतात. आपणच आपकक्‍्या मुलाच्या पोर्टी तर कधीं देवयोनींत व कधी तियेच- 
योनीत जन्म घेतों. रोगी व कुरूप असलेला कधीं सुदृढ व सुरूप होतो. आम्माला प्राप्त झालेलें 
शरीर मोठें ओझस्‍ें आहदे. एजाद्याच्या डोकीवर पुष्कल्सें ओझें दिलें तर तो तें क्षणभर एकीकडे ठेवून 
विश्रांति तरी घेतो. पण शरीराचे ओझ्लें वाह्ृणान्या आत्म्याल्ा कोठेंही विश्रांति घेतां येत नाहीं. 
जेब्हां औदारिक, बैक्रियक शरीराचा अंत द्वोतो तेब्हां ओझें उतरल्याचा भास ह्वोतो. पण आत्म्यावर या 
शरीराहुन अनंतपटीनें अधिक अशा तैजस व कार्मण शरीराचा भार असतोच. या तैजसकार्मण 
शररारानीच आत्म्याब्या अनंत ज्ञानदशनवीर्याला दाबून टाकलें आदि. मद्वणून त्याला अनंतशक्ति व 
केवलज्ञान यांचा अभाव ज्ञाल्यासारखें वाटठत आह. अरण्यांत भटकणाज्या आंधबव्या पुरुषाप्रमाणे 
र, ७० 
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मोदानें दवा जीव चतुर्गतीमष्चें भ्रमण करवो. संसारांतील जीव रोग, दारिध्व, वियोग इल्मादि दुः:खांनीं 
सदैव व्याकुल असतात. धन संपादन करून तें दुःख नाहींसें करांवें अज्ञी त्यांना विपरीत बुद्धि 
इोऊन व्याप्रमाणें ते उपाय योजीत असतात. सुख प्राप्त व्हार्वें म्हणून अमक्ष्य भक्षण करतात. कपट 
करतात. द्विंसा करतात. धन प्राप्त व्दावें म्दणून चोरी करतात. रस्ते छुटतात. पण पुण्यद्वीनाभ्या 
द्वाती द्रन्य येत नाहीं. वास्तविक छुख पंचपापांचा त्याग केल्ष्याने होणोरं असून अज्ञानी लोक 
त्याच पंचपापांनीं आपल्या धनाची, कुट्ुंबाची व छुखाची इृद्धि व्ावी अशी इच्छा करतात, इंद्वि- 
यांचे विषय प्राप्त ज्लाले म्हणजे आपणास खुख प्राप्त झ्लालें अशी त्यांची समजूत असते. पण 
तेंच मोहा्चे कार्य आहे. संसारी जीवांना जें अनेक प्रकारचें दुःख प्राप्त ल्लालेढें आपण पाद्तों तें 
सर्व परजीवांचा घात करण्यापासून, असत्य भाषणापासून, चोरीपासून, व्यभिचारापासून व परि- 
ग्रह्यवी अपरिमित इच्छा ठेवल्यापासून, कपटापासून, अमिमानापासून, रागापासून, लोभापासून व 
अन्यायाचरणापासूनच प्राप्त होतें. याशिवाय इतर मार्ग दुःख होण्याचे नाह्टीत. दें आपण प्रत्यक्ष 
पाहत असूनही त्याच पापमय मार्गांच अनुकरण करते. या विपरीत मार्गामुरेच संसार द्वा 
अनंतदुःखाला कारण दह्वोतो. दुःखापासून दुःखच उत्पन्न व्द्यावयाचें. अप्नीपासून अमप्नीच उत्पन्न 
दोणार. याग्रमाणें संसाराचें सत्यार्थ स्वरूप आहे. याचे वारंवार चिंतन करणान्याछा व अनुभव 
करणाय्याला संसारापासून उद्देग / चित्ठस ) उत्पन्न होऊन परिणाम बिरक्त हातात व तेच संसार- 
परिश्रमण दूर करण्याध्या उद्योगांत तत्पर राहतात. याप्रमाणें तिसन्‍्या संसारभावनेचें वर्णन केलें, 
यानंतर एकत्वभावनेचें स्वरूप सांगतात--- 


४ एकत्वभावना, 


हा जीब कुटुंब, ब्वी, पुत्र बगरेकरितां, शरीर पुष्ट करण्याकरितां व शरीराच संरक्षण करण्या- 
करितां अनेक प्रकारचीं पापकार्ये करतो. अभक्ष्य मक्षण करून अपरिमित परिप्रद्न धारण करतो. त्यामुक्रें 
त्याला नरकादिक-पर्यायांत भयंकर दुःख भोगावें छागतें. ज्या कुटुंबाकरितां अथवा ज्या शरीराकरितां 
यानें पाप उपाजन केलें, तें कुट्ुंब व तें शरीर जक्कून गेलें. त्याची राख आकाशांत उद्धून गेली. 
आतां त्यांचेकरितां केलेल्या कार्याचें दुःख भोगण्याची यात्ग वेव्ठ आली तेब्द्वां त्यांना कोठें शोधावें ! 
आपापल्या उपार्जित कर्माप्रमाणें प्राप्त ल्लाडेल्या रोगबियोगादि दुःखाचा अनुभव घेणाज्या जीवाछा 
सब कुटुंबी जन पाहत असूनही दुःखाचा भार कमी करणें त्यांच्यानें होत नाह्ठी, मण नरकादिक 
कुगतीत प्राप्त ल्लालेल्या दुःखांत भाग धेण्यास ते कोण येणार ? तेथीक दुःख जीवानें स्वतः एक- 
उैच भोगलें पाहिजे. आयुष्य संपल्याबरोबर मरण ठेवलेलें, त्यावेत्दीं रक्षण करण्यास कोणीही समर्थ 
नाहीं. अश्युभकर्माचें फल भोगीत असतांना आपणास कोणी सहाय द्वोत नाह्टीं, इ॒लोक सोह्टन 
परलोकी गमन करण्याच्या वेढीं आत्म्याब्ा द्वी, पुत्र, मित्र, धन परिप्रह्मदिकांपैकी कोणीडी बरोबर येत 
नादींत. एकटें कमंच त्या जीवाला परकोकीं घेऊन जाते. इहलोकी जे तुमचे पुत्र, मित्र, बांधवादिक 
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आहत तेच दुसन्‍्या जन्मीं तुमचे इष्टमित्रभाऊबंद होणार नाहींत. जें द्रव्य, शरीर, परिप्रह्, राज्य, 
नगर, महाल, शय्या, अलंकार, बस्रप्रावरण, नोकरचाकर वगैरे इदलोकीं आदत तेही परलोकीं तुमध्या 
बरोत्र येणार नाद्वीत. ते से या शरीराष्या संबंधामुर् येयें तुमचेजबत्ठ आद्वेत, त्या शरीराचा नाश 
झ्ञाला कीं स्यांनीं तुमचा संबंध तोडछाच म्हणून समजा. आपण कर्माच्या अधीन असल्यानें कर्म 
देईंछ ते सुखदुःख॑ आपणा एकव्याछाच भोगलें पादिजे. जीव दवा एकटाच गमन करील म्दणुन 
इष्टमित्रांवर ममता करून परलोकाचा बिघाड करणें अनथेकारक आहे. इदछोकीं सम्यक्तब, ब्रत, 
संयम, दान व शुभ भावना यांद्वीकरून उपाजन केलेला धरम हाच जीवाला कोणत्याद्दी स्थितींत 
साद्ायी होणारा आहे. धर्माच्या प्रभावानें या जीवाला स्वर्गांत इंद्रश्रेष्ठटल, मद॒रद्धिकत्व, चक्रवतित्व, 
उत्तमरूप, अतु छबलछ, विद्या, संदनन, उत्तम जाति, उत्तम कुछ, जगांत मान व तीयेकरत्व 
प्राप्त द्वोजन शेवर्टी निर्वाण प्राप्त होतो. तुरुंगामध्ये मजबुत दोन्यांनीं अथवा लोखंडाच्या साखब्दींनीं 
बांधून घातलेल्या पुरुषाछा जर्से त्या तुरुंगावर प्रेम नसतें, तद्बत्‌ सम्यस्ज्ञानी पुरुषा्चे देहरूपी तुरुं- 
गावर प्रेम नसतें. या शरीरामुद्ठें धनकुट्रुबाविषयीं अभिमान उत्पन्न होऊन घोर बंधनामष्यें पराधीन 
होऊन दुःख भोगावरें छागते व आपलें यथार्थ स्वरूप टाकून परब्रब्यपरिप्रहांना आपके जाणून 
अनंतकाल संसारांत श्रमण करा लागतें व एकर्टेंच इतर गतींत जाऊन जन्मांत्रे छागतें. त्यावद्दीं 
कर्माशिवाय दुसरें कोणीद्वी बरोबर येत नाहीं. फक्त पापपुण्यकर्म हेंच राजा, रंक, नीच, उंच वगैरे 
गर्भात नेऊन उत्पन्न करवितें. तेथून आयुष्य पूर्णे झ्लाल्यानंतर एकरटेंच सब कुदुंबाला सोइ्टन परलोकीं 
जाबें छागतें. मग पुनः त्या ठिकाणीं येतां येत नाहीं. गर्भात राहण्याचें दुःख, योनींतून बाहर 
पडण्याचे दुःख, रोगी शरीर प्राप्त दवोण्पा्चे दुःख, दारिधा्चे दुःख, वियोगाचें दुःख, क्षुधातृषेच दुःख 
इष्टानिष्ट संयोगवियोगार्चे दुःख, वगैरे सब या जीवाला एकट्यालाच भोगाबें लागतें. याचप्रमाणें स्वर्गात 
असंझ्यात कालपयैत छुख म्हणजे अप्सरांचा संयोग, असंख्यात देवांचें प्रभुत्व, हजारों ऋद्धीचें 
सामथ्य हें पुण्याच्या उदयानें प्राप्त होतें. त्याचें सुखद्दी एकटा जीवच भोगतो. पापाच्या डदयानें 
नरकांत गेला तर तेथें मारण, ताडन, छेदन, भेदन, झूलारोहण, कुभीपाचन, वैतरणीनिमजजन, 
वंगरे दुःख, याचग्रमाणें क्षेत्रजनित, शरीरजनित, मानसिक व परस्पर-क्ृत घोर दुःखें एकव्यालाच 
भोगाबीं छागतात. तियच योनीत पराधीनपणाचे, अधिक ओझें वाहण्याचें, ममस्थानी घाव सद्दन 
करण्याचे, क्षुधातृषेची वेदना सहन करण्याचें, रोगाची पीडा भोगण्याचे, ऊन, थेडी, पाऊस या 
पासून द्वोणान्या त्रासाचें, नाकांत वेसण घाद्धन होणाज्या वेदनेचें, बगैरे सब दुःख एकव्याछाच 
भोगावें छागतें. त्यावेद्धी भाऊबंद, बायकापोरें कोणीही भाग घेण्यास येत नाहींत. जीवाबरोबर जर 
कोणी येणारा असेल तर तो धमच होय. म्द्ृणून त्याचें सेवन करांबें. याप्रमाण एकत्वभावने्चे 
चिंतन करीत राहिल्याने आपलें इश्टमित्रांवः फाजील प्रेम होत नाहीं व इतर नोकरचाकरांवर द्वेष 
करण्याची बुद्नि होत नाहीं. अशा रितीनें आपल्या आत्म्याची शुद्धि करण्याचा यत्न करीत रहावें. 
यापुदें अन्यत्य-भावनेचें चिंतन करण्यासाढीं त्याच स्वरूप सांगतों. 
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५ अन्पलमापता, 


या भावनेष्या स्वरूपाचा विचार करतांना मलुष्यानें पुढील विचार मनांत आणावा. संसारांत 

ख्री, पुत्र, मित्र, धन, राज्य, ऐश्वय व भोगादिकांशीं तुझ्ना संबंध जडलेला आह. तो वास्तविक तुझया 

स्वरूपाहुन भिन्न आदे. तू कोणाध्या दुःखांत इतका गढून गेला आद्वेस ! 

सब पदाये अनित्य अनंतानंत जीवांचा व पुद्वलांचा आजपयत तुहयाशी संबंध होऊन 

आदत... गेला आह, तो विसरून अज्ञानी तूं या ठिकाणीं खीपुत्रादिकांध्या संयोग- 

.. वियोगाचा व त्यांच्या सुखदुःखाचाच रात्रनंदिवत विचार करीत आदे. जबत् 

येऊन ठेपलेल्या स्थर्ताष्या मरणाचा अथवा स्वतःछा नरकतियैचादि-गर्तीत अ्यामुक्दें उत्पन्न ब्हाबें 

छागैल त्याचा द्वा मुछींच विचार करीत नाहींस. प्रत्येक समयाला तुझे आयुष्य कमी द्दोत आदे. 

या जन्मांत जर तू आपकलें द्वित पाहिलें नाहींस, पाप-पराड्मुख झाला नाहींस व कुगतीला पोदों- 

चविणाय्या रागद्वेषमोहकामक्रोधाधिक विकारापासून आत्म्याछ्ा सोडबिलें नाह्वींस, तर पुढें नरक- 

तियँच गतींमध्यें पराधीन होऊन रहावें छागेल. त्या भज्ञान-स्थितीत तुला काय करता येईल १. 

पंचपरिवर्तन स्वरूपी दया संसारामध्यें अनतानंत काल परिश्रमण करणाज्या जीवाच कल्याण कर- 

णोरें असे कोर्णाद्दी नाहीं. नोकरचाकर, भाऊबंद, ब्लीपुत्र वंगेरेना तू आपले मानलें ते केवल 

खोव्या मोहामुद्ठे. अंस मानणें यालाच मिथ्यात्व म्हट्लें आद्वे. या सर्वाचा संबंध कर्मामुब्ठें प्राप्त 

ज्ञालेला आहि व तो थोडाबवेत्ठ टिकणारा आहे. यांचा अचानक वियोग होणारा आह. या सर्बाचा 
संबंध जडल्यापासून विषयकषायांची वृद्धि व स्वस्वरूपाचा विसर मात्र पडलेला आहे दें खरें, 


संसारांतील सब जीबांशी आपकें शुनुमिन्नत्वाचें नातें अनेकवेव्यंं द्वोकन गेलें आह्े व पुरेंद्री 

पर्रव्याशीं संत्रंध राह्ील तोपयत होणोरें आह. यामुद्ठेंच आपणाला एकेंद्रियादि अबस्था प्राप्त 

होऊन अनंतकाल संसारांत परिभ्रमण करांबें छागत आह. अनेक देशाहून 

वृक्षावरील पक्ष्या- आलेले वेगवेगक्रे प्रवासी रात्रीं विश्रांतिकरितां म्दृणून धर्मशाक्ठेत एकत्र 

प्रमाणें हा संबंध आहे. जमतात, अथवा एका झाडावर अनेक ठिकाणाहून बिश्रांति करितां अनेक 

पक्षी येऊजन राह्वतात व पहाट द्वोतांच सर्व आपापल्या मार्गानें निधून 

जातात. तद्गत्‌ ख्री, पुत्र, मित्र, बांधवादि अनेक गतींतून पापपुण्य घेऊन या कुररूपी धर्मशा््ठेंत 

येऊन राहिले आदेत. आयुष्य प्रण दोतांच सब आपापल्या पुण्यपापामुसार नरकतियैचमनुष्यादि 

अनेक गतीमध्यें जाऊन जन्मतील. म्दृणून कोणी कोणाचा मित्र नब्दे. पुण्यपापाध्या अनुकूछते- 
प्र रे; खेछर देएल द्िडाए बएएल्यढर रुणबरए छलाए अएबाए झुरून लिचुन जाती, 


संसारांत सर्वांचि स्वभाव वेगवेगढ्ठ असलेले आढकून येतात. कोणाचा स्वभात्र कोणाशीं 
मिव्ठत नाहीं. जो तो आपापलाय मतलब साधपण्याच्या नादांत येतो व व्याकरितांच लोक परस्पर एक- 


ख र २क माधषमषिकार श्थ् 


मेकांबर प्रीति कस्तात, प्रयोजनाक्षिबाय फुकटची श्रीति कोंठे आंदकून येत नादीं. वाकिष्पों 

कणाचा जसा परस्परांचा संबंध नसतो, पण ह्वांत पाणीं टाकंले 

बादुध्या गोल्या- कषसतां त्यांचा गोछा होऊन मुठीत धरतां वेतों; जर ह्याला थोडे 

प्रमाणे हे संत धक दाबलें तर फुटून त्याचे कण विखरूम जातात, तद॒त्‌ हृदलोकी 

| मित्र, पुत्र, ख्री, बांधव, सेवक स्वामी वरगरेंचा संबंध आदे. कोणी आपले 

विभ्रयकषाय पुष्ट ब्दावे म्हणून तर कोणी लोभानें आपणांबर प्रीति करतात. जेब्डां आपणापासून 

कांदींढी प्राप्त होण्याची त्यांना आशा रह्ात नाहीं तेष्हां त्यापैकी कोणीडी प्रीति करण्यास पुरें येत 

नाहीं. कांढीं प्रयोजन नसतांनादी कित्येक ठिकाणीं प्रीति केल्याची उदाहरणें दिसून येतात. पण 

तींढी लोकलज्जेमुत्ठें अथवा अभिमानामुद्ठें अथवा पुढें कांदीं प्रयोजन सिद्ध व्हावयाचें असेल हा 
ड्वेतनें घडलेलीं असतात, 

दुसरी एक भीति त्याच्या मनांत अशी उत्पन्न होते कीं, यानें मजबर प्रूवीं फार उपकार 

केले आहत ते जर मी आतां बिसरलों तर जगांत माञ्नी छीः थूः दोई, छोक मला क्ृतन्न म्हणतील, 

यामुत्देंच मनांत नसतांना पण पश्रीति कधीं कीं निष्कारण घ्टन येते. 

लोकलजेमुत्ठें प्रीति विषयकषायांच्या संबंधाशिवाय प्रीति होणें शक्‍्यच नाद्दीं. यांचीं उदाहरणें 

केली जाते व्यवद्वारांत दररोज आपणांस पाह्मवयासत मिव्तात. जेथें आपछा अभिमान 

शेबटास जाण्याचा प्रसंग असेल, जेयें द्रब्य-प्राप्ति होण्याचा संभव असेल, 

जेथें विषयोपभोग घेण्यास सांपडत असेल, जेथें आपला मोठा आदरसत्कार होत असेल, जेयें 

आपली कीर्ति द्वोण्याचा संभव असल, अथवा एखाद्याछा नाराज केल्यापासून कांढीं संकट उद्धव- 

णार असेल अशाच ठिकाणीं आपण प्रीति करते. विषयकषायांचा दाब असच्याशिवाय प्रीतीचा 

संभव होतच नाहीं. 

सन पदार्थ परस्पराहुन भिन्न आदत. आईदेखील आपकल्या मुलाचे पोषण करते, ती इृद्ध- 

पर्णी अथवा संकटकालीं हा आपला आधार होईल, आपणांस दुःख येऊं देणार नाहठीं असा हेतु 

धरूनच. मुलगा आईला सांभाव्ठतो यांत तरी असाच हेतु आह, “ जर 

शन्न्चा मित्र वः मी माया आईची सेवा, चाकरी करून तिचा सांभाव्ठ केला नाह्टीं तर सर्व 

मित्राचा शत्रु बनती. जग मला कृतप्त म्हणूं छागेल व माझ्नी चार शिष्ट लोकांत मान्यता रहाणार 

नादीं ” हा अभिमान मुलाच्या मनांत उत्पन्न होतो म्हृणून तो आपल्या मातेचें 

पोषण करतो.- एरूव्द्दीं निवछ निष्काम बुद्धीनें कोणी कोणावर प्रीति करीत नाहीं. सदैव उपकार, 

दान, सन्‍्मान करीत राहिल्यानें वैरी देखील आपला मित्र बनतो व छाडक्या मुलाछा चुकीष्या 

मार्गानें न जाण्याचा अथवा दुर्व्यसनापासून पराड्मुख करण्याचा प्रयत्न केला तर तो कट्टा शान 

बनतो. यावरून कोणी कोणाचा मित्र व शत्रु नाहीं. उपकार-अपकाराच्या अपेक्षनें हा शत्रु-मित्रपणा 

आओ, मनुष्यमात्राच्या विषयकषायाला पुष्ट करणारा तो त्याचा मित्र व ह्यापासून पराइत्त करणारा 
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शत्रु अशी जगाची राह्णणी आदे. रदृणून इतराविषयीं रागद्वेष उत्पन्न न दोईक असा यत्न 
करीत रद्दा. 
अतिशय प्रिय असणरे ब्ली, पुत्र, मित्र, बांधव हे सब स्वर्गेमोक्षाला कारण ब्रत, संयम, बीत- 
रागता बगैरे ज्या धर्मक्रिया त्यांत विन्न आणणार आद्वित. त्यांच्या निमित्तान हिंसा, असत्य, चोरी, 
कुशीरू व अपरिमित परि्रह् द्वीं पंच पार्ष कराबीं व्यगतात. त्यामुव्ठें नर- 
खरा मित्र कोण ! कादिक कुगतीचा बंध पडतो. म्हणून हे बांधव नसून कट्टे शत्रु आद्वेत 
असें समजा. जे जीवाला भिथ्यात्व 4 विषयकषायापाप्तून परावृत्त करून 
ब्रतसंयमाकड़े प्रवृत्ति करवितील तेच मित्र. असे मित्र फक्त निग्रेथ गुरु हेच होत. आत्मा ह्वा स्वभा- 
वतःच शरीराहुन उलट म्द्णजे चेतन्यमय आहे. शरीर हैं अचेतन व जड आह. त्याअर्थी शरी- 
रांशीं संबंध ठेवणारे ख्री, पुत्र, मित्र, कुटुंब, धन, धान्य, स्थान वगैरे सब वेगव्ठेंच असणार. शरीर 
हैं अनेक पुद्ठलपरमाणूंचा समूह एकत्र जमून बनलेलें आह्वे. ते परमाणु बेगवेछे होतांच शरीर 
नाहीसें होईठ व आत्मा चैतन्यस्वभावी अखंड अविनाशी असा राह्यील. म्हणून या सब परसंबंधांत 
आपले कोणीही नाहीं असा निश्चय करावा. 
कर्माष्या उदयानें होणांरे रागद्वेषमोह्गदिक बिकार हेही आत्म्याहुन भिन्न व विनाशिक आहत. 
मग शरीराशीं संबंध असणारे नाशबंत असतील यांत नवल काय ? सारांश-आपकल्या ज्ञानदर्शन- 
मयी निजस्वभावाशिवाय इतर जे ज्ञामावरणादिक द्रन्यकर्म, रागद्वेषादिक 
रागद्रेषही आपले भावकर्म व शरीरपरिप्रद्नदिक नोकर्म हे से भिन्न आह्वित. द्वे पुत्र वगैरे 
नव्द्दत, अन्य गतींतून पापपुण्य, स्वभाव, कषाय, आयु व शरीर वौरे धारण करून 
आलेले आहत. आत्मस्वभाव पापपुण्याहुन बेगव्ठा आह. म्हणून स्देव 
अन्यत्व-भावनेचें चिंतन करा. यापासून परवस्तृवरील ममत्व नाहींसें द्ेऊन घोर बंध द्वोण्याचें बंद 
होईल, 
या नंतर अश्युचि-भावनेच्या स्वरूपाचा विचार करूं. 
६ अशुचिभावना, 
अशुचिभावनेंत पुढील चिंतन करावें. प्रथमतः शरीराच्या स्वरूपाचा विचार करावा. शरीर 
हैं अतिशय मलिन असून मातेचें रुधिर व पित्याध्या वीर्यापासून उत्पन्न ज्ालेलें आद्दे. रक्तमांसानें 
भरलेल्या जरायुपटलामध्यें गर्भात नऊ मह्िने पूर्ण करून दें उत्पन्न दवोतें. 
शरीराचें स्वरूप. त्यावेदीीं त्याछा भयंकर दुःख सहन कराते छागतें. रक्त, मांस, हार्डे, चमे, 
वीये, मजा, सनायु या सप्तधातूनीं हें बनलेलें आह. मलमूत्र, किडे, अब्य्या 
वगैरेनीं दें सदैव भरलेलें असल्यानें अत्यंत अपविन्र आहे. याला नऊ द्वारें आहेत. यांतून निरंतर 
दुर्गेधी मल वाहत असतो. विष्ठेनें भरलेलें गाडगें फुटलें असतां त्यांतून चोंह्रोंकडे मछ बाहतो त्याला 
बरून पाण्पानें घुतलें तरी तें स्वच्छ होत नाहीं, तद्॒त्‌ जगांतील सर्व सुगंधी पदार्थ कापूर, चंदन, 
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फुलें, तीर्योदक वगैरेनीं जरी शरीराला माखर्ले तरी तें शुद्ध न होतां उठट तेच पदार्थ दुर्गंधित 
होतात. जगांत सर्व वस्तु शरीराष्या एकेका अवयवाध्या स्पर्शामुद्ठें घाण झ्ाल्या आद्वेत. मुल, मूत्र, 
हाड, चमम, रक्त, मांस, वीये, स्नायु, केश, नख, कफ, लात्ठ, शेंबूड, दांत, डोढें, कान या सर्वाष्या 
मलाचा स्पशे द्वोतांच त्या वस्तु अपविन्न होतात. द्वौंद्रियादिक प्राण्यांध्या शरीरासारखी दुसरी अप- 
विन्र वस्तच जगांत नाहीं. दरीराचा संत्रंधच जर नसता तर जगांत अपविन्नता उत्पन्न ज्ञाली 
नसती. शरीराला पवित्र करणारी वस्तु त्रैलोक्यांत नाद्दी. पाण्यानें कोठ्यवधि वेव्ण॑ं जरी घुतलें तरी 
त्यापासून काय द्वोणार ? शेब्टी पाणीच अपवित्र होऊन जातें. कोव्ठसा जसा उगढ्ठावा तसा काले- 
पणाच बाद्देर यावयाचा, असा शरीराचा स्वभाव आह. म्द्ृणून शरीराला पविन्न मानणें हैं मिथ्या- 
दर्शन आह. 


शरीर ज्यावेद्वीं रत्नश्नय व उत्तम क्षमादिक धर्म धारण करितें त्याचवेल्हीं फक्त तें देवादिकां- 

कइ्टन वंद् होतें. त्याशिवाय इतर कोणत्याही स्थितींत तें पविन्न व पूज्य मानलेलें नाहीं. धनधान्यादि 

परिप्रद्द, पंचेंद्रियांचे विषय, मिथ्यात्व आणि क्रोध, मान, माया, छोभादिक दे 

रतनत्रयानेंच. अमूरत आत्म्याच्या स्वभावाला अपविन्र करून सोडतात, अधम दशेला 

शरीर पवित्र द्वोतें, पोंचबितात, जगांत निद्य ठरबितात व दुगतीछा पोंचबितात. याकरितां 

ऋ्रोधादि कषायांचा त्याग करून आत्म्याला पवित्र करा. देह पवित्र कर- 

ण्याच्या नादीं छागूं नका. तो कधींद्वी पवित्र होणार नाह्दीं. याप्रमाणें शरीराचा स्वभाव जाणून जे 

यावरील ममत्व ठाकून, आत्म्याशीं अनादिकालापासून संबंध ठेवणान्या रागद्वेषादिक कममछाला 
दूर करण्याचा प्रयत्न करतात त्यांना अश्युचित्व भावनेचें चिंतन करणें फारच उपयोगी आह. 


धनसंपदादि परिप्रद्त पंचेंद्रियांच भोग व शरीराबर प्रीति या गोष्टी आत्म्याठा मलिन कर- 

णाय्या भद्वित. म्दृणून होईल तितक्या प्रयत्नानें यांचा अभाव द्वोईल असा प्रयत्न करणें इष्ट आदे. 

द्रब्यापासून आत्म्यामष्यें काम, क्रोच, लोभ, मद, कपट, प्रीति, बैर, कलद्, 

परिप्रह्मामुव्देंच. मोठा आरंभ, ईर्षा, मूर्छा, अतृप्ति बगैरे दोष उत्पन्न द्वोतात. याशिवाय इद्द- 

अपविन्नता येते. छोकसंबंधीं व परलोकसंबंधी सब प्रकारचे दोष, अतिचिता, दुर्ध्यान, महाभय 

बगरे उत्पन्न होण्याचें कारणही द्वब्यच आह. पंचेंद्रियांचे विषय आत्म्याला 

स्वत्व विसरावयाल्या लावून अतिनिंध कम करण्याला प्रवृत्त करतात. जगांत जें काम अतिशय निध 

म्हणून कोणी करीत असेल तर तें इंद्रियांच्या विषयपूर्तिकरितां केले जातें. शरीरावरील प्रेम ग्हणजे मांस, 

हाड, प्ू, रक्त यांनीं भरलेक्या व सडलेद्या दु्गधयुक्त शरीरावरीछ प्रीति. द्विच्यापासून अतिशय मलिन 

परिणाम उत्पन्न होतात. सारांश, फक्त दशलाक्षणिक धर्माशिवाय इतर कशानेंही शरीराची चुद्धि 
होणें शक्‍्य नादीं. 


या छुद्धीचेद्दी दोन प्रकार आह्वेत. एक लौकिक शुद्धि व दुसरी लोकोत्तर झुद्धि. कममछाचा 


४४० रत्नकरंड-आवकाचार ध्ज श्र 


नाश करून आत्म्राच्या झुद्ध स्वरूमांत स्थिर होगे दिला लोकोत्तरद्धि महणतात, दी रंलत्रका- 
पाछूत उत्पन्न होते. अथवा रत्नत्रय घारण करून सर्वेत्कृष्ट अशा शाँत- 
झुद्दीचे ग्रकार_ भावाला धारण करणात्या साधूंच्या संगतीपासून प्राप्त होते. लौकिक झुद्धीजे 
आठ भेद अह्वित, त्यांपैकी- 
१ काठलौाचः- रहृणजे कांहीं ठराविक मुदत उल्टल्पान॑तर जगांत तो पदाथे छुद्ध ज्ञाला 
अ्से मानणें. 
२ अप्रिशोच)- विस्तवाच्या संस्कारानें शुद्ध मानणें. 
३ पवनशोचः- वास्याच्या स्पर्शानें छुद्ध मानणें. 
४ भस्मशोच३- रालेब्या संमाजनानें पदाथ झुद्ध मानणें. 
७५ मृत्तिकाश्ौचः- मातीच्या स्पर्शानें झुद्ध मानें. 
६ जलशौचः- पाण्याच्या स्पर्शानें चुद्ध मानणें. 
७ गोमयज्ञौचः- शेणानें जमीन सारवली असतां झुद्ध ज्ञाली असें मानणें व 
८ झानश्ौच)- ह्वानांतीलू ग्लानि नाहींशी होणें, 
यात्रमार्णे न्यवद्दारंत लोक आपस्या मनांत झुद्धतेच्ा संकल्प करीत असतात, वाध््तबिक 
दरीराला झुद्ध करण्यास कोणीच समर्थ नाहीं. शरीराच्या संसगरनिं पाणी, राख बगैरे पदा्थच उलट 
अश्ुद्ध ह्वोतात. शरीर आदि, अंतीं व मध्यें कोठ्ेद्ी शुद्ध नाहीं. शरीराच्या आंत मलमृन्नादि दुर्गंधी 
पदार्थ ह्वा्डे, मांस, रक्त, परू भरलेले असून बाहरून हें अपबिनत्र अशा कातब्यांनीं बेशिलेलें आह. या्चे 
उपादान कारण रक्त व वीय असल्यामुल्ें हें शुद्ध म्हणतां येत नाहीं. याला जगांतील सर्ब तीर्थार्चे 
पाणी आणून स्नान घातलें अथवा घुतलें तरी हैं शुद्ध न होतां उलट त्या पाण्याला अपबितन्र करील. 
हैं. सदैव रोगांनीं भरलेलें आहे. सदैव विनाशिक असून दुःख देणारें आह. याला शुद्ध करण्याचा 
उपाय धूप, चंदन, गंध, विलेपन, पुष्प, जल, कापूर वगैरपैकीं कोणताही नाहीं. या शरीराध्या 
स्पर्शानेंच कोणतादी पदार्थ अभ्नीच्या स्पर्शानें जसा राख होतो तसा अपवितन्न होऊन जातो. याप्र- 
मार्णे शरीर अपवित्र आद्दे असे चिंतन करीत गेल्यानें त्याला नठबिणें, सजबिणं व आपल्या सौंदर्या- 
विषयीं अभिमान उत्पन्न द्वोगें बगैरे बिकार उत्पन्न होत नाहींत. व्यामुरये मनुष्याची प्रवृत्ति वीतराग भाव 
वाढविण्याकडे द्वोतें म्हणून या भावनेचें चिंतन करणें योग्य आहे. 
3 आखस्रवभावना 
आह्षव म्द्ृणजे कम येण्याचीं कारणें. जसें समुद्रांत नावेछा भोंक पडलें असतां त्यांचून आंत 
पाणी येतें तसें मिथ्यात्व-भाषांनीं व पांच इंद्रियें व सहात्रें मन यांची तिषयाकडे श्रवृत्ति श्ञाल्यानें 
षट्काय जीवाच्या हिंसेचा त्याग न होण्पानें, अनंतानुत्रंधी क्रोधमानमाया- 
आख्रवार्चे स्वरूप. लोभादिक पंचवीस कषायाच्या उदयानें; मनवचनकायेच्या भेदांनीं होणान्या 
पंधरा। योगांनीं, एकूण सत्तावन द्वारांनीं आत्म्यांत कम येत असतें. यांवून 
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मिथ्यात्व, कषाय, अब्रतादिकांनुतार मनत्रवनकायेच्या प्रवृत्तिप्रमाणें झुमाशुभ कर्माचे आगमन 
होतें. पुण्यपापानुकूललेप्रमाें प्रात्त द्वोणाज्या विषयाभध्येंच संतोष मानून राह; विषयापासून 
बिरक्त असणणे; परोपकार करण्याचे बिचार नेहमीं अंतःकरणांत ठेवणें; दुःखितावर दया करणें; तत्त्वांचें 
चिंतन करणें; सब जीबाबिषयीं मित्रभाव मनांत बाव्णाणें; पंचपरमेष्टीची 
पापपुण्याक्तवांचीं.. भक्ति करणें; धर्मबान्‌ पुरुंभाबिषयीं मनांत प्रेम बाछगण;ब्रत, संयम, तप, शील 
कारणें, याबिषयीं मनांत आदरबुद्धि ठेवणें या सब प्रवृत्तीपासून पुण्याचें आख़ब 
होतात. याउलट परिग्रह्मंविषयीं अभिलाषा, इंद्रियांच्या विषयांविषयीं अत्यंत 
आसक्ति, परद्रव्य हरण करण्याचे विचार; अन्याय प्रवृत्ति, भक्ष्याभक्ष्याचा अविचार; सप्तन्यसन -तत्परता; 
परापवाद, असंतोष, परख्ली, पुत्र, धन, आजीविकाच्या अपहदरणाचा आनंद; परतिरस्कारेब्छा, स्वसत्का- 
रेच्छा वगैरे मनांतील विचारांनीं अशुभ कर्माचे आस्नत्र होतात. सत्य, हित, मधुर व शात्रानुकूल भाषण 
करण्पानें, परमेष्ठीचें स्तवन केल्यानें, सिद्धांताच पठण व व्याख्यान करण्यानें व न्यायाला अनु- 
सरून बोलण्यानें पुण्याचे आख्रव द्वोतात, यात्या उलट परनिंदा, आत्मप्रशंसा, अन्यायाचरण ज्या 
भाषणानें होईल व जें भाषण विषयावरील प्रीति वाढविणारें, कषायरूप अम्नीला प्रज्वलित करणोरें, 
कलह, विसंवाद,शोक व भय उत्पन्न करणारें, धर्मविरुद्ध, मिथ्यात्व व असंयमाला पुष्ट करणारें, इतर जीबांना 
दुःख व अपमान उत्पन्न करून उपजीविकेचा वा धनाचा नाश करणारें असेल त्यापासून पापाचे आस्त्र 
दोतात. पंचपरमेष्टीचें प्रूजन, प्रणाम, जिनायतनाचें सेवन, धमवान्‌ पुरुषाचचे वैयाबत्य, परजीबांवर दया 
ठेऊन सावधानतेनें बसणें, उठणें, निजणें, ठेवणें, उचलणें, खाणें, पिणें, हालणें चालणें बगैरे क्रिया करण्या 
पासून झुभान्नत्र होतात.याउलट सावधानी न ठेवतां व करुणा मनांत न बाव्ठगतां शरराराची स्वच्छंद प्रवृत्ति 
करीत राह्णें, मोठमोठ्या आरंभादिक क्रिया करणें, शरीराछा नटविण्यांत सदैव तत्पर असण्णे या सबे 
देह्माच्या क्रियांनीं अशुम आश्रव होतात. मनवचनकायेची शुभाशुभ प्रद्गत्ति तीत्रमंद कषायापासून तीजमंद 
बंगेरे अनेक प्रकारच्या कमेबंधाला कारण अशी ह्ोत असते. हें समजल्यानें आत्म्याठा अशुभप्रवृत्ति- 
पासून दूर ठेऊन शुभम्रवृत्तीकड़े छावतां येते. 
आत्म्याच्या सर गुणांचा धात करणारे ते कषाय होत. यांतून क्रोध हा परजीवांचा घात 
करण्यांत व त्यांना बांघून धालण्यांत आपल्या मनाछा प्रवृत्त करितो. मान हा आत्म्यांत अशा- 
प्रकारचा उद्धतपणा उत्पन्न करितो कीं, आई, बाप, गुरु, उपाध्याय बगैरे 
कषायापासून_ सबे त्याचा तिरस्कार करूं लागतात. हा ब्रिनयाचा विध्वंस करून ठाकतो. 
आत्म्याचा घात. मायाकषायापासून अनेक प्रकारचें कपट योजून धूतेतेने छोकांना फसवितां 
येतें. यायोगानें मनांतील सरत्ठपणा नाह्वींसा होतो. छोभकषायापासून 
घुखाचें कारण जो संतोष तो नाह्वींसा होतो. काम हा मयदिचा व लज्चा व द्विताद्वित-प्रवृत्ति, 
व उच्चनीच-कर्माचा विचार इत्यादिकांचा पण छोप करवितो. मोह द्वा दारूअमाणें खस्वरूपाचा विसर 
पाडतो. शोक हवा अतिशय दुःखाच्या प्रसंगीं मुखाबाटें हाःद्वा/कार शब्द बदवितो व रुदन वगैरे 
जग 
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क्रियांनी आत्मधात करवितो. हास्य हैं दुसप्याचें अज्ञान प्रगट करतें. स्नेह हा दारू न पितांच 
आत्म्यांत अचेतना उत्पन्न करितो व त्याला द्वितप्रबत्तीपासून दूर ठेबतो. निद्रा ही आत्म्याष्या संपूर्ण 
चैतन्य-गुणाचा घात करून ह्याला अचेतनपणा आपणितें. तृषेपासून जें पिण्यायोग्य नाहीं तें पण 
पिण्याची इच्छा उत्पन्न होते. क्षुपेपासून चांडालाच्या घरीं भीक मागण्याचा प्रसंग येतो, त्यावेव्वीं 
आपकलें कुल, जात, मर्यादा वगैरे सर्व नष्ट होते. नेत्र दे छुंदर व सुस्वरूप लावण्य पाहण्यासाढीं 
उडी घेत असतात. जीभ ही मिशष्टान्न भोजनासाठीं लज्जा, विनय, श्रेष्ठत्तव व संयम यांचा नाश करून 
नीच प्रवृत्ति करविते. नाक सुगंधित पदार्थाकडे निश्चेश होऊन ओढ घेत असतें. स्परीनेंद्रिय स्लीच्या 
कोमल अंगाच्या स्पर्शाकरितां अति उत्सुक ज्ञालेलें असतें. कान हे अनेक प्रकारच्या रागरागिणीतील 
सुस्वर मनोहर गाणीं ऐकण्यांत तल्लीन होतात, त्यावेव्दीं त्याला स्व्रतःचा देखील बिसर पडतो. मन 
हें चंचल माकडाप्रमाणें खच्छेद कल्पना करून शुभध्यान व शुभगप्रद्तत्तीमध्यें स्थिर रहात नाहीं. 
अतिलोभामु्रे मुखाबादें असत्यवाणी निधून ती आपली चतुरता प्रगट करीत असर्ते. हवात द्वे हिंसा 
करण्याचें मुख्य साधन आह्वित. पाय हे पाप करण्याच्या मार्गावर जाण्याकड़े तयार असतात. कवित्व 
हैं प्रेमाच्या कविता रचण्यांत कुशलता दाखविते. पांडित्य हें अनेक तत्ह्देचे कुंतर्क लढवून खोट्या 
थापा मारून लोकांना भुलविण्यांत आपली पराक्रमपारंगतता दाखविते. अतिपराक्रमी योद्धापुरुष 
आपला पराक्रम अनाथ पशुंची हिंसा करून दाखबितो. बाल्यावरस्थेत यथार्थ ज्ञान नसतें म्हणून ती 
अज्ञनदशा म्दृणविली जाते. तरुणपणा हा इच्छितविषयांचा उपभोग घेण्याकड़े धांव घेत असतो. 
बृद्धपणा हा भयंकर कालाच्या मुखांत जाप्याच्या संनिध येऊन ठेपलेछा असतो. श्वासोच्छास निरंतर 


शरीरांतून निधून जाण्याचा प्रयनन करीत असतात. जरा ही काम, भोग, तेज, रूप, सौंद+, उद्यम, 

बल, बुद्धि बगैर हरण करणारी चोरांची दासी आहे. रोग हे यमराजाचे मंत्री आह्वित. इतकी सामग्री 

आत्म्याला स्वस्वरूपाचा विसर पाडण्यास सज होऊन बसलेली आहे. या सामग्रीपासून कर्माचि 

आश्नत्र होत असतात. याग्रमाणें इंद्रियांचा व विषयकषायांचा संयोग ज्ञाला व हदनुरूप आपण 
मनवचनकायेची ग्रब्ात्ति केली कीं कमबंध द्वोतो. हें आज्नत्रार्चे स्वरूप आहे. 

८ संवरभावना 

समुद्रांतील जहाजाला पडलेलें भोंक बंद केलें म्हणजे त्यांत पाणी येण्याचें थांबतें तद्बत्‌ 

कम येण्याचों द्वार बंद केलीं म्दृणजे कम येण्याचें थांत्रते याला संवर म्हणतात. सम्यग्दर्शन ब्ला्ें 

असतां मिथ्यात्र आखवा्चे द्वार रोऋलें जातें, इंद्रियें व मन ताब्यांत ठेब- 

संबराची कारणें. . स्याने तदूदारें येणारी कर्म बंद होऊन संबर द्ोतो. षट्कायजीबांचा धात 

करण्याचा त्याग केल्यानें परजीवांचा घात होत नाहीं व त्यामुद्ठें हिंसा कर- 

ण्यापासून ज्या कर्माचा बंध होत द्वोता तो न ज्ञास्यानें संबर द्वोतो. त्रतयुक्त आचरण न ठेवल्यामुक्रे 

ज्या कर्माचे आम्रत्र द्वोत द्वोते ते ब्रती ज्ञाल्यानें होत नाह्कीत. कषायांना जिंकून दशलाक्षणिक धर्म 

घारण करण्याने, सच्चरित्र ठेविल्यानें व कामक्रोधादिकांचा अभाव केस्यानें संवर होतो. ध्यान, स्वाध्याय, 


पत्र १२१ माबनाधिकार ४०३ 


तप यायोगें कर्माचें आगमन द्वोत नाहीं म्हणून यापासून संबर होतो. तीन ग़ुप्ति, पांच समिति 
दशलक्षण धर्म, द्वादशानुप्रेक्षा, बाबीस परीषद्ष सहन करणें व पंच प्रकारचें चारित्र पाव्णें यापा- 
सून नवीन कर्माचा बंध द्वोत नाहीं. मनवचनकायेच्या प्रदृत्तीठा आपल्या तान्यांत ठेवर्णे 
याला गुप्ति म्दणतात. परपीडा न वह्वाबी म्हणून सावधानतेनें, श्रमाद न आणतां पांच प्रकारची 
क्रिया करीत रद्दाणें याठा समिति म्हणतात, दया ज्यांत मुख्य असेल तो धर्म म्हणावा, स्वतत्त्वा्चे 
बरचेवर चिंतन करणें ही अनुप्रेक्षा. कर्माच्या उदयानें प्राप्त ज्ञाकेली क्षुधातृषा इत्यादिकांची वेदना 
न भीतां सोसणें याला परीषहजय म्हणतात. रागद्वेषादि-दोषरद्तित आपकस्या ज्ञानस्वभावी आत्म्याचे 
ठायीं प्रवृत्ति करणें याला चारित्र म्हणतात. याप्रमाण विषयकषायापासून पराड्मुख होऊन, सत क्षेत्र 
कालांत प्रवर्तन करणास्याला बरील करणांनीं नवीन कम येत नाह्वींत, ह्वाच संबर होय. या्रमार्णे 
संबर द्वोण्याचीं कारणें आद्वेत. याचा सतत विचार करीत राहिलयानें मनुष्याला नत्रीन कर्माचा बंध 
होत नाहीं. 
९ निजेराभावना, 

निजराभावन वें स्वरूप असें आह. ज्ञानी पुरुष निदान न बांधतां बारा प्रकारचें तपश्चरण 
करतात. ह्ांच्या कर्माचा क्षय होतो. यात्रमार्णे कमें उदयाल्व येअऊन आपला रस जें सुखदुःखादिक 
फल देऊन नाहींशीं होणें याला निजरा म्दृणतात. द्विचि दोन भेद आह्वित. 

१ कम उदयाला आल्यानंतर आपलें फल देऊन नाहींसें होतें यारा सविपाक निज॑रा 
म्णतात. ही निजेरा चारी गतींत होत असते. २ ब्रत, संयम, तपश्चरण करून कर्म उदयाला 
येण्यापर्वीच त्याला नाहींसें करण याला अविपाक-निजरा म्दृणतात. कषाय मंद होत 
गेल्यानें वरचेबर तपश्चरणाची शक्ति वाढत जाते तशी कर्माची निजेरा अधिक होते. जे पुरुष 
कषायरूप शझत्रूला जिंकून दुष्ट छोकांचीं दुर्वचनें, उपद्रव, अनादर वगैरेनीं मनांत कलुषता 
उत्पन्न होऊं न देतां सहन करितात त्यांची अधिक निर्जरा होते. ते त्यावत्तीं असा विचार 
मनांत आणितात, “म्यां पूर्व॑जन्मी पाप संपादन केलें होतें त्याचें दें फल आह. तें शांतपरिंणाम ठेऊन 
सोशिलें तरच कमैरूपी ऋण फिटण्याजोगें आद्दे, एरूव्द्दीं फिठणार नाहीं. या प्रसंगीं जर दुःख 
करीत राह्वीन तर कर्म सोडणार नाहींच, उलट असंख्यातपटीनें अधिक नवीन कर्माचा बंध होईल- 
उत्तम पुरुष शरीराला केवत्ठ मोह उत्पन्न करणारें, विनाशी, अद्युद्ध व दुःखदायक मानतात. सम्य- 
ग्दशन, ज्ञान-चारित्राला सुख देणारे, निमेल, नित्य, अविनाशी असें जाणयून, आपली स्वतःची निंदा 
करून गुणवान्‌ पुरुषाचा अत्यंत आदर करितात व॒त्याला आपल्याहुन उच्च मानीत असतात. 
तर्सेच मनाला व इंद्रियाछा जिंकून आपस्या ज्ञानस्वभावांत सदैव लीन द्वोतात, अर्थात्‌ अशाच 
सत्पुरुषांना मनुष्य जन्म प्राप्त ज्ञाल्याचें साथेक्‍्य होय. ह्यांच्याच पापकर्माची निर्जरा होते, संसाराचा 
नाश करणान्या सातिशय पुण्याचा बंध होतो व त्याच पुरुषांना परम अतींद्रिय, अविनाशी, अनंत 
छुख पण श्राप्त होते. जे समभाव रूप सुखांत लीन द्वोकन बारंबार आपल्या निर्मेखरूपाचा विचार 
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मनांत आणितात आणि इंद्वियें व कषायांना दुःखदायक जाणून त्यांना जिंकतात, त्या महापुरुषांची 
कर्मनिर्जरा होते, म्हणून आपणही तसें होण्याचा प्रयत्न करावा. ” 
१० लोकमावना 

या भावनेंत लोक म्इणजे काय, त्याची व्यवस्था कशी आहे, त्यांत जीब कोठें कोठें राह- 
तात, स्व्रगे, मोक्ष, नरक बगैरे कोठे अद्वेत या सब गोष्टीचा विचार करावा छागतो. 

प्रथमतः लोक म्द्ृणजे काय हें पाहूं. चोह्वोंकडे अनंतानंत आकाश व्यापून राहिलेलें आद्वे. या 
आकाशाष्या अत्यंत मध्यभागीं हा लोक विराजमान आह. जेवद्या आकाशांत जीव, अजीब, धरम, अधर्म 
आणि काल हीं पांच द्वब्यें दिसून येतात तेबढ्या आकाशाघ्या प्रदेशाला लोक अशी संज्ञा आदि, 
या लोकांत अनंतानंत जीव आंद्वत. जीवाहून अनंतपर्टीनें अधिक पुद्ठल आह. धम्मद्रव्य, अधमे- 
द्रव्य व आकराइद्रब्य हीं एकेक अह्ित. कालद्रब्य असंख्यात आहे. या सर्वाचें स्वरूप, आकार, अब- 
गाहना (राहण्याचें ठिकाण ) बगैरे वर्णन करण्यानें विस्तार होऊन ग्रंथ बाढेल. 

[माझ शरीरबल कमी ज्ञाल्यामुल्ठे ह्ांचें थोडें थोडें वर्णन लिए म्हटलें तरी द्वातीं घेतलेल्या या 
ग्रंधा्े काम पूर्ण होईछ असा भरंबसा वाटत नाहीं. म्हणून येये त्यांचें स्वरूप विस्तारानें सांगितर्ले 
नाहीं. यावर दुसरे अनेक मोठमोठे ग्रंथ आह्वेत त्यांतून समजून घेण्याची बाचकांनीं कृपा करावी. असे 


पं. सदासुखजी लिहितात. ] 
ु ११ बोधिदुर्लभभावना 
या भावनेचें स्वरूप थोडक्यांत असे आह कीं, अनादिकालापासून हा जीव निगोदांत राहि- 


छेछा आह. एका निगोदी जीवाच्या शरीरांत भूतकालीं जितके सिद्ध जीव होऊन गेले त्याहून अनं- 
तपटीनें अधिक जीव असतात. ते आपापल्या कार्मण शरीराची अवगाहना धारण करून एकाच 
शरीरंत रहातात. अशा प्रकारच्या बादर ( स्थूल ) व सूक्ष्म निगोद जीवांनीं द्वा ठोक सब बाजूनीं 
खालीं, वर, आंत, बाहेर भरलेला आद्वे. याचप्रमाणें प्रथ्वीकाय वगैरे पंचस्थाबर जीवांनींही भरलेला 
अहे. यांतून त्रसपयोय प्राप्त होगें हें रेतीष्या मैदानांत पडलेल्या बारीक हिरकणीसारखें दुर्लभ 
आह. कदाचित्‌ यांतूनद्वी मोव्या प्रयासानें त्रसपर्याय प्राप्त ज्ञाछा तरी सर्व इंद्रियें परिष्रर्ण प्राप्त 
दोऊन पंचेंद्रियल प्राप्त होणें हें दुलेभ आहे. विकलत्रयांत जन्म होऊन पुनः तेथून निगोदांत जांबें 
लागतें, तेथें अनंतकाल राषटुन मग पंचस्थाबर पर्याय प्राप्त होतो. तेथें असंख्यात किंवा संख्यात काल 
पूर्ण करून पुनः निगोद प्राप्त दोतो. याप्रमाणें परिश्रमण करतां करतां अन॑ंतपरिबतनें पृूण होतात. 
यांतून पंचेंद्रियपणा प्राप्त होणें फार कठिण. दैवयोगानें तो प्राप्त ज्वाका तरी तो मनसक्षित प्राप्त होणें 
कठिण, पैचेंद्रिय-पर्याय प्राप्त ज्ञाठा पण सारासार विचार करणारें मन प्राप्त ज्ञा्ें नाहीं तर त्याचा 
काय उपयोग £ पुनः अज्ञान कायम राहिल्यानें नरकनिगोदांत जाऊन अनंतकाछ परिभ्रमण करातें 
लछागणारच. अशा कठिंण अवरस्थेंतून छुदैवानें पार पढ्न जर मनसक्दित पंचेंद्रियपर्याय प्राप्त न्नाछा 
व त्यांत सिंद्द, बाध या सारखे भयंकर कऋूर, रौद्र परिणामी, अश्युमलेश्याधारक होऊन जन्मलछों तर 


धत्र १२१ भावनाधिकार छ्ण्ण 


मन असूनही कांदीं उपयोग नाहीं, राज्न॑दिवस क्र परिणामामुक्ठें पुनरपि नरक ठेवलेला. याग्रमार्णे 
नरकांत, पद्चयोनीत अथवा स्थावरयोनीत परिश्रमण करीत अनंतकाल क्षुधा, ठषा, शीत, उष्ण, 
मारण, ताडण सहन कराबें छागतें. त्यांतून चोंह्राव्यावर सांपडलेल्या मूल्यवान्‌ रननाप्रमाणें दुर्लभ 
असा मनुष्यजन्म प्राप्त ज्ञाका ब जर तो नीच कुलांत जन्मला तर सब ब्य्थंच होणार. कारण हवा 
कुलांत जन्म घेतल्यामु्ें पापाचा संचय होऊन पुनः नरक प्राप्ति आहेच. पुनः नरजन्म सहजासहजीं 
प्राप्त होणें कठिण. त्यांतून आयेखंडांत जन्म होणें हें फार दुले भ. आय॑ग्बंडांत कदाचित्‌ कांहीं पुण्याईमुद्लें 
जन्म झाला तरी त्यांत उत्तम जाति व उत्तम कुल प्राप्त होगें कठिण. भिक्ठ, कोछी, चांडाछ, चांभार, काल, 
परीठ, न्हावी, लोहार वगैरे पुष्कव्ठशी कु्लें आहत. कदाचित्‌ उत्तम कुलांत उत्पन्न झाला तरी धन 
जबछ नसलें तर काय करावयाचें ? पश्चूसारख ओजे वाह्वया्चें किवा नीच कुलांत उत्पन्न झाछे 
असतील ह्ष्यांची सेवा करावयाची व दिवसाच्या आठ प्रहरांत नीच कम करून पराधीन राष्टरन पोट 
भरावयांचें. अशा स्थितींत उत्तम कुलांत जन्म होऊन तरी काय फायदा ? कदाचित्‌ उत्तम कुल व 
श्रीमंती या दोन्ही गोष्टीची अनुकूलता झाली तरी शरीराचीं सब इंद्रियें परिप्रंण असणें कठिण. 
पुष्कछ श्रीमती असून कान नसलें तर काय करार्बे ! इंद्वियप्रूणताही कदाचित्‌ प्राप्त ज्ञाठी पण 
ज्याचें शरीर रोगी त्याछा स्वास्थ्य मिदक्ून आयुष्य करसे टिकणार ! दीर्षायुष्यही प्राप्त ब्ला्ले 
तरी त्यांत शील म्दृणजे मनवचनकायेची न्यायप्रूपेक प्रवृत्ति नसली तर त्या आयुष्याचा काय उप- 
योग : न्यायग्रद्मत्ति असली तरी सत्संगति प्राप्त होणें दुलेभ. सत्संगति असूनद्टी सम्यग्दशन प्राप्त 
द्ोणें दुलेभ. सम्यक्व असूनद्दी चारित्र छाभणें कठिण. चारित्र असूनद्दी ते मरेंपयेत स्थिर राहुन 
अखेर समाघधिमरण साधणें दुल॑भ. रत्नत्रय प्राप्त होऊनही जो तीव्रकषायांष्या स्वाधीन द्वोईल तो 
संसारसमुद्रांत बुडेछ, त्याला समुद्रांत पडलेल्या रत्नाप्रमाणें पुनः रत्नन्नय प्राप्त होणें कठिण द्ोईल. 
मनुष्यगतींत मात्र हैं प्राप्त होते व याच गतींत तपत्रतसंयम धारण करून निर्वाण प्राप्त करून घेतां 
येतो. याप्रमाणें दुर्लभ मनुष्य जन्म प्राप्त जाला असतांही जे विषय सुखाध्या नादीं छागतात ते आपल्या 
जबत्ठ असलेल्या अमूल्य प्रभावशाली रत्नाछा भस्म करण्याकरितां जाकून टाकतात अ्से समजावें, 
१२ धममभावना 
धर्मभावनेचे थोडक्यांत स्वरूप सांगावयाचें म्हणजे प्रथमतः धर्म कशाला म्दणतात याचा 
विचार कराबयास पाहिजे. या्चें स्वरूप दशलाक्षणिक धर्माचें वणन करतांना बिस्तारानें सांगितर्ले 
आद्विच. धर्म म्हणजे आत्म्याचा स्वभाव. हा सवज्ञ बीतराग देवांनीं दश- 
धर्माचा प्रभाव लक्षण, रत्नन्नय व जीवदयारूप सांगितलेछा आह्वे. याचें बिविचन प्रसंगा- 
नुसार या प्रंथांत ये ऊन गेलें आहे. संसारांत अशा श्रकारच्या धर्माछा जाणण्याची 
सामग्री प्राप्त द्वोणें देंच कठिण आह. त्यापेक्षां धर्मश्रवण करण्याचा लाभ प्राप्त होणें कठिण. व्याहून 
धर्मवान्‌ पुरुषांची संगति प्राप्त होगें कठिण. धर्माबर श्रद्धा, धर्माचें यथार्थ ज्ञान व धर्मयुक्त आचरण 
हीं कचित्‌ एखाथा विरव्या पुरुषाला मोहकर्माच्या मंदतेनें व कर्मांच्या उपशमरर्ने प्राप्त होतील. हा 
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जीव इंद्रियांच्या विषयांवर आणि आपस्या स्री, पुत्र, मित्रांदिकांवर प्रीति करीत असतो तशी प्रीति 
जर एका जन्मांत धर्मावर करील तर संसारांतीछ सब दुःखांचा अभाव होऊन अक्षय्य घुख प्राप्त 
होईल. संसारी जीव रात्रांदिवस सुख प्राप्त व्द्यावें अशी इच्छा करीत असतात. पण धर्माचरणाविषयीं 
त्यांच्या मनांत आदर नसल्यानें सुख कोठन प्राप्त होणार ? बीं पेरल्याशिबाय धान्य कोठ्ून उत्पन्न 
होणार ! संसारांत इंद्रपणा, अद्दमिंद्रपणा, तीर्थकरत्व, चत्रवर्तित्व, बलभद्रत्व, नारायणत्व बगैरे प्रात 
होतात तें सर धर्माष्या प्रभावा्ें फल आह. त्याचप्रमाणें इहलोकीं उत्तम कुल, उत्तम रूप, बल, 
ऐश्वय, राज्य, संपत्ति, आज्ञा, सत्ुत्र, घुस्वभावी ब्ली, द्वितकर्ता मित्र, इच्छित कार्ये सिद्धीस नेणारा सेबक, 
निशेगी शरीर, उत्तम मोगोपगोग, देवासारखे राहण्यास सुंदर घर, सम्संगति, क्षमा, विनय, शांतदृत्ति, मंद- 
कषाय, पांडित्य, कवित्व, चातुय, हस्तकलछा, प्रृज्यल, लोकमान्यत्व, कीर्ति, दातृत्व, औदाये, शौये बगैरे 
उत्तम सामग्री, उत्तम गुण, उत्तम बुद्धि, उत्तम प्रवृत्ति बगरे जें आपल्या पाद्वण्यांत व ऐकण्यांत येतें तें सबे 
धर्माच्या प्रभावामुढ्े प्राप्त क्षालेलें आहे. धर्माच्या प्रभावानें विषम तें सुगम होतें. मोठमोठे उपद्रव दूर होतात 
उद्योग न करणारालाद्दी लक्ष्मी येकन मात्ठा घालते, अग्नीचें जल होतें. वाज्याचें, पावसाचें, रोगार्चे, 
देवींचें, सिंहाचें, बाधाचें, नदीचें, समुद्राचें, विषा्चे, परचक्राचें, दुष्राजाचें, वैज्याचें व चोराचें 
भय रद्दात नाहीं. आत्याला अनेक प्रकारची छुखशांति व सौख्य प्राप्त ढ्वोतें. म्दृणून सब्वज्ञाप्या 
बचनावर भरंबसा ठेवणारांनीं धर्माछा शरण जाऊन तो ग्रहण कराबा व त्याप्रमाणें आचरण करार 
इंच योग्य आदि. 
याप्रमाणे येथवर संस्थानविचय नामक धर्मध्यानांत बारा भावनांचें स्वरूप थोडक्यांत वर्णिलें, 
धर्मष्यानाचें सबिस्तर बणन “ ध्यान ” नामक अंतरंग तपाष्या भेदांत केलें आहे. धर्मध्यानाचे 
ज्ञानाणब नामक ग्रेथांत पिंडस्थ, पदस्थ, रूपस्थ व रूपातीत असे चार भेद केले आहत व्यांचा येथें 
थोडक्यांत विचार करूं. 
धर्मध्यानायें स्वरूप 
पिंडस्थ ध्यानांत पांच ग्रकारच्या धारणा धारण कराव्या असा भगबंताचा उपदेश आह. 
या धारणांचें यथार्थ स्वरूप जाणणारा संयमी पुरुष संसाराचा नाश करूं. 
पिण्डस्थ ध्यान. शाकतो. त्या पार्थिवी घारणा, आम्रेयी घारणा, पब्नन धारणा, बारुणी धारणा, 
व तत्त्वरूपवती धारणा अश्म पांच आहेत. त्यांतून पार्थत्री घारणेचें स्वरूप 
असें आह. 
एका उज्ज्वल, क्षोभरहित, शब्दरह्ित, मध्यलोकप्रमाण विस्तीणे, क्षीरसमुद्रांत जंबूद्ीपा 
एबढें, तप्तसुवर्णाप्रमाणें ज्याची कांति आदे अशा पद्मरागमण्याचे केसर ज्यांत आह्वत व 
ज्याला एक हजार पाकब्या आहत अशा कमलाची करुपना कराबी. त्या 
पार्थिवी धारणा. कमलाच्या मध्यभागीं मेरू: परत्रतासारखी तेज:पुंज कर्णिका कब्यून, तीमध्ये 
शरत्कालीन चंद्राप्रमाणें निर्मल सिंद्धासनावर क्षोभरद्वित, रागद्वेषरद्धित, कर्म- 
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नाशोयुक्त,निश्वल विराजमान असलेल्या आपल्या आत्म्याचें चिंतन करावें.द्विला पार्थिवी धारणा म्दृणतात. 
इचा इढ अभ्यास झाला मरहद्णजे त्या स्फटिकमय सिंद्यासनावर बसून आपल्या नाभिमंड- 
लाचें ठायीं सोहा पाकब्याचें मनोहर एक कमल आहे असे चिंतन कराबें. त्या कमलाच्या एकेका 
पाकब्ठीवर सोब्ठा स्वरांची पंक्ति म्हणजे अ आइ ई उऊ ऋ ऋ ल लू 
अग्नि धारणा. ए ऐ ओ औ अं अः स्थापन करावी. त्या कमलाष्या कर्णिकेमध्यें अस- 
णरें 'ह! अक्षर, रेफ, बिंदु व अर्धचंद्राकार कलेनें युक्त अशा एका बिंदू- 
वृत्त कोटिकांतियुक्त दहा दिशा ब्यापणोरे “ हूँ ” या मंत्रा्चे "चिंतन करादें. यानंतर त्या रेफांदन 
हृद्ू दृव्हू धूर निघत आह. मग अग्नीचे कण त्यांतून निधत आद्वित, पुरे त्या महामंत्राच्या ध्यानापासून 
ज्वालांचा समूह निधत आहे अशी क्रमानें कल्पना कराबी. तो ज्वालासमूह वरच्या बाजूस एकसारखा 
बाढत आह. तो वाढत वाढत आपसल्या इृदयांत अधोमुख असणान्या अष्टकमेरूपी आठ पाकब्दीष्या 
कमलाला भस्म करून बाहर येत असून, तो त्रिकोण अग्निमंडछ् अग्मीचें बीजाक्षर रकार व स्वस्तिक 
चिन्द्ांनीं युक्त बनून आपस्या ज्ञालांनीं शरीराला दग्ध करीत आह. यानंतर तो सुवर्णासारखा तेजः- 
पुंज निर्धूम अम्नि प्रज्बलित होऊन अंतरंग भागों मंत्ररूपानें कर्मा्चे दद्डन करीत आह व बाह्मतः 
शरीराला दग्ध करीत आदि असें मानून, त्याला दग्ध करण्या योग्य कांढीं न राहिस्यामुल्ें इृद्छू इृत्कू 
तो आपोआप शांत द्वोत आद्वे अशी कल्पना करावी, याला अभ्निधारणा म्दृणतात. 
पवनधारणेम्ये पवन (वायु) महान्‌ वेगवान्‌ व बलवान्‌ आहे अशी कल्पना करून तो देवसमू- 
द्वाला चलायमान्‌ करणारा, मेघाला हलवून सोडणारा, समुद्रांत अनेक छाटा उत्पन्न करणारा, त्रिमुवनांत 
संचार करणारा, दिशांच्या मुखांत प्रवेश करणारा, जगाष्या मध्यभागां फैल- 
पवन धारणा. णारा व पृथ्वीच्या खालीं गमन करणारा सबे आकाशभर ब्यापलेला आह 
अशी कर्पना करावी. यानेतर तो प्रबल वायु कमेरूपी धूली व शरीर 
नादींसें करून दृद्भूहदूं शांत होत आह अर्से चितावें. 
वारुणीधारणेंत आकाइा हें संत: इंद्रधनुष्य, विजा, गर्जना करणास्या मेघांनीं भरलेलें असून 
मोत्यासारखी निर्मेल वृष्टि करीत आद्वेत अशी कल्पना करावी. त्यानंतर वरुण बीजाक्षरांनीं मंडित व 
अमृतासारख्या पाण्यानें भरलेल्या आकाशांत अर्द्धचंद्राकार बरणपुर आदे 
वारुणी धारणा. असे मनांत आणून तो अचित्यप्रभावी व दिव्यध्वनिरूपी पाण्यानें शरीरांतून 
उत्पन्न होणाय्या सब रजाचें (घूलीचें) प्रध्षाऊन करीत आदे असे चिंतन करादें. 
यास वारुणीधारणा म्द्ृणतात, 
यापुदें तत्त्तरूपवतीधारणेचे चिंतन करावें. यांत सिंद्वासनावर विराजमान, दिव्य आअतिशयांनीं 
युक्त, पंचकल्याणिकाची महिमा धारण करणारा, चार प्रकारच्या देवसमूहाकड्टन वंद्य, संप्रर्ण कर्रद्धित, 
अतिशय निमल, प्रगठ पुरुषाकार, सप्तधातुरद्वित शरीर असणारा, पौर्णि- 
तत्तरूपवती धारणा. मेघ्या चंद्रासारखी कांति धारण करणारा, सर्वज्ञरूप आपला आत्मा आदे- 
असें चिंतन करावें. 
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यात्रमाणें पांच धारणा ज्यांत आद्वित अश्ा पिंडस्थष्यानाचें चिंतन करण्यांत जो जोगी आपनकें 
मन निश्चल करतो तव्याछा संसार नाद्वीसा करतां येतो. या पिंडस्थष्यानांत आपल्या अप्रतिम तेजानें 
जगाला आर्द्वाद उत्पन्न करणारा, सर्वज्ञतुल्य, मेरुपबेताब्या शिरोभागीं असलेल्या सिंदासनावर 
विराजमान, सर्व देवाकहून वंद् असा आपला आत्मा आहे असे दृढ चिंतन केल्यानें तो जिनागम- 
रूप महासमुद्राचा पारगामी होतो. या ध्यानाच्या प्रभावानेंच दुष्टकृत विद्यामंत्रयंत्रादि क्रूर क्रियांचा 
नाश होतो. सिंह, बाघ, साप, गेंडा, दत्ती वगैरे क्रूर जीव शांत होतात. ते कोणताही उपद्रब करूं 
शकत नाहीत. भूत, पिशाच, राद्षीस, ग्रह, शाकिनी वौरे दुष्ट व कूर देखांच्या कूर वासनांचा 
अभाव ह्ोोतो. 
पएदखध्यान, 
यापुद़ें पदस्थध्यानाचें खरूप पाहूं. प्रूर्वाचार्यानीं प्रसिद्ध सिद्धांतांत जीं मंत्रपर्दे लिट्विलीं 
अद्वित त्याचें चितबन करणें याला पदस्थष्यान म्हणतात. प्रथमतः नाभिकमलाच्या ठिकाणीं सोब्ठा 
पाकब्यांचें एक कमल आद्े अशी कर्पना कराबवी. नंतर त्याच्या प्रत्येक 
पदस्थघ्यानाचें.. पानावर सोव्ठा स्वरांची भ्रमण करणारी एक पंक्ति आहे, ते सोत्ठा स्वर 
स्वरूप म्रणजे अ आ इई उऊ ऋ ऋ ल लू एऐ ओ ओ अं अः हे होत. 
यानंतर आपसल्या हृदयांत चोवीस पाकब्ध्याचे एक कमल कब्पावें. चोवीस 
पाकलया व एक कर्णिका मिदक्कून पंचवीस स्थानें कल्यून त्यांव कख गघड, चछजझ्नज, टढ्ड 
दण,तथदघन, पफबमभम हीं अक्षरें कल्पावीं. व्यानंतर मुखांत आठ पाकब्याचें एक कमल आइ्ि 
अशी कल्पना करून त्याच्या आठ पाकन्यावर 'यरलबशपसह?' हीं आठ अक्षरें प्रदक्षिणेसारखीं 
फिरत आहत असें चिंतन करात्रें. या अनादि सिद्ध बर्णमात॒के्ें स्मरण करणान्या पुरुषाला 
श्रतज्ञानाचें पूर्ण ज्ञान होतें. या वर्णमातृक ज्ञानाच्या प्रभावानें हरवलेल्या वस्तूयें ज्ञान द्वोतें. क्षयरोग) 
अरुचि, मंदाप्नि, कोड, उदर, श्वास, खोकला बगैरे रोग असतील तर ते नाहीसे होतात. याशिवाय 
असामान्य वक्तृत्व व महंतपुरुषाकड्डन पूज्यपणा प्राप्त होऊन उत्तम गति प्राप्त होते. परमागमांत 
पसतीस अक्षरी मंत्र * णमो अरहंताणं, णमो सिद्धाणं, णमो आयरियाणं, णमो उवस्झायाणं, णमो 
लोए सब्बसाहृणं ” व षोडशाक्षरी मंत्र * अहृत्सिद्धाचार्योपाध्यायसबंसाघुभ्यो नमः ” याप्रमाणें सांगितले 
अद्दित त्यांचें ध्यान करावें. याचप्रमाणें * अरहंतसिद्ध ” या षडाक्षरी अथवा “ णमो सिद्वाणं ” या 
पंचाक्षरी, अथवा “ अरहंत ” या चतुराक्षरी, अथवा ' सिद्ध / या दयक्षरी, अथवा < ३ ” या एका- 
क्षरी मंत्राचें ध्यान कराबें. 'णमो अरिहंताणं” हा सप्ताक्षरी मंत्र अथवा *असिआउसा ' हा पंचाक्षरी मंत्र 
पंचपरमेष्ठीचा वबाचक आह. याचप्रमाणें अनेक मंत्र आद्वत ते सर्व गुरूपदेशाबरून समजून. घेऊन 
त्यांचें ध्यान कराबें. * चत्तारि मंगलं, अरिहंत मंगल, सिद्ध मंगलं, साहू मंगल, केवलिपण्णत्तो धम्मो 
मंगल ! हीं मंगलपदें आणि “ चत्तारि लोगुत्तमा, अरिहंत लोगुत्तमा, सिद्ध लोगुत्तमा, साहू लोगुत्तमा, 
केवलिपण्णत्तो-धम्मो लोगुत्तमा ! हीं चार उत्तमपर्दे व * चत्तारि सरणं पवज्जामि,अरिहंत सरणं पवज्ञामि, 
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सिद सरणं पब्वंजामि, साहू सरंणे पथ्वज्ञामि, केवलिपण्णत्तों धम्भो सरण्ण पन्वज्ञामि' हीं चार शरणपर्दे 
याँचें क्मपटल नाहींसें दोण्याकरितां निद्य ध्यान करावें. त्रैलोक्यांत सर्व पदार्थात हीं चार पंर्देच 
मंगल आहत. हीं चारच उत्तम आहत व हीं चारच शरण जाप्यायोग्य आहत. यांचें विस्मरण 
क्ीदी द्ोऊं देऊं नये. याग्रमाणें अनेक मंत्र जीवांचे रागद्वेष मोहादिक विकार नाश करण्यास व 
वैरविरोधदुर््धनादिक नाहींस करून परमशांत भाव उत्पन्न करणारे आहत. त्या सर्वांचें, विषय 
प्रीति कमी व्द्वावी, पंचेंद्रियांच्या विषयांना जिंकतां यावें, बीतरागता बृद्धिंगत व्हातरी, परवस्तूवरील 
इच्छा नष्ट व्हाबी एतदर्थ गुरूपदेशावरून ध्यान करावें. याप्रमाणें ध्यान, जपजाप्य करणाच्याच्या 
कर्माची निजेरा होऊन क्रमानें संसारपरिश्रमणाचा अभाव प्राप्त होतो, या उलट रागद्वेषाष्या बश 
द्ोऊन जे जारण, मारण, उच्चाटण, वशीकरण बगैरे करतात, विषयोपभोगाकरितां शन्नंचो नाश 
करतात, राज्यैश्वय प्राप्त व्हारें म्हयून जपजाप्य, भंत्रध्यान, तपश्चरण करतात ते घोर संसारपरि- 
भ्रमणाला कारण अश्ञा मिथ्यादर्शनादिक अश्युभ कर्माचा बंध करतात. गख्वोटी वासना, खोटें भ्यान, 
व्यंतर देव, देती, यक्षिणी बगैरे कुदेवांचें ध्यान करून आपले परिणाम ज्ञानश्रद्धानापासून पराड्मुख 
करणें यामुल्ें मंसारबंधन होते. कदाचित्‌ एखादाला चित्ताची एकाग्रतारूप तपश्चरणाच्या प्रभा- 
वानें अथवा मंदकषायाच्या ग्रभावानें अथवा शझुभकर्माच्या उदयानें खोटी विद्या सिद्ध झाढी, तरी 
त्यापासून त्याछा विषय कषायांची वृद्धि व अभिमान याचीच प्राप्ति होते ब ध्यामुक्वें सम्यक्‌ 
श्रद्धानज्ञान आचरणाचा घात होऊन पापम्रदत्तीमुक्कें दुर्गतीा जावबें छागतें. म्हृणून वीतरागता 
नष्ट करणारे खोटे मंत्र, यंत्र, मुद्रा, मंडछ बगैर कृतींचा व्याग कराबा. मोहरूपीं अग्नीनें. दग्ध 
होणास्या या जगांत कषायांचा त्याग करून आत्मकल्याण करून चेणारा प्राणी कचित्‌ 
आढक्कून येतो व जे याप्रमाणें कषायांना जिंकतात तेच संसारांतून मुक्त होतात. एरूही हजारों 
काबाडकष्ट करून दुःख सोसणाय्या अनेक प्रकारच्या आधिव्याधीनीं ब्यापून, रागद्वेषमोहरूपी मदिरा 
प्राशन करून, अतिरनिद्व अशा थरांत राहणान्या मोठ्या बुद्धिवान्‌ पुरुषाछ्य देखीछ प्रमाद जिंकून 
चंचल मनाछठा वश करून पेतां येणार नाहदीं. गृहस्थाश्रमांत अनेक प्रकारच्या परिग्रह्ंंचा संयोग 
असतो. वत्यांतून प्रत्येक वस्तूवरील प्रेमानें व आशारूप पिशाचीनें प्रासिलछा, स्रीच्या प्रेमानें अंध 
झालेला जीव, आत्म्याचें हित कशांत अहे दें जाणयून भेण्यास समर्थ होत नाहीं. त्याचप्रमाणें 
गृद्स्थाश्रमांत रात्रंदिवस आतंध्यान ह्ाच कोणी एक अग्नि, ज्यायोगे प्रज्वछित ज्ञालेला कुवासनारूप 
धूर, त्यानें ज्ञानरूपी नेत्र ज्यांचे ज्लांकून गेले व नानाविध चिंताज्वरानें ज्यांचा आत्मा निश्चेष्ट बनून 
गेला, त्यांना कधीही ध्यानाची सिद्धि द्वोत नाहीं. हवा प्राणी आपदारूप चिखलांत फसून प्रबल 
रागरूपी पिंजज्यांत परिप्रहरूपी विषानें मूब्छित होऊन अनेक पीडा भोगीत आदे, त्यास आपल्या 
आत्याचें द्वित करणारें ध्यान करसे करितां येईल ? हा आरंभपरिम्रद्ठामध्यें ममत्वबुद्धि ठेऊन स्वतः 
स्वतःछाच बांधून घेऊन पराधीन द्वोत आहे. रागद्वेंषादिक वैन्याचा नाश गृद्दत्यागी तपरन्याशिबाय 
इतरांना करितां येणार नाहीं. तपस्नी द्वोकनद्ही जर यथार्थ तक्तांचें प्रहण न केलें तर तो मिथ्यामार्गी 
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ह्ोतो. व्यालादी ध्यानसिद्धि होत नाहीं. यतिंपणा धारण केला पण पूर्बापराला विरोधक अशाग्रकारचें 
तक्त्नज्ञान मनांत बाणलें तर त्यालाह्दी ध्यानसिद्धि होऊं शकणार नाहीं. सवेथा एकान्त ग्रहण कर- 
णाय्या पाखंडी लोकांना अनेकान्तखरूपी वस्तूचें ज्ञान होगें शक्‍्य नाहीं. त्यांना ध्यान कोठून 
दोणार ? जिनेंद्राब्या आज्वेका अनुसरून न वागणास्यांनीं मुनिलिंग धारण केलें व मन-बचन-कायेची 
कुटिलता सोडिली नाहीं, शिष्य वगैरे वाढवून त्यायोगें आपछी उच्चता होते असा विचार मनांत 
असला, स्वतःची कीरति, प्ृज्यता, अभिमान, सत्कार द्वे स्व पुष्ट ब्द्ववेत अशी मनांत इच्छा असली, 
लछोकरंजन करण्याकडे मनाची अधिक प्रवृत्ति असली, ज्ञाननेत्र उधडे ठेवण्याकडे लक्ष्य कमी असलें, 
गर्बानें अंगांत ताठपणा भरलेला असला, गोड गोड खाण्याची लछालसा अंतःकरणांत वरचेवर उत्पन्न 
होत असली, पक्षपात करण्याची संवय सुटत नसली व स्वभावांतून हलकटपणा नाद्वींसा श्लाला 
नसला, झ्ानें मुनिवेष धारण केला तरी त्याला घ्यानप्तिद्वि कदापि द्वोणार नाह्दी, कारण काम, 
कर, लोभ, मोद, ज्याचे ठा्यीं ओतप्रोत भरलेले व कुशाज्नाकडे ज्याची प्रवृत्ति आद्वि त्याला ध्यान 
करे द्वावें ! याचप्रमाणें रात्रंदिवस रागभाव मनांत उत्पन्न द्वोत आह, सदैव इंद्रियांचे विषय भोग- 
ण्याची तयारी ऋललेली आह, मनांत करुणाभाव न धारण करितां अनेक प्रकारच्या हास्य, कौतुक, 
मायाचार, युद्ध, कामशाज्षादिकांच्या गोष्टी व उपदेश चाद्ध आद्वे अशा पुरुषाला ध्यान स्वप्नांतद्ी 
प्राप्त होणार नाहीं ! जिनदीक्षा धारण करूनद्वी जे आपलें मह्दत्त वाढविण्यासाठीं वशीकरण, 
आकर्षण, मारण, उच्चाटण, जलस्तंभन, अग्निस्तंमन, विषस्तंभन, रसकम, रसायन, पादुकाबिद्या, 
अंजनविद्या, पुरक्षोभ, इंद्रजाठ, बलस्तंभन, द्वारजीत, विद्याछेद व भेद, वैद्यविद्या, ज्योतिषविद्या, _ 
यक्षिणीसिद्धि, पातालसिद्धि, काल्वंचना, जांगुली, सर्वमंत्र, भूतपिशाचक्षेत्रपाठउसाघन, जलमंथन- 
सूत्रत्रंघन इत्यादि कर्माकरितां ध्यान, मंत्रसाधन व घोरतपश्चरण करितात, त्यांना मिथ्यात्वकषायांच्या 
वश द्वोग्यानें घोर कर्माष्या बंधार्चे कारण दुर्ध्यान धड़तें, या दुर्ध्यनाच्या प्रभावानें त्यांना नरक- 
तियेचादि कुगतीमध्यें अनंतकाल श्रमण करावें छागतें, अशा प्रकारच्या पाखंडी लोकांच्या नादीं 
लछागून त्यांची उपासना करणाय्यांना व अनुमोदन देणान्यांना देखिक त्याबरोबर दुर्गतीछा जायें 
लागतें हैँ पक्कें मनांत बाव्गगून ख्ोटे मंत्र, तंत्र, यंत्रादिकांच्या नादीं छागूं नये हा सर्वोत्कृष्ट मार्ग 
आंहे. यावर कोणी म्हणेल कीं, खोटे मंत्रतंत्रादिकांचा व जारणमारणउच्चाठणादिकांचा द्वादशांग 
वार्णीतच समावेश होत आहे ना? मग त्याचा निषेध करण्याचें काय प्रयोजन ! याचें समाधान:- 
जरी द्वादशांगवाणीत संपूर्ण त्रैलोक्यांत असणारे द्रब्यक्षेत्रकालभाव, विष, अम्रत यांचें बर्णन असलें 
तरी बिष हैं त्याग करण्यायोग्य व अमृत हैँ. ग्रहण करण्यायोग्य आह अरे त्यांत प्रतिपादन केले 
आद्दे, म्हणून खोटे मंत्र, खोटी विद्या वगैरे सब व्याज्य आद्वेत. अर्थात्‌ अशा सब॑ कुविद्यांचा त्याग 
करून कर्मसमूहराचा नाश करणाय्या व बीतरागता उत्पन्न करणान्या पंचपरमेष्ठी पदांचेंच ध्यान 
करणें योग्य आदे. याग्रमाणें धर्मष्यानांतील पदस्थध्यानाचें वर्णन केले. 
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रूपस्थ ध्यान, 

यानंतर रूपस्थ ध्यानांत, भगवान्‌ अरहंत परमेष्ठी समवसरणांत विराजमान होऊन असं- 
हयात इंद्रादिक देवाकड्टन वंद्य होत्साते बारा ग्रकारध्या समेंतील सब जीवांना उत्कृष्ट धर्माचा उप- 
देश करीत आहत असे मनांत आणून त्यांचें ध्यान कराबें. भगवंताचें 
समवसरणाचें खगूप. धर्मोपदेश देण्या्चें स्थान ( समवसरण ) जमिनीपासून पांच हजार धनुष्य 
उंच असून त्याला बीस हजार पायन्या आह्देत. त्याची भूमि हिरव्या पांचूंनीं 
ब्‌ नील मण्यांनीं बनविलेली, त्यावर गोल सिंहासन अधून त्यास्त ज्ञालर छाव्रछेली आहे. तें सिंहासन 
ब्रैलोक्यरूप लक्ष्मीचा मुखावलोकन करण्याचा आरसा आद्वे कीं काय असा भास होतो. ल्या 
सभास्थानाचे वर्णन करणें अशक्य आहे.तें प्रत्यक्ष कुबेरानें रचिलेलें आह. जो कुबेर साक्षात्‌ 
आपल्या रचनाचातुर्यानें तें स्थान बनविण्यास सिद्ध ज्ञाका त्याचें वणन आमच्या सारख्या मंदबुद्धि 
माणसाच्या द्वातून कस होऊं शकणार ? तरी पण त्याचें यथामति वर्णन केले असतां व्यापासून 
शुभध्यानाची उत्पत्ति व भव्य जीवांना त्याचें श्रवण, चिंतन केल्यापासून अतिशय आनंद होतो 

म्हणून येथें थोडक्यांत वणन केले आहे. 
त्या सभेची बारा योजन प्रमाण इंद्रनीछ रतनाची गोल जमीन आह, त्यापुर्दे अनेक रत्न 
समूहांनीं बांधलेला घूलिशाल नामक कोठ आह. त्या कोटांतील हिरव्या पांचूध्या प्रभेनें काठें आकाश 
हिखें ज्ञाल्याचा भास होतो, तर कोठें पञ्मराग रत्नाच्या प्रभेनें ते पिंवव्ठसर 
घूलिशाल कोट. . असल्यासारखें वाठतें. कोठें मेचक [ अनेक रंगांच्या ] रांची प्रभा, तर 
कोठें चंद्रकांत मण्याची प्रभा आकाशाबर पडल्यामुक्कें तें तद्गप भासतें. 
याप्रमाणें अनेक कांतिमान्‌ रनांच्या प्रभेनें तो घूलिशाल कोट आकाशांत जणू इंद्रधनुष्याचा भास 
उत्पन्न करतो. कोठें कोठें त्या धूलिशाल कोटांत असलेल्या सुवर्णाच्या प्रभेनें आकाश ही सुबर्णपय 
दिसूं छागतें. याप्रमाणें अतिशय कांतिमान्‌ अशा धूलिशाल कोटाच्या चार दिशेला सोन्‍्याचे दोन 
दोन खांब अद्वित. त्या खांबाच्या अग्रभागीं मकराकृति तोरणें व ह्या तोरणांत रत्नमाला लाबिलेल्या 

आहत. 

कोटाभोंवर्ी चोंह्रोब्रजूला एक योजन रुंद असा आंत प्रवेश करण्याचा एक मोठा रस्ता 
अद्दे. त्या रस्त्यावरून बरेंचसें दूर गेल्यानंतर मघोमध छुवर्णाचे चार मानस्तंभ आहत, ते अतिशय 
उंच आहत. मानस्तंभासभोव्ती चारी बाजूला चार दरवाजे असलेले तीन 
सुवर्णावे चा. कोट आदह्वित. त्या कोठांत सोल्ा पायय्या असलेला एक चबूत्रा आह. 
मानस्तंभ. तव्यावर मध्यभागी हे मानस्तंभ उभारलेले आह्वित. त्या मानस्तंभाला दूरून 
पाइतांच कोणी कसाही तीब्र अभिमानी मिथ्याइष्टी असला तरी त्याचा मान 
गद्गून जातो. मानस्तंभाच्या मूछाशी सिंहासनावर सुवर्णाची जिनप्रतिमा आह. त्या प्रतिमेचा क्षीर- 
. झमुद्रांतील पाण्यानें इंद्रादिक देव अभिषेक करितात. अभिषेकाच्या जलानें तें सिंहासन पतित्र ब्लालें. 
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आदे. सिंदासनापुढदें त्याठिकाणीं नेहमीं देव व मनुष्य नृत्यवादित्रासह्द भगवंताचें स्तवन करीत अस- 
तात. सिंहासन त्या जागेच्या अगदी मध्यभागी आह. त्याच्या वरध्या ब्राजूडा तीन कटनी (यर) आद्वित. 
त्याबर सोन्‍्याचे मानस्तंभ आहत. मानस्तंभाष्या अप्रभागीं तीन छत्नें आहेत. तीं पाद्निल्यानें मिथ्यादष्टी चा 
मान नादींसा होतो म्हणून त्यांना मानस्तंभ म्हटलें आदे. 


त्या मानस्तंभाच्या चारीबराजूला चार विद्दिरी खच्छ पाण्यानें भरलेल्या आह्वत. त्यांत अनेक 

प्रकारचीं कमले प्रफुछित श्लालेलीं आंह्वत. बिद्विीचे तठ स्फटिकमण्याचे आह्ित. त्या तठांवर अनेक 

प्रकारचे पक्षी मधुर शब्द करीत असतात. पक्यांच्या शब्दांनीं व श्रमरांष्या 

मानस्तंभाजवल्शील. गुंजारबांनीं पक्षी देखील भगवंताची स्तुति करूं छागले कीं काय असा 

विदिरी. भास द्वोतो. पूर्वद्शिच्या मानस्तंभाच्या पूर्वबाजूछा नंदा, नंदोत्तरा, नंदवती 

व नंदघोषा, दक्षिणेच्या मानस्तंभाभोंतरती विजया, वैजयेती, जयंती व अप- 

राजिता; पश्चिमेला अशोका, सुग्रभा, सिद्धा व कुमदा; उत्तरेला नंदा, मह्ानंदा, सुप्रबुद्धा, प्रभंकरी 

याप्रमाणें चारी दिशांच्या मानस्तंभाभोंवर्ती सोव्य विहिरी आहत. प्रत्येक विहिरीच्या दोन तठांजवल 

दोन दोन पाण्याचें कुंड आहत. व्या कुंडांतील पाण्याने पादप्रक्षाऊन करून मानस्तंभान्र पूजन 
करण्याकरितां जायें लागतें. 


या कुंडापु़ें कांदी मार्ग आक्रमण केल्यानंतर मोठा रस्ता सोइन चोंहोंबाजूनीं कमलपुष्पांनीं 

व पाण्यानें भरलेला खंदक आंहे. तो खंदक नसून प्रभूला बंदन करण्पाकरितां गंगानदीच आली 

आह्द कीं काय असें बाठतें. तो खंदक हेंच कोणी एक आकाश ब त्यांत 

खंदक. प्रतिबिंबित ज्ञालेलीं पुष्पें ई नक्षन्राप्रमाणें शोभतात. त्या खंदकाच्या रत्नखचित 

तटांवर अनेक जातीचे पक्षांनीं आपल्या मधुर शब्दांनीं व आपब्या नानाविध 

रंगाच्या प्रतिभेन पाण्यांत प्रतित्रेबित होऊन त्याला मनोहर शोभा आणिडी आह. खंदकाभोंवर्ती एक 
योजन रुंदीची गोलाकार बाग आहे. 


त्या खंदकाच्या आंतील जमिनीचा भाग चारीबाजूंनीं अनेक प्रकारच्या मनोहर वेलीच्या वनांनीं 

व्यापछेछा आह. त्या वनांत अनक लछ्बान गुल्मबृक्ष-झुडपें व समस्त ऋतूंतील फर्लें-पुष्पें फुललेलीं 

अद्वित, त्यायोगें जणूं काय तें वन देवांगनांच्या मंद ह्ाास्यांनीं प्रफुछ्चित झाले 

बनें. आदे असा भास द्वोतो. ज्याठिकाणीं मंद सुगंध वान्याच्या लहरीनीं श्रमर 

छढुब्ध होऊन गेले आदत अशा वेलांच्या वनांव क्रीडा करण्याचे पुष्कव्ठसे 

लद्दान लहान पर्वत आद्वत. रमणीय मनोहर शण्येनें युक्त असे ठिकठिकाणीं छतामंडप तेथें आह्वत. 

स्याठिकाणी अनेक देवांगना जाऊन भगवंताची स्तुति करीत असतात. त्या छतामंडपांत चंद्रकांत- 
अण्याच्या अतिशय थंड अशा शिला देवांना विश्रांति धेण्याकरितां ठेवलेल्या आह्वित. 


धूलीशाल कोटापासून पुष्पवाटिकेपयत दोन योजन प्रमाणाचा वलयविस्तार आद्दे. यावरून 


सत्र १२१ आवनाधिकार हरे है 


दोंहोंबाजूचे मिकून चारयोजन क्षेत्र ्लालें. येथून मद्दावीग्रीष्या ( मोव्यासस्त्याष्या ) मध्यभागापासून 
बरेच दूर जावें म्दृणजे तेथें तापविषेल्था सोन्‍्यासाररु्या रंगाचा एक कोट 
छुवर्णमयी कोट. असलेला दृष्टीस पडतो. स्या कोटानें तेथील क्षेत्र, मानुषोत्तर पवेतानें जसा 
मनुष्यलोक वेढलेला आह तद्बत्‌ बेढलेलें दिसतें. तो कोट छुवर्णमयी असून 
अनेक प्रकारच्या रत्नांनीं चित्रविचित्र दिसतो. त्या कोठावर कोठें हत्तीचीं, वाघाचीं, सिंद्याचीं, हंस- 
मयूराचीं, मनुष्यदेवांचीं सुंदर जोडपीं चित्रांत दाखबिलेलीं आद्वत. कोठें कोठें बेली, पुष्पें, पानें, 
वृक्ष वगैरे पण सुंदर तद्देनें त्या कोटावर रत्नखचित मण्यांत दाखबिलीं आद्वत, खालीं व वर जे 
गलगे आद्वित त्यावर मोत्याच्या ब रत्नाच्या माव्य व झालरी लावलेल्या आह्वित. याप्रमाणें त्या कोटाची 
जी अग्रतिम कांति, त्यायोगें आकाशांत इंद्रधनुष्यच उत्पन्न होऊन शोभूं लागल्यासारखें बाटतें. 
अशा त्या सुवर्णमयी प्रथम कोटाच्या चारी दिशांना अतिशय उंच रुप्याचे चार दरवाजे 
( मोपुर ) आद्वित. ते बिजयाद पर्वताच्या शिबवरासारखे उंच आहत. ते दरवाजे तीन खणांत असून 
अतिशय तेज:पुंज आहत. जणूं काय त्रैलोक्यांतीछ संपत्तीकडे पाहून ते हेसू 
लागले आह्वित. त्या चांदीच्या तीन खणांतील दरवाअ्यावरील पश्चरागमण्यानें 
शिखर आपल्या कांतीनें आकाशाला शोभवित आदि. त्या गोपुरांत गाणारे कांदीं देव त्रिभुवनाचा 
गुरु जो जिनेंद्र त्याचे गुण गात आहत. कित्येक ती स्तुति श्रत्रण करीत अद्वित. जिनेंद्राच्या गुण- 
गानांत तह्लीन ह्वोऊन भक्तिरसानें ओथंबलले कित्येक नृत्य करीत आह्वित, प्रत्येक दरवाज्यांत एके 
आठ ज्ञान्या, कलश, दर्पण, ( ठोणा ) स्थापना, चमर, छत्र, ध्वजा, पंखे अशी आठ मंगलद्वब्ये 
ठेवलेलीं आह्वत. व त्यावर अश्रतिम कांतिमान्‌ अशीं रत्नाचीं तोरणें छावछेलीं आहत. त्यावरून 
असा भास ह्ोतो कीं, ख॒भात्तः अतिशय कांति धारण करणास्या जिनदेवाच्या शरीरावर त्या आभर- 
णाचा समावेश ज्लाला नाहीं म्दृणून तीं दरवाजाब्या तोरणावर येऊन छोंबून राहिली आद्वित. 
प्रत्येक दरवाजाच्या बाह्दर नऊ निधि त्रिमुवनाला उल्लंघून असणात्या जिनेंद्राचा प्रभाव 
वर्णित आद्वित. वीतराग भगवंतांनीं त्यांचा तिरस्कार केला म्दृणून कीं काय ते दरवाजाबाहेर येऊन 
राहिले अद्वित अमें बाठतें, दरवाजाच्या आंतीलू बाजूछा जी एक कोस रुंद 
नऊनिधि व॒ महावीथी ( मोठा रस्ता ) आहे त्याच्या दोन्‍्ही भागांत दोन नाव्यशाला 
नाव्यशाला,. आहत. याप्रमाणें चारी दिशेा दोन दोन नाव्यशाला आइत. त्या तीन तीन 
खणाष्या आहत जणूं काय त्या आपल्या तीन खणांनीं जीवांना रव्स- 
त्रयाचा मार्गच दाखबीत आहत असा भास ह्ोोतो. त्या नाव्यशालेच्या मिंती झुभ्र स्फटिकमण्याध्या 
आदत. खांब सुवर्णाचे आद्वेत. जमीन स्फटिकाची आद्दे ब्‌ शिखरें अनेक जातींब्या रत्नांनीं बन- 
बिलेलीं आद्वित, त्या नाव्यशात्ेत विद्युत्रभेची कांति धारण करून नुृत्यगायन करणात्या किल्पेक 
देवी भ्रगबंताचें गुणस्तवन करीत पुष्पांजलि क्षेपण करीत आद्वित. कित्पेक देवी बीणा तर कित्येक 
मृदंग वाजवीत आदत व कित्येक या सर्व गानसक्वित्यासद्द जिनेंद्रयुणयान करण्पांत तीन 


गोपुर. 
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होऊन गेल्या आद्वेत. याप्रमाणें मनोहर गायन करीत असतांना तें पाहण्याकरितां जे किन्नर देव 
येत असत त्यांचें मन दरण होतें 


नाव्यशाला सोह्ून थोडें पुढें गेलें असतां मह्दावीथीच्या बाजूछा दोन दोन धूपधट ठेवलेले 

दिसून येतात. त्यांवून निधणारा खुगंधी घूर आकाशांत सर्वत्र पसरून 

दोन धूपधघट.. दाही दिशा सुगंधित करीत आह व तो धूर आकाशांतून खालीं उतरणात्या 
देवांना हे मेघच आहत कीं काय अशी शंका उत्पन्न करीत आह. 


मद्वावीथीच्या बाजूला जें मघलें अंतर आहे त्यांत चोहोंबाजूंनीं त्रनांत जाण्याचे रस्त अद्वित. 

ते एक योजन रुंद तरिस्ताराचे आहत. त्यांत एक पंक्ति अशोकबृक्षांची, दुसरी सप्तपणकृक्षांची, 

तिसरी चंपकवृक्षांची, चौथी आम्रवृक्षांची अशा ओल्ॉनें वृक्षांचीं बनें आहत. 

« चारबनें. तीं वें फलपत्रांनीं सुशोमित ज्ञालेलीं पाहून जणूं काय भगबंताला अध्ये 

उत्तारण करीत अह्ित असें बाठतें, अशा प्रकारचीं बनें दोहोंब्राजूला दोन 

योजनांत अआद्वित.त्यांत मनोहर असे अनेक पक्षी मधुर शब्द करीत आहत, श्रमर गुंजारय करीत आह्वत, 

नंदनवनाप्रमाणें हजारों देव-देवी उत्कृष्ट बल्लाभरणांनीं अलंकृत होऊन साक्षात्‌ तेजाचा पुंजच कीं 

काय असे विहार करीत आहत. कोकिल मधुर शब्दांनीं जिनपूजन करण्याचें देवेंद्राना जणूं आमं- 

त्रणच करीत अह्वित. ज्या बनांत शीतछ, मंद, सुगंध अशा वायूंनीं बृक्षाच्या शाखा जणूं नृत्यच 

करीत आद्वित कीं काय असा भास होतो. त्या बनांतीक जमीन सोन्‍्याच्या धूलीनें व्यापछेली आह, 

त्या वनांत वृक्षाब्या तेजामुक्ें दिवसरात्रीचा भेद नाहीं. तथें निरंतर प्रकाश तिद्यमान असतो. वृक्षां- 
तीर शीतलतेच्या प्रभाषामुद्ें सूर्याचे किरण संताप उत्पन्न करूं: शकत नाहींत. 


त्या बनांत को्ें त्रिकोणी, कोठें चौकोनीं अशा निर्मल ब निज्तुक पाण्यांनीं भरलेल्या 
विद्विरी आद्वेत. तिच्या पायन्या रत्नाध्या ब तठ सोन्याचे आहत. कोठें कोठें त्या बनांत र्नखचित 
अनेक क्रीडापनत व रत्नमयी महाल आहत. कोठें अनेक प्रकारचे क्रीडा- 
वनांतीछ कृपिका मडप व ग्रेक्षायूहें आहत. कोठें एक मजली, द्विमजली, त्रिमजछली असे अनेक 
क्रीडापवत व महाल. मद्दाल आहेत. कोठें हिरिव्या पांचूची भूमि इंद्रगोपरूपीं रत्नांनीं मढवि- 
छेली आह. कोठें अतिशय निर्मल सरोवर तर कोठें नदी व कोठें अनेक 
जीवांचें दुःख हरण करणाज्या अशोकबृक्षांचें बन, तें जणूं जिनेद्रसवनाने आपल्या तांबड्या पानांच्या 
रूपाने आपल्यांतीठ क्रोध ओकून टाकीत आद्वे तर कोठें सप्तच्छद वन जणूं आपल्या सात 
पानांनीं भगवंताच्या सात परमस्थानाचें दिग्दशन करीत आहे. कोठें चपकवन आपल्या दीपासारख्या 
प्रकाशमान पुष्पांनीं जणूं दीपांग जातीच्या कब्पवृक्षाब्या वनरूपानें प्रभूची सेवा करीत आह. 
कोठें आम्रवन आह तें आपस्या फांग्यावर बसून मनोहर शब्द करणास्या कोकिल पक्षाच्या मिषानें 
जिनवराचें स्तवन करीत आहे, असा भास होतो- 
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अशोकवनाध्या मध्यमागीं अशोक नांवचा एक चैत्यबृक्ष आदे. तो तीन छुबर्णपीठाष्या 
बर आहे. त्या पीठाच्या चोद्दोबाजूला तीन कोट आह्वत. एकेक कोटालछा चार चार दरवाजे आदित, 
ते दरवाजे आठ प्रकारच्या मंगलद्॒ब्यांनीं व मकराकार मोल्यांध्या तोरणांनीं 
अशोकबृक्ष...व माव्य॑नीं शोमायमान दिसत आहत. ज्याप्रमांण जंबूद्वीपाच्या मध्यभागीं 
जंबूबक्ष शोभतो तसें वनाच्या मध्यमागीं तीन पीठावर अशोक 
वृक्ष शोभतो. ज्याच्या शाखा दशादिशांत पसरलेल्या आह्ित. त्यांना पाहतांच शोक नाहींसा द्वोतो. 
ला वृक्षाच्या पुष्पांच्या सुगंधानें व वृक्षाच्या विस्ताराने सब आकाश भरून गेलें आद्वे. त्याचीं पाने 
मरकत मण्याचीं असून द्विववीगार आद्वेत. पद्मरागमण्याचों पुष्पे आदत, सोन्याच्या शाखा आइ्वित, 
बड्राचे [ हिज्याचे ] बुंध आह्ेत. याग्रमाणें तेथील दृक्षांनीं आपल्या प्रभेनें सब आकाशमंडल व 
दाद्दीदिशा व्यापलेल्या आद्वित. 

शब्दायमान घेटांच्या नादानें भगवंताची विजयधोषणा सब जगाला जाहीर होत आह. 
घ्वजेवरील बच्न वान्याने हलतांना पाट्टन प्रभूचे दशेन करणान्या लोकांचें 
घंटा, ध्वजा व छत्रत्रय. पाप नाहींसे होत आदि अरसे दरर्शित द्वोत आह. मोत्याष्या धोसांनीं युक्त 
असें छत्रत्रय भगवंताच्या शिरावर फिरत आह. त्यावरून भगवान्‌ जैले- 

क्याचे ईश्वर आद्वित दूँ बचनानें न सांगतांच दग्गोचर होत आदि. 
त्या अशोक बृक्षाच्या बुंधाशीं चार दिशांना चार जिनभिंबें विराजमान अद्वित, त्या बिंबांचें 
इंद्रादिक देव येऊन प्रक्षाचन व अभिषेचन करीत आहत व इतर देव गंध, दीप, धूप, नेवेय, 
फल, अक्षत यांहीं करून प्रूजन करीत अद्वित. त्या प्रतिमांचें प्रक्षालन क्षीर- 
अशोकवबृक्षाखाली समुद्रांतीठ जलाने केले जाते. त्या प्रातिमा सुवर्णाच्या असून त्यांचे नेद्वमीं 
चार जिनबिंबें. सुर, असुर, देवेंद्र, इंद्र, पूजन, अचेन, स्तवन, बंदन करीत असतात. कित्येक 
देव अरिहंतप्रभूचें गुणस्मण करून आनंदाने गाणीं गातात. ज्याप्रमाणें 
अशोकवनांत एक अशोक चेत्यदृक्ष आह, त्याचप्रमाणें चंपक, सप्तच्छद व आम्र या बनांतद्दी 
एकेक चंपक नांवचा चैत्यवृक्ष आहें. चैत्य म्दणज जिनग्रतिमा, द्वी ज्याच्या मूलाशी असते तो 
चैत्यबृक्ष होय. म्हणून याला चैत्यवृक्ष असे साथेक नांव आहि. या वनाच्या शेबठल्या भागांत 
चारी ब्राजूला वेदी आह्वत. ज्याला कंगुरे असतात. ज्याला कोट व कंगरे असूनद्दी चोहों- 
बाजूनीं तट असतो त्याला बेदी म्हणतात, अशा प्रकारची बेदी त्या बनाच्या शेवटापयत सोन्याची 
भाद्दे. त्या वेदीला अतिशय उंच असे चार दिशांना चार रूप्याचीं दो आहत. त्या दरवाजावर 
व बेदीवर अनेक मौस्यवान्‌ रत्नें जडलेलीं आहत, दरवाजाबर अनेक घेटा छटकाविलेल्या असून 
मोत्याच्या माला, झालरी व फुलांच्या माला पण लाबिलेल्या आह्वित. वा द्वारांत एकशें आठ मंगरद्र॒ब्ये 
रनांचीं आभरणें व तोरणें असल्यानें अप्रतिम शोभा प्राप्त ज्ञाली आदे. ते दरवाजे तीन खणांत 
असून त्यांत अनेक देव गायन, वादन व नृत्य करून प्रभूचे यश गाण्यांत तहीन झ्ालेले आदत. 
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तया दरबाजापु्दं वेदीला चिकटूनच एक रत्नजडित सिंद्वासन आह. त्याला सोन्याचे खांब 
असून त्यांवर अनेक रंगाच्या ध्वजा लांविलेल्पा आहत. रत्नजडित सिंहासनावरील ते सोन्याचे 
'अप्रतिम कांतिमान्‌ खांब॑ अठ्याएँशी अंग्रुद्व मोठे ब जाड आहत. प्रत्येक खांबांत पंचवीस धनुष्याचें 
अंतर आह. 
समवसरणांत असलेले सिद्धार्थजृक्ष, चैत्यवृक्ष, कोट, बन, वेदी, स्तूप, तोरणयुक्त मानस्तंभ, 
घ्वजा, वर्नाँतील वृक्ष, महाल, पर्वत बगरेंची उंची तीथकराच्या शरीराच्या 
समवसरणांतील बृक्ष उंचाहून बारापट अधिक आहे. कोट वेदी वगरेंची रुंदी त्यांच्या उंचीच्या 
वगैरेची उंची. चतुर्थाशा इतकी आह. 
घ्वजा दह्ा प्रकारच्या आहत. माला, बस्र, मयूर, कमल, हंस, गरुड, सिंह, बैल, हत्ती, चक्र 
दीं दह्ा चिन्द्ें त्ञावर असतात. यापिकी प्रत्येकी एकरें आठ एकक दिशेकछा आहत. दहा ग्रकारच्या 
घ्वजा मिदक्ून एक हजार ऐंशी एका दिशेच्या ध्वजा ज्ञाल्या. याप्रमाणें चार 
घ्यजेचें प्रमाण. दिशांच्या चार हजार तीनशें बीस आह्वित. समुद्रांतील छाटेप्रमाणें ध्वजांचीं 
वच्नें चंचल असतात. यात्रमाणें जें नांव असल स्था आकाराचें ध्वजेबर्रल 
वन्न असतें. मयूर घ्वजेचें वत्र मयूराकार, कमल थ्वजेचें वस्र हजार पाकर्काच्या कमलाकार, हंसाचें 
हंसाकार, गरुडाकार, सिंद्ाकार, वृषभाकार, गजाकार व चक्राकार याप्रमाणें दह्वा प्रकारच्या ध्वजा 
एका दिशेला एकशें आठ असतात, चारी दिशे८्ा ४३२० असतात. मोहकर्माला शिकून ज्यांनीं 
त्रमुबनांत कीति संपादन केली आंहे अशा जिनाचीं या ध्वजा प्रशंसा करतात कीं काय असा 
मास द्वोतो. या ध्वजा जेयथें छाविलेस्या आह्वित त्या जागेचा वलयब्रिष्कंभ ( गोल बिस्तार ) एक 
योजनाचा, दोहों बाजूछा मिक्ून दोन योजन रुंदीचा आह, 
यानंतर अज्जुन नांवचा दुसरा सोन्‍्याचा कोट आद्वे. या कोटालाही पढ्िल्या कोटाग्रमाणे 
रुप्याचे चार दरवाजे चारी बाजूला आह्वित. त्या दरबाजांतही पढ्िल्या 
दुसरा अर्जुन कोट. कोठांतीक दरबाजाग्रमाणें मंगलद्वन्यें, रत्नांचीं तोरणें, पुष्पांच्या माव्ठा, मौल्य- 
वान्‌ बल्ले बगेरे सब आह. हे दरवाजेही तीन खणात असून आंतस्या 
बाजूला दोढ़ों बाजूछा दोन नाव्यशाला व दोन घूपघट महद्दात्रीथीच्या मागच्या बाजूछा आह्वित 
यापुदें दोन्द्दी बाजूनें एक योजन रुंद जमिनीचा विस्तार महावीथीचा आह. तेथें अनेक 
रत्नमयी कव्पवृक्षांचे वन चोहोंबाजुनी आह. त्याछा थंडगार सावली व फलपुष्पें यांनीं अप्र- 
तिम शोभा प्राप्त ज्ञाली आह. दहा प्रकारच्या कब्पदृक्षांच्या वनाच॑ स्वरूप 
कल्पवृक्ष..... धारण करून देवकुरु व उत्तकुरु भोगभूमीच त्याठिकाणीं भगवंताची सेवा 
करण्याकरितां प्राप्त ज्ञाकी कीं काय असा भास द्वोतो. कश्पबृक्षाचीं आभरणें, 
फुरें बगैरे पदार्थांच्ी जगांत फार मद्वती आहे. त्या वृक्षाच्या खालीं बसणोरे देव आपल्या स्वर्ग 
स्थानाला विसरून चिरकाल तेयेंच राहूं हष्छितात, ज्योतिरंग, जातीच्या कल्परक्षाखालीं ज्योतिषबासी 
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दौपांग-कल्पइक्षाजाली कल्पवासी, सगज्लू-कल्पदृक्षाखालीं भावनेंद्र दे यथायोग्य बसून विश्नान्ति पेत 
भोद्ित. या चार बाजूच्या बनांत सर्वाच्या मध्यभागी एकेक सिद्धार्थ वृक्ष आदे. ह्याच्या मूत्मशीं 
सिद्धप्रतिमा विराजमान आह. जसें पूर्वी चैत्यवृक्षाचे वणन केले तसेंच या वृक्षाचेंद्री समजार्षे. यांत 
फरक इतकाच आदे कीं, या कल्पवृक्षांत संकल्पित पदाथे पुरविण्याची शक्ति आदे. या कश्प* 
बुक्षाध्या बनांत कोठें बिद्वीर, कोढे नदी, कोठें रत्नांच्या धूल्वैचें वाढ्ृसारख मैदान, कोठें सभागृदद, 
कोठें मोठमोंठे बाड़े, इत्याथनेक विश्रामश्थांन आहत, 
या बनवीथीच्या आंतल्या बाजूछा एक रुप्याची बनवेदी आदि. तिछा उंच असे तीन तीन 
खणाचे चार दरबाने आदेत व पूर्ववेदिप्रमाणें तोरण, आमभरण, मंगलद्वब्यें बगेरे सब सामग्री पण 
आहे. त्या दरबाजाध्या आंत गेले असतां चोहोंबाजूला देवशिल्पकारांनीं 
प्रासाद. रचिलेले, सर्बांगसुंदर मोठमोठे प्रासाद आइ्वत. त्यांत सुवर्णाचे खांब व 
द्विप्याची भूमि आह. चंद्रकान्त मण्याध्या त्या प्रासादाच्या मिंती असून 
त्यांवर नाना तस्देचीं रत्ने जड़वून अप्रतिम शोभा आणिली आदढ़े. त्या प्रासादांपैकीं कित्येक दोन 
खणाचे, कित्येक तीन व कित्येक्ष चा खणाचे आदत. कित्येक प्रासादाबर 
चंद्रशाठा म्द्ृणजे अतिशय उंच असा शिखराकार मजला आढहे. याप्रमाणे ते प्रासाद 
आपापल्या निर्मल प्रभेमष्यें जणूं बुद्दन गेले आहत. कित्यके आपल्या उज्ज्वल शिखराच्या 
द्वारें चंद्राष्या चांदणीचीच जणूं शोभा उत्पन करीत आह्वित. त्याठिकाणी पुष्कछ 
शिखेरें असलेले कांढीं महाल आह्ित. कांहीं सभागृद्द आदत, कांहीं नाव्यशाला आहत. कांहीं शयन 
गृढ्ढें आढ्वित. त्या गृद्वांठा चंद्रकान्त मण्यान्या पायन्या आहत, अशा ह्या अनेक महालामध्यें विथा- 
घर, सिद्ध, गंध, पन्नग, किलर या जातीचे देव मोठ्या आदराने जिनेंद्रगुणसंकीतंन करीत 
आद्वित. कित्येक वार्बे वाजबीत आहत. नाना त्दचीं वार्ये तथ विद्यमान आह्वित. त्या वाद्यांनों तें 
स्थल शब्दमय होऊन गेलें आह. कोणी तेथें नृत्य करीत आह्वि. कोणी मुखावाें जयजयकार शब्दार्ें 
उच्चारण करीत आहत. 
त्या अनेक प्रासादांच्या मध्यभागीं नऊ स्तूप (बुरूज) आद्वित. ते पद्मराग मण्याचे असून आका- 
शाला भेदूं पाहणारे फार उंच आद्वेत. त्यावरून सब देवमनुष्यांच्या मनांतील अनुराग द्वाच स्तुपा- 
कार द्वोजऊन जन्मला कीं काय असा भास ह्ोत आह. त्या स्तपावर दोंढी- 
स्त्प. बाजूला अरिह्वतांचीं व सिद्धांचीं प्रतिबिंब आद्वेत. ते स्तूप इतके उेच आद्वित 
कीं त्यांनीं आपल्या उंचीनें आकाशालम देखील प्रतिबंध करण्याचा बेत 
केला असावा. अशा भ्रकारध्या त्या स्तूपाला देवविद्याधर घुमेह पबेतासारखें पूज्य मानतात, दुसन्या 
उच्च प्रकारध्या देवांकट्टन व चारण ऋद्धि धारण करणान्‍्या मुनीकद्ननढ्वि ते वंद्य आद्वेत. अथवा 
है नऊ स्व॒प नसून जिनेश्वराष्या नऊ केवछलब्धीच स्वपरूप घेऊन निर्माण ज्ञाल्या अद्दित. त्या 
स्तूपाभ्या परस्पराच्या अंतरालभागीं रप्मांत्री व तोरणांची पंक्ति झाषिछेली आहे. ती पाहून इंद्रधनु- 
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व्याची शोभा ध्या ठिकाणी प्राप्त श्ाल्यासारखा मास होतो. ,त्या र्तांध्या तोरणांष्या प्रमेन आकाश- 

रूपी अंगण जणू चित्रविचित्रित ज्ञा्लें आदे असें वाटतें. त्या स्वृपावर छतन्न, पताका, घ्वजा बगैरे 

लाविल्या अहित. बाजूछा सब मंगलद्वन्य मांडलेलीं आदत. त्यावरीर जिनप्रतिमेचा अभिषक, 

पूजन, स्तवन करून भव्य जीवांना दर्षाचें भरतें येतें. 

याप्रमाण अर्द्ध योजन प्रमाणाची गोल अश्ञी प्रासादाची व स्तूपाची भूमि उल्लंघून पुढें गेलें 

असतां आकाश स्फटिकमण्याचा तिसरा कोट छागतो. तो आपल्या नांवाप्रमाणे निर्मल आदि. त्याव- 

रून असा भास होतो कीं, जिनेंद्राष्मा जवठ्ठ राहून सेवा करण्यानें जसे 

तिसरा स्फटिक “ भव्याचें अंतःकरण निमल होते, तद्ृत्‌ द्वा कोटही प्रभूष्या सांनिष्यानें 

मण्याचा कोठ.. स्फटिकासारखा निर्मव्ठ झाला असावा. त्या स्फटिककोठाब्या चार दिशांना 

पद्मरागमण्याचे चार उंच दरवाजे अद्वित. ते दरवाजे जणू भन्यजनांष्या 

अंतःकरणांतील रागाचे पुंजच असावेत असे वाटतें. या द्वारांत पूर्वी वर्णिल्याप्रमाणें मंगलद्रन्यें बगरे 

आहत. दरवाजाघ्या जबलूच दैदीप्यमान व गंभीर असे नऊ निधि आहद्वित. तीन्द्दी कोटांच्या दरवा- 

जांत द्वातांत गदा धारण करून देव उभे अद्वित. पहिल्या कोटाचे व्यंतरदेव, दुसय्या कोठाचे 
भवनवासी देव व तिसज्या स्फटिककोटाचे कश्पवासी देव द्वारपाल आहत, 

या कोटापासून गंधकुटीच्या पद्विस्या खालच्या भागाष्या सिंह्यासनापयैत छांब सोव्य मिंती 

आद्वित. त्या मिंतीद्दी स्फटिकाध्या राचिलेल्या आद्वित व त्यांची कांति फारच दैदीप्यमान आदि. 

पद्विल्या सिंहासनाच्या खालच्या भागापासून स्फोटेककोटापयत असलेल्या 

स्फ्टिकाष्या सोछा सोल्आा मिंती इतक्‍्या निमेल आदत कीं, त्या अतिशय स्वच्छ असस्यामुर्े 

मिती. आपसल्या डोब््याला दिसत नाद्वीत. चोंहॉंकडे आकाशच पसरलें आदि असे 

वाटतें. त्या मिंतीला द्वाताचा स्परी करावा तेव्हांच त्याचें ज्ञान व्हावयाचे. 

स्था ठिकाणची भूमि ही भगवंताच्या ब्लानविश्रेप्रमाे निमेठ व सबे वस्तूंचें प्रातेबिंब दाखविणारी 

आह. या सोढ्ठा मितीष्या मध्यमार्गी सोढ्ठा दोरें असून, त्यांवून चार मोठे रस्ते (मद्दाबीथ) गेले आद्वित. 

त्या महावीधीष्या मध्यभागीं बारा सभास्थानें आंद्वेत. स्फटिकमण्याध्या अतिशय निर्मल मिंतीमु्रे 

सभास्थान व मिंती यांचा भेद दिसून येत नाहीं. त्या मितीवर रतनाचे सोत्ठा खांब असलेला 

स्फाटिेकमण्याचा अतिशय उंच असा श्रीमंडप आद्वे. तो एक योजन छांबरुंद असून गोल 

व शोभायमान आह. त्या मंडपांत झुरासुर-मनुष्यादिकांना वंद्य श्रीपरमेश्वर विराजमान आहत, 

म्दणून त्याला श्रीमंडप नांब यथार्थ आदे. तो मंडप स्फटिकमण्याचा 

श्रीमंडप... असत्यामुर्ं त्यांचन आकाशाचा सर्व भाग दिसून येतो. त्या मैडपान त्रिज- 

गांतील लोकसमूहाला निर्बाध स्थान दिल्यामुद्ठें मोठें वैमब संपादन केले 

शहद. त्या मंडपावर गुह्यकदेवांनीं पुष्पांध्या माला लटठकाबिल्या आह्वत. मंडपाष्या मध्यभागीं 

स्या सोडलेल्या असस्‍्यानें देवमनुष्यांना त्या माला नसून तो तारासमूह असावरा अशौ हांका उत्पन्न 
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होत आदे. एक योजन प्रमाण व्या श्रीमंडपांत देव, मनुष्य, परस्परांना अड़थव्य न आणतां आनंदानें 
बसतात. ु 
त्या मंडपाष्या मध्यभागी एक बैडूयमण्याचें [ वैद्येमणि दवा मोराच्या कंठाच्या वर्णासारखा 
निव्श असतो ] आठ धनुष्य उंच असे सिंद्ासन आदे. त्याला सोब्ण कोन अद्वित. प्रत्येक कोन्यांत 
चढण्या करितां सोव्ठा सोब्ठा पायय्या अद्वित. या पढ़िल्या सिंद्वासनाच्या चोंदों 
मध्य भागांतील बैड़ये बाजूछा चार मह्ावीयी [ रस्ते | एकेक कोस रुंद व धूलिशाल कोटापासून 
सिद्वासन नीट या सिंदासनापयत छांब गेलेले आद्वित. सोत्शा पायय्या चढून पद्विल्या 
सिंहासनावर जावें लागतें. नंतर देवमनुष्यांना आपापल्या स्थानीं जाऊन 
बसण्याकरितां पुनः सोब्शा पायय्या उतरून आपकल्या कोव्याकड़े जावें छागतें. पहिल्या पीठाभोंबतीं 
आठ मंगढद्वन्यें ठेऊन त्याछा शोभा आणली. आहे. त्या पीठावर अतिशय उंच असें यक्षांनीं 
आपस्या डोक्याबर चतुमुंख धर्मचक्र धारण केलें आह्वे, त्या धर्मचक्राष्या एक हजार र॒त्नमयी आय्यांच्या 
प्रभेनें जणूं काय अ्रथम पीठ द्वाच एक उदयाचल पवेत असून ल्यावर सूर्याचे प्रतिबिंब उदयाछा 
आलें आद्दे असा भास द्वोतो. व्या प्रथम पीठाबर दुसरें सोन्‍्याचें पीठ आदि. ते सूर्यकांतीग्रमाणें। सब 
आकाशाला प्रदीह करीत आइ्े. त्या दुसज्या पीठावर आठ ध्वजा आद्वेत. चक्र, दत्ती, इृषभ, कमल, 
बल्न, सिंह, गरुड व माला यांचीं चिन्हें असलेक््या आठ ध्वजा आद्वित. वान्यानें त्या हूलत असून 
पापरूपी रजाला उडबून देत आह्वेत. त्या पीठावर आपल्या रत्नकांतीनें अंधकाराछा दूर करणोरें 
तिसरें रत्नाचें पीठ आद्वे. या्रमाणें संप्रूणे र्नमयी त्रिमेलछमय पीठाचें रूप धारण करून भग- 
वंताची उपासना करण्याकरितां जणूं छुमेर पबेतच आला आहे कीं काय अंस बाटतें. 
आता समवसरणाचा विस्तार पढ्ा. धूलिशाल कोटापासून खंदकापय॑त गोल व्यास एक 
योजनाचा. पूर्व विद्वीरीष्या वेदीपयेत बल्यव्यास एक योजन, अशोक वगैरे बनांचा वलयब्यास एक 
योजन, ध्वजेच्या तलभूमीचा व्यास एक योजन, कल्पबृक्षाच्या वनांचा 
समवसरणाचा. वलयब्यास एक योजन, अश्रासादपंक्तीचा वलुयव्यास अद्ध योजन, एकूण 
विस्तार. एका दिशेला साडेपांच योजन व्यास ज्ञाला. दोन्ही दिशांछा अकरा योजन 
व्यास झ्ाला. याशिवाय स्फटिक कोटठांत असलेल्या श्रीमंडपांतील भूमीचा 
विस्तार एक योजनाचा मिक्ूून बारा योजन समवसरणाच्या भूमीचा विस्तार आह. श्रीमंडपांतील 
स्फटिकमय कोठापासून गंधकुटीच्या खालच्या सिंद्ासनापयंत सभेची भूमि एक कोस, दोन्द्दी दिशांची 
मिद्धून दोन कोस. मध्यभा्गी तीन कटनी (थर ) असलेलें सिंद्यासन दोन कोस रुंदीचें, त्यांत बरल्या 
तिसन्‍्या पीठाची रुंदी १००० धनुष्य, दुसज्या पीठाची ७५० धनुष्य एका बाजूला, दोंहोबाजूची 
मिव्छून रुंदी १५०० धनुष्य व तिसज्या पीठाची एका बाजूची ७५७० धनुष्य व दोहोंबाजूची 
मिक्ूून १५०० पनुष्य आहे व मधला विस्तार एक योजन आढे. पढ़िलें सिंद्यसन जमिनीपासून 
आठ धनुष्य उंच असून त्यावर चार धबुष्य उंचीचें दुसरें सिंद्यासन, त्यावर चार धनुष्य 3ंचीचें 
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तिसरें सिंहासन आदे. बाजूछा चादोंबाजूनी एक योजन रुंदौचा मोठा रस्‍्ता अरे. त्याब्या दोन 
बाजूध्या भिंती पद्विक््या सिंदाासनाच्या उंची इतक्या आह्वित, त्या मिंतीची जाड़ी उंचीष्या आहब्या 
मागाइतकी गरूणजे एक धमुष्याची आह. बारा समेष्या बारा मिंतीद्वी आठ धजनुष्य उंचीष्या व 
एक धनुष्य रुंदीष्या आहत. तिसय्या सिंहासनावर अनेक प्रकारध्या रानांचे ढीग पडलेले असश्यामें 
त्यांवून इंद्रधनुष्याची शोभा उत्पन्न होत आहे. तेथेंच इंद्रांनी अनेक रंगांचीं पुष्प ठाकून अपूर्व 
शोमा आणिली आदे. एक हजार धनुष्य प्रमाणाष्या त्या तिसन्या गोल सिंहासनावर सहाशें धमुष्य 
लांबरंद चौकोनी रत्नखचित गंधकुटी कुबेरानें बनविडी आहे. ती रुंदीहून अधिक उंच असूंन 
तिचें रचनेच प्रमाण फारच उत्तम साधलेलें आद्वे. तिष्या सर्भोवती उंच कोट असून अनेक प्रका- 
रध्या रत्नप्रभेनें आकाशाला शोभविणारें शिखर आहे. अतिशय उंच अशा त्या शिखरावर ध्यजा 
उभारलेली आह. ती जणू देवांना आमंत्रणच करीत आह्े. मोठमोठ्या वाटोव्या पाणीदार मोत्याध्या 
झालरी चोंहॉकडे लाविलेल्या आदत. मघून मधून कोरठें रत्नाव्या झ्ञालरी लटकाविलेल्या दिसून 
येतात. चोंहोंब्राजूंनीं भरजरीचे उंची बखाचे रत्नजडित पडदे सोडले आद्वत. कल्पबृक्षाब्या सुगंधित 
फुलांच्या माव्य चोंहोंबाजून्तीं छाविल्या आहत. जगांतील सर्व सुगंधी पदार्थ, फुर्ले, धूप, बगैरे 
पदार्थाहन अधिक अशा जिनेश्वराष्या आंगध्या छुगंधानें दाह्दी दिशा भरून गेस्या आहेत व 
म्दृणूनच इला गंधकुटी अर्से नांव आदे. द्वी गंधकुटी म्हणजे शोभेची व सुगंधाची जैलोक्यांतील 
शेबटची मर्यादा आहे. याहून उत्कृष्ट पदाये दुसरा नाहीं. सद्ाशें धनुष्य प्रमाणाच्या चौकोन गंध- 
कुटाच्या मध्यभागीं एक योजन डंचीचें एक सिंद्यासन आदे. त्याची कांति व सौंदर्य अवर्णनीय 
आहे. त्या सिंहासनावर चार अंगुलें अधर; सहासनाछा स्पश न करितां जिनेंद्र भगवान्‌ 
विराजमान आहत. व्ांना इंद्रादिक देव परमभक्तीनें साश्टंग नमस्कार करून पूजन-स्तवन करि- 
तात. थ्या द्वादशयोजन समेत देव द्वेच कोणी मेघ, हे कव्पवृक्षाच्या पृष्परूपानें वृष्टि करीत अद्वित, 
एक योजन प्रमाणाच्या श्रीमंडपावर रत्नांचा अशोकषक्ष चोंहरोंबाजूनीं पसरलेला भह्वे. त्या अशोक- 
वृक्षाठा मरकतमण्याचीं हिरवीगार पानें व नानाप्रकारध्या रत्मांचीं फु्लें आद्वित. वाय्यानें हढु इढु 
द्वालणाय्या त्या वृक्षाष्या शाखा पाहून जणूं त्या नृत्य करीत आहेत असा भास होतो. मदो- 
न्मत्त कोकिलांचा व भ्रमरांचा शब्द जणूं जिनेंद्राचें गुणस्तवन करीत आद्वे. कब्पबृक्ष आपल्या 
एक योजन प्रमाणाच्या शाखांनीं संप्रूण जीवांचें जणूं दुःख नाहींसें करीत आह. दाह्दी दिशा प्या 
वृक्षाच्या डहात्य्यांनीं आच्छादिल्या आद्वित. जया बृक्षांचे बुध हिय्याचें असून रत्नांचीं फुर्ले त्यास 
आलेलीं अह्वेत. देदीप्यमान्‌ छत्रत्रयांनीं आपल्या निर्मछतेनें सूर्यचंद्राच्या प्रभेचा तिरस्कार करून 
अलोक्यातील अदूभुत पदार्थाच्या प्रभेणा जिंकलें आहे. त्या छत्राछा मोत्याच्या झ्वालरी लाबिलेल्या 
आहत. तें छत्र जणूं तैलोक्याच्या लक्ष्मीचें हास्य आहे, अथवा धर्मरूप राजाचा त्रैलोक्याला आनंद 
देणारा हष आदे, अथवा मोद्ाचा नाश केल्यामुद्ठें उत्पन्न ज्लालेला प्रभूष्या यशाचा समूह आहे 
अशी कत्पना उत्पन्न करीत आहे. जिनेंद्राष्या बाजूछा उभे राहुन यक्ष ६४ चवज्या बारीत आद्वित, 
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सा चबयया जणू क्षीरसमुद्रांतीर व्वटांची पंक्ति किंवा अमृताये खैड किया जंद्राष्या किरणांये 
समहच्र आदेत कि काय असा मास उत्पल करीत आदेश. अथवा आमराचें रूप धारण करून 
मगवंतायी सेवा करण्याकरितां गंगानदीच आाली आदे अपना ती जिनेश्वराष्या अंगाचों कांतीच 
ादे अथवा क्षीरसमुद्राष्या फेसांची पंक्ति वाय्यानें हालत आदहे, अथवा आकाशांवून खाली 
येणाय्या ईसाची पंक्ति आहे, अथवा प्रभूचें मिंमेल यहा जणू चोंहों दिशांना पसरलें आहे अससें 
बाटतें. त्या समवसरणांत वाजत असलेले देवदुंदुमि पाहून आकाशांत कोणी भेक्च आले असाकेस 
अशझ्ली शंका उत्पन्न होत आहे व ते आपसल्या अमृतासारहया मधुर शब्दांनीं कानाला तप्त करीत 
भाद्दित. देवलोकांतीक अनेक ” जातींची बार्थें अनेक प्रकारध्या घ्यमीनें सब दिशा दणाणून टाफीत 
असतां मेघाची गर्जनाच जणूं सब छोकांत द्वोत असाबी असा भास उत्पन्न होत आदि. अथवा 
भगवंतांनीं मोह्ारा जिंकिलें त्याचा हा विजयध्यनि असावा अ्सें वाटून सर्व छोकांचीं अंतःकरणें 
आनंदानें भरून येत अह्वत. जिनेश्वराच्या शरीराध्या अदूभुत शोभेनें सब समवसरण व्यापून गेलें 
आह व ती प्रभा पाहुन सुर, अछुर, मनुष्य, इंद्र या सर्वाना अतिशय आश्चर्य उत्पन्न होत आह. ज्या 
प्रभेनें सूर्याच्या तेजाला छोपून टाकलें आद्वे, ती प्रभा कल्पवासी कोट्यवधि देबांच्या प्रभेला आच्छादून 
ठाकीत असतां तिची सर्व जगांत ख्याति व्द्यावी व तिला अग्रतिम उत्कृष्टता प्राप्त व्हावी यांत आश्चर्य 
कसलें | जिनेश्रराष्या देहरूपी अम्रतसमुद्रांमष्यें देव, दानव, ममुष्य आपापले सात जन्म पाद्बत 
आहेत. चंद्राची कांति थंडी उत्पन्न करते. सूर्याची कांति संताप देते. पण जिनदेवाष्या देह्वाच्या 
कांतीनें जडता नाद्दीशी द्वोकन संताप न द्वोतां ज्ञानाचा प्रकाश द्वोतो व अद्वितीय छुखाची प्राप्ति 
होते. भगवंताच्या मुखकमलापासून मेधगजनेप्रमाणें दिव्यध्बनि प्रगठ द्वोत असतो. तो भव्य जीवांच्या 
अंतःकरणांत वसत असलेला मोहांधकार सूर्यासारखा दूर करून अनेकान्तस्वरूपीं पदार्थाचा प्रकाश 
करतो, याशिवाय त्या वा्ीतला विशेष म्दणजे, ती एकरूपाने भगवंताच्या मुखाबाटे निघृन सर्व 
प्रकारच्या मनुष्यांना व पशूंना त्यांच्या स्वभाषेसारखी बनून अंतःकरणांत प्रवेश करते दवा द्ोय. तिचा 
अंतःकरणांत प्रवेश होतांच विपरीत ज्ञान नादींसें द्वोकन यथार्थ तत्तज्ञानाचा प्रकाश पडतो. जसें 
पाण्याचा प्रवाह्द एकस्वरूपाचा असून तो अनेक प्रकारच्या वृक्षाष्या मूलाशी पोंचछा असतां अनेक 
प्रकारब्या फल्यंना उत्पन्न करतो, तसें सर्वज्ञाचा घ्वनिद्दी अनेक श्रोत्यांच्या कर्णपुटांत जाऊन जस- 
जशी पात्रता असेल तदनुरूप अनेक फल घेऊन फलीभूत द्वोतो. किल्लेक या घ्वनीत नाना भाषा- 
स्वभाव पाहून द्वा देवकृत ग्रण असावा असें म्द्वणतात, परंतु तें योग्य नाहीं. कारण दिव्यध्वनि 
अक्षरयुक्त आद्े. अक्षरसमूहाशिवाय अक्षरज्ञान करे दोईल ? असो. याप्रमाणें आठ प्रातिद्वार्याच्या 
विभूतीने युक्त गंधकुटीवर अनंतज्ञान, अनंतदर्शन, अनंतवीये, अनंतसुखाला घारण करणारे पूर्व- 
दिशोन्मुख वा उत्तर दिशोन्‍्मुख भगवान्‌ अरिद्वत परमेष्ठी विराजमान आद्वित. 


गंधकुटौध्या (प्रदक्षिणारूप) पढ्िल्या समेंत गणघर व मुनी्षर बसतात. दुसन्‍्या समेत कल्पवासी 
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देंबांच्या जिया; तिसय्या समेंतः (गणिनीयुक्त) अंजिंका व मनुष्य लिया; चौथ्या समेंत चन्रतर्ती व मनुष्य 
पांचन्या समेंत ज्योतिषवासी देवांष्या खिया; सहान्‍्या संमेंत ब्यंतरदेबांष्या 
बास सभेची सिया; सातब्या समेंत भवनवासी देवी; आठब्या समेंत भमवनवासी देव; 
रचना. नवब्या समेंत ब्यंतरदेव; दढ्ाध्या समेत ज्योतिषवासी देव; अकराब्या समेंत 
कर्पवासी देव आणि बाराब्या समेंत तियँच. याप्रमाणें बारा सर्मेतीछ सर्व 
जौब जिनेंद्राष्या भक्तिरसानें नम्न होऊन उपदेशरूप धर्मामृताचें पान करतात. भगवंतांनीं घाति- 
कर्माचा नाश केल्यामुद्ें त्यांना क्षुधा, तृषा, जन्म, मरण, जरा, रोग, शोक, भय, विस्मय, अरतिः 
चिता, स्वेद, खेद, मद, मोदह्द, निद्रा, राग आणि द्वेष या अठरा दोषांचा अभाव झालेला आह. ज्या 
अठरा दोषांनीं संसारांत यज्चयावत्‌ प्राण्यांना व्यापून ठाकिलें आह ल्या दोषांचा नाश भ्नाल्यामुद्ें 
अनंतसुखरूप परमात्मा, परमपूज्य जिनेश्वर, अनंतगुणांनीं कोव्यवधि सूर्यासारखे प्रकाशणारे, अनेक 
अतिशयांनीं युक्त, अनंतज्ञान, अनंतदर्शन, अनंतबीर्य व अन॑तम्रुख धारण करून विराजमान आद्वित. 
याप्रमाणें अरइंताच्या स्वरूपाचें ध्यान करणें याला रूपस्थध्यान म्द्वणतात. 


जो पुरुष स्वतः बीतराग बनून बीतरागपरमेष्ठीचें स्मरण करतो तो कर्मबंधनापासून मुक्त द्वोतो, 

पण जो स्वतः रागद्वेषयुक्त बनून सरागी परमेश्वराच्या स्वरूपाला अवलंबून त्यांचें ध्यान करतो 

अथवा मंत्र, मंडल, मुद्रा बगैरे अनेक प्रयोगांनीं ध्यान करूं: इच्छितो, त्याला 

एकाग्रतेचें सामथ्य. आत्म्याची एकाग्रता केल्यामुल्ठें फार मोठें सामर्थ्य प्राप्त द्वोतें. तो एका क्षणांत 

सुर, असुर, मनुष्यांध्या समूहाला क्षोमित करून टाकतो. विद्यानुवादामध्यें 

अनेक विद्या, मंत्र, मंडल वगैरेष्या अक्षरांशीं आत्म्याची एकाग्रता क्षाल्यानें त्ञा अक्षरांत तशी शक्ति 

उत्पन्न द्वोतें. व्यापासून अनेक अदूभुत चमत्कार करून दाखवितां येतात. पदार्थाचा आत्म्याशीं 

संयोग द्वोकन एकाग्रता झ्लाली असतां, त्या संयोगांत असें अलौकिक सामश्य उत्पन्न ह्वोत असतें. द्वा 
बस्तुस्वभाव असस्‍्यामुत्ठें तो कोणी दूर करूं: शक्त नाहीं. 


कांहीं पुद्रछ परमाणूंचा संयोग झ्ञाला असतां कित्येक पदार्थात विषशक्ति उत्पन्न द्वोते व 
किस्येक पदार्थात अमृतशक्ति उत्पन्न होते, कित्येक पदार्थात शरीराचा स्पशे द्वोतांच विकार दूर 
करण्याची शक्ति उत्पन्न होते, कित्पेक पदार्थ भक्षण केलें असतां प्राण हरण 

बचनशक्तिचे केले जातात, कित्येक पदार्थाच्या मक्षणानें अमृतासारखी जीवनशक्ति प्राप्त 
सामर्थ्य, होते. याचप्रमाणें बचनामध्येही अचित्य सामथ्य आह. त्यायोगानें आत्म्यांत 
क्रोधादिक बिकार उत्पन्न होतात अथवा त्या भाषणाचें श्रवण करण्यापासून 

भाजन्म कषाय नाद्वींसे दोतात. मंत्रोब्वारणापासून बिषबाधा नाहींशी होते, अथवा उत्पन्न करता येते. 


याचप्रमाणें मनाच्या एकाग्रतेनें घ्यान उत्पन्न द्वोतें. त्यांतदी अकरिपत सामरथ्थ्य आदे. खर्ग- 
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मोक्षाछा कारण ध्यानच आदे. असंख्यात ध्याने अ्शी आह्वेत कीं तीं मौजेकरतां केलीं जातात, पण 

त्यापासून इष्ट फलग्राप्ति न होता कुमारग-प्रद्नतीची इद्धि होते. अतएव तीं 

कुष्यान करूं नका. सतत दुर्गतीचीं कारण बनून कुष्यानें म्दणविलीं जातात. आत्मा हा स्वभा- 

बतः अनंतशक्ति धारण करणारा आह. त्याला जसजसे बाह्य निमित्त प्राप्त 

दोईल तसतसें त्यांत परिणमन द्वोत जातें. ग्दृणून जिनधर्मानुयायांनीं खोटें प्यान, कुमंत्र, मंडल, 

साधनादि क्रिया करण्याचें स्वप्नांत देखिल मनांत आणू नये. कुध्यानाच्या प्रभावानें यथार्थ मार्गा- 

पासून श्रष्ट व्दाें छागतें. एकदा कुबुद्धि प्राप्त झ्वाली की सदूबुद्धिचा नाश द्योतो. मग अनेक जन्म 

गेले तरी निर्मलबुद्धि प्राप्त द्वोत नाद्दीं व मिथ्यामागे जो गब्यांत अडकला तो सुटत नाहीं. सन्मार्गा- 

पासून च्युत झाले असतां असंख्यात जन्मांत सम्यकूबुद्धि प्राप्त ढ्ोत नाद्दी. जिनसिद्धान्ताचा निर्मल 

उपदेश, अंतःकरणांत विपरीत बुद्धि जागृत असल्यामुर्ठें लागू पडत नाद्दी. खोटे मंत्र, तंत्र वनैरे 

सब आत्म्याचा नाश करणोरे असून रागद्ेघांची बृद्धि करणारे आद्वित. गृद्दीतमिथ्यात्वी जीव, 

कुष्यान, खोटे मंत्र, मंडल, मुद्रा, यंत्र, तंत्रप्रयोग यांद्वीकरून रागी, द्वेषी, कामी, क्रोधी अश्ा 

व्येतरवासी, भवनवासी, ज्योतिषवासी देव-देवी, यक्षिणी बगैरेची आराधना करीत अस्रतात, संसा- 

रात विषयोपभोग प्राप्त व्हावें, घन मिल्ठावें व अभिमान वाढ़ावा बगैर कषायांच्या खोब्या भाशा 
पूर्ण द्वोण्याकरितां आर्तध्यान करून पूर्वी संपादन केलेलें सर्व पुण्य नाहींसें करतात. 

विषयकषायाची इच्छा हीच दुर्गतीछा पोह्दोंचतिणारी आहे. पुनः त्यांत खो्या विद्या, खोटे 

मंत्र वौरेचे ध्यान करण्याची भर पडलीं म्दवणजे आत्म्यामध्यें मिथ्यात्व कषायांचें ढृद आरोपण होते. 

यापासून निगोदामध्यें अनंतकाल भ्रमण करांबें छागतें. बुद्धिमान्‌ पुरुषांनी 

खोय्या मंत्रतंत्राच्या असे ध्यान, चिंतन व आचरण करोर्वे कीं, व्यापासून जीव कमबंधनापासून 

नादीं छागूं नका. मुक्त होईल. जे शांतावित्त, मंदकषायी, निर्वाठक, संतोषी व मोक्षमार्गा- 

वलंबी आद्वित त्यांना विद्यामंत्रतंत्रमंडलादिकांच्या साधनाशिवाय स्वयमेय 

अनेक ऋद्धि व सिद्धि प्राप्त द्वोतात. या उलट ज्यांना तीत्र इच्छा आह त्यांना पुण्यसंचय नसस्यानें 

इच्छित वस्तुफल प्राप्ति होत नाह्वींच, पण मंत्रतंत्राचें साधन करीत असूनद्दी अनेक संकटें प्राप्त 

होतात. याकरितां बीतरागधर्मावर भरंवसा असणान्या लोकांनीं कधीही खोय्या मंत्रतंत्रादिकांचा 

विचार मनांत आएं नये व त्यांची प्रशंसा करूं नये. 

शरीरादि नोकरम व ज्ञानावरणादि अष्टकर्म-रद्धित, चैतन्य स्वरूपात्मक, निजानंदमय, शुद्ध, 

अमृतं, अविनाशी, अजन्मा, स्पररसगंधवर्णादेि पुद्कछल-विकार-रदित, अनंतब्लान, अनंतदशैन, 

अनंतसुख व अनंतशक्ति-चतुष्टय युक्त, स्वस्वभावाधीन, निराकुल, अतीन्द्रिय, 

रूपातीत ध्यान. सिद्ध व कृतकृत्य अशा आत्म्याच्या स्वभावाचे मनांत चिंतन करणें हें रूपा- 

तीत ध्यान आह. यद्यपि चिक्ताची एकाम्रता करणें याला ध्यान ग्हटलें 

आदे तथापि सिद्ध परमेष्ठीचे गुण व स्वरूप ध्यानामर्थ्य अवलोकून अनन्यशरण द्दोकन तत्स्व- 
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रूपांत छीन होऊन जाणें हें देखिल धर्मेध्यान आदे. सिद्धपरमेष्ठीच ग्रण आपत्या स्वभाबांत उल- 
रविणें अथवा तत्स्वरूपी आपण आइवोंत अशी भावना करणें देंच परमात्मचितनांत छीन द्वो्ें 
आदे. परमात्म्यांत व आपल्यांत ग्रुणद्ठीनें समानता आद्वे. आमचे गुण कर्मानीं आष्छादिलेले आदत. 
कर्मांचा अभाव श्ञाल्यानें सिद्धपरमेष्ठीचे सर्वे ग्रण प्रगठ झाके अआद्वित. याप्रमार्णे ध्यान करण्याचा 
निरंतर अभ्यास ढेवल्यानें आत्म्यांत पूर्ण निश्चलता प्राप्त द्वोते व सिद्धांचा स्व॒भात्र त्याल्ा प्रत्यक्ष 
भासूं छागतो. अशी एकतानता करणाय्याव्गच रूपातीत ध्यान द्ोतें. 


शुक्ृष्यान 

यापुर्दे शुक्ृष्यानाचा विचार करूं. जरी शुह्नष्यानांत होणाज्या निर्मल परिणामांचा अंश 
देखिल आपणांस प्रत्यक्ष द्वोत नाहीं तरी शाज़ानुसार त्यांचें थोडक्यांत स्वरूप बर्णन करण्याचें 
योजिलें आह. झुक्नष्यानाचे चार प्रकार आद्वित. त्यांतून पद्विलीं दोन ध्यानें 
शुक्ृष्यानाचे चार चौदापूर्ब व द्वादशांग वाणीला धारण करणाय्या मुनीछा होतात ब दुसरीं 
प्रकार. दोन घ्यानें केवली भगवंताला द्वोतात. पथत्तव वितकबीचार,एकत्ववितर्काबीचार, 
सूक्ष्मक्रियाप्रतिपाति आणि ब्युपरतक्रियानिवर्ति अशीं तीं चार होत. यांतून 
पढ़िलें शुकृष्यान हें मनवचनकायेचे तीन्ही योग असतांना होणारें आद्वे. दुसर फक्त एकच योग 
असतांना ढोतें. तिसेरें ध्यान एक काययोग असतांना ढ्वोतें व चौथें ध्यान अयोगी केवरलीना होतें. 
पद्िलें झुकृष्यान सवितक म्दृणजे श्रुतज्ञानाचे शब्द व अथ यांना अबलंबून होत असतें. व्यांत सबी- 
चार म्द्णजे अर्थाची पलछटणी, शब्दाची पलटणी, योगाची पछटणी होत असते. म्हणून ब्याला 
सवितर्कसबीचार म्हटलें आह्वि. याप्रमाणें अनेक शब्द व अर्थ व योगांची पलटणी ज्यांत द्वोते व्याला 

पढ्िलें प्रृथक्तब्रवितरकवीचार शरुकृष्यान म्दृणतात. 


दुसरें शुक्रष्यान श्रुताचा एक शब्द, एक अर्थ व एक योग याक्ा अबलंबून द्वोतें. एक 
वेल्ठ जो अथे अथवा शब्द अवलंबिला ल्वांत पलटणी द्वोत नाहीं. म्हणून याला एकत्ववितर्काबीचार 
म्इृणतात. यांत वितक दें श्रुतज्ञानाला व वीचार हें अर्थाच्या, व्यंजनाच्या व योगांच्या संक्रान्तीला म्दृणजे 
पलटणील् म्दृ॒टलें आद्वे. अर्थ म्दणजे ध्यान करण्यायोग्य पदार्थ अर्थात्‌ ध्येय, म्दृणजे द्वन्‍्य बा 
पर्याय दे द्वोत. ब्यंजन म्दृणजे बचन. योग म्हणज मनवचनकायेची हलनचलन क्रिया. संक्रान्ति 
म्दणजे परिवर्तन. द्व्याला सोहन पर्यायाचा विचार करणें, पर्याय सोद्न द्वब्याचा बिचार करणें 
याल्ला अधथैसंक्रान्ति म्दृणतात, श्रुताष्या एका डब्दाला ग्रहण करून पुनः श्रुताच्या दुसन्या शब्दाला 
ग्रहण करणें, दुसरा शब्द सोइ्नन तिसन्या शब्दार्चे अवलंबन करणें द्वी न्यंजनसंक्रान्ति दोय. याच 
प्रमाणे काय-योगाशिबाय इतर योग ग्रहण करणें ही योगसंक्रान्ति आहे. अशा प्रकारचें परिवर्तन 
होणें याला बीचार म्दृणावयाचें, याप्रमाणें सामान्य बिशेष भ्रकारानें सांगितलेलें चार प्रकारचें शुकू- 
ध्यान, संसाराचा पूर्णपणें अभाव होण्यासा्ीं मुनीश्वरांना होत असतें. 
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ध्यान कर्पाध्या प्रारंमी पुदीक साधन सामग्रीच्री आवश्यकता आइे. ज्यावेद्यी उत्तस तीन 
झूरीरांकें: संदलन असेक़ ज्र प्रीपद्ांच्री पीडा सदन करण्यादों झात्म्यांत सामर्थ्य उत्पन्न द्वोईल त्याच- 
वेल्हीं भ्यान करण्यास प्रारंभ करावा, पर्वत, नदी, ग़ुढ़ा, दरी, इक्षाची 

घ्याबाची प्रारंभिक पोकछी, नदीचा तट, इमशान, जुना बगीचा, रिकामें घर यांतून -कोणतेंददी 
सामग्री. स्थान असावें. त्यांत साप, पश्चुपक्षी व मनुष्य याचें वास्तव्य नसावें. तसेंच 
आगस्तुक उत्पन्न द्वोणोरे जीब, किडे, मुंगढे, विंचू, माशा, मधमाशा बगै- 

रेंचा उपद्रव नसावा. त्या जागीं फार उथ्मा, अति थंडी, सोसाव्याचा वारा, जोराचा पाऊस बगैरे 
द्ोण्याची भीति नसावी. कोणत्याही प्रकारें बाह्यतः शरीराला व अम्यंतर मनाला विक्षेप उत्पन्न 
द्वोणारी कारणें तेथें उपलब्ध नसाबींत. अशी शुद्ध, पत्रित्र ब अनुकूल जागा पाहून तेथें जमिनीवर 
पल्यंकासन घाढन सम, सरठ अशा शरीररूपी काठीला निश्चल कराबें. आपल्या मांडीवर डाब्या 
द्वातावर उजवा द्वात सरब्ठ ठेबून डोछे फार उघडे किंवा मिटलेले न ठेवतां, खालच्या दांताला 
बरच्या दांतांचा स्परी न करतां, किंचित्‌ वर तोंड करून पोट व छाती सरब्ठ ठेवाबी; शरीरांतील वांकड़े- 
पणा टाकून मस्तक सरब्ठ ठेबाबें. परिणामांत शांति व गांभीय आणून मुखाबर प्रसन्नता ठेवाबी. 
पापणी न लववितां सौम्यदृष्टि ठेऊन निद्रा, आलस्य, काम, राग, रति, अरति, शोक, द्वास्प, भय, 
द्वेष, ग्लानि नाहींशी करावीं. श्रासच्छास हलुढु करावा. हाच परिकर म्हणजे साधनसामग्री ध्यान 
करूं इच्छिणाय्या साधूजवव्ठ असावी. नंतर त्यानें नाभीच्या वरत््याभागीं, हृदयांत, मस्तकांत अथवा 
दुसन्या कोणत्याढ्दी जागीं आपल्या मनाची प्रवृत्ति पूर्वी अभ्यास असेल तदनुरूप लावाबी ब मोक्ष म्दृणज 
करमबंधनरहित अवस्था प्राप्त होण्याच्या इच्छेनें प्रशस्त ध्यान करावें. ध्यान करतांना मन एकाम्र कराबें. 
राग, देष, मोहांचा उद्रेक द्ोऊं देऊं नये. शरीराची हलनचलन क्रिया मुत्ठीं च होऊं देऊं नये. मंद श्वासो- 
च्छास करून मनाठा निश्चल कराते. क्षमा धारण करावी. बाह्य अभ्यंतर द्रब्यपर्यायांचें ध्यान करीत 
श्रुतज्ञानावें सामथ्य अचित्य आह्े अर्से मनांत आणावें. अर्थ, व्यंजन, काय, वचन यांची वेगवेगव्ठी 
परिणति जाणून मनांत प्थक्तबवितर्कत्रीचार झुल्नध्यानाचें चिंतन करावें. जसे एखाद्या मनुष्याला 
पूर्ण शक्ति असूनही उत्साह नसल्यानें तो हातीं धार असलेलें शत्र न घेतां बोथट गब्नांनीच पुष्क् 
दिवसांनीं सचिक्कण लांकडाछा फोड्टून टाकतो ल्ाप्रमाणें आठब्या, नवव्या व दह्वाव्या गुणस्थान- 
बरति साधूला संज्वलन कषायांचा उदय असल्यानें परिंणामांत परिष्रणे शक्ति व उत्साह रद्दात नाहीं. 
पण सूक्ष्म कषायांच्या उदयानें त्याच्या परिणामांत जो पक्का बसतो वत्यामुद्ठे त्याला आपल्या परि- 
णामांत निश्चलतेनें राहतां येत नाहीं. तो मोइनीय कर्माच्या संपूर्ण उदयाचा नाश न ज्ाल्यामुर्के 
इृदुइछु करणरूप परिणामांच्या स्मर्थ्यानें मोइनाय कर्माच्या प्रकृतीचा उपशम अथवा क्षय करीत 
असतो. अशा स्थितींत त्याला हैं प्रथक्तववीतर्कवीचार शुछ्नष्यान धडतें. त्यापुर्दे बरचेवर कषायांतील 
शक्ति नादींशी द्वोत जाऊन तो योगापासून योगांतर, शब्दाप्रासून शब्दांतर व क्षर्थाहन अर्थात्र 
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करीत करीत ध्यानाष्या प्रभावानें संपूर्ण मोइकर्माचा नाश करून ध्यानयोग आकुंचित करून बेतो. 
याचमार्गानें संपरर्ण मोइकर्माचा नाश करूं इष्छिणान्यानें अनंतपटीनें झुद्ध 
एकत्मवितकवीचार.  अशा योगांच्या आश्रयानें ह्वानावरणाछा सद्दाय होणान्या प्रकृतीचा प्रतिबंध 
करावा. त्यांची स्थिति कमी करावी अथवा त्यांचा क्षय करावा. अ्रतज्ञाना- 
कडेच आपल लक्ष लाबांवें. अर्पसंक्रांति, व्यंजनसंक्राति व योगसंक्रांति द्वोऊं न देतां मन निश्चल 
करून कषाय क्षीण करावे व बैदूयेमण्याप्रमाणें निर्देप होऊन ध्यान करावें म्दृणजे पुनः त्यापासून 
च्युत द्वोण्याची भीति नाहीं. याप्रमाण ध्यान करणाय्यास एकत्ववितर्क ध्यान घडते. 
या रीतीनें म्दृणजे एकत्ववितर्क झुहष्यानरूप अम्नीन ज्यांनीं धातिकमेरूपी इंधन नाहींसें 
करून केवलज्ञानरूप सूये प्रज्वलित केला आह, ते मेधसमूहांतून बाद्देर पडलेल्या सूर्याप्रमाणें दैदी- 
प्यमान असे भगवान्‌ तीथकर, केवली अयवा त्रैलेक्याचे प्रभू द्योत. ज्यांना 
सूक्ष्मक्रियाप्रतिपात. इंद्रधरणेंद्र नमस्कार करतात ते अधिकांत अधिक देशोनकोटीप्रूव॑वर्षपयैत 
विद्वार करतात. अंतर्मूहते आयुष्य शेष रादिलें असतां व वेदनीय, नाम, 
गोन्न यांची मर्यादा आयुकर्माइतकीच असतां, संप्रणे मनोबचनयोगाला व बादरकाययोगाला सोदून 
सूक्ष्मकाययोगार्चे अवलंबन करतात. अशा प्रकारचे मुनि द्वेच सूक्ष्मक्रियाप्रतिपाति ध्यानाला योग्य 
आदत, अंतमृहुर्त आयुष्याची स्थिति असून, बाकी वेदनीयनामगोत्राची अधिक स्थिति असेल तर 
ते सयोगी मुनीश्वर कर्माचा नाश करण्याकरितां दंड, कपाठ, प्रतर या क्रमानें लोकप्रूरण-समुद्दात 
करून, आपल्या आत्रप्रदेशाला चार समयांत सब लछोकाकाशांत फैलवितात. दुसज्या चार समयांत ते 
प्रदेश आकुंचित करून सब कर्मांची स्थिति सारखी करून ठेवतात व पूर्वशरीर-प्रमाणाकार 
बनून सूक्ष्मकाययोगांनीं सूक्ष्मक्रियाप्रतिपातष्यान करूं; छागतात. 
यानंतर समुच्छिन्नक्रियानिवर्ती ध्यानाचा आरंभ करतात. समुच्छिनन म्दृणजे नाद्दीशी केली 
आहे. श्वासोच्छूसाची क्रिया व मनवचनकायेची क्रिया म्दृणजे संपूर्ण प्रदेशांचा हलनचलछनरूप 
व्यापार, अशा क्रियेला समुष्छिन क्रियानिवर्तीष्यान म्द्वणतात. या ध्याना- 
समुष्छिन्नक्रिया-  मुक्ठें संपूण बंधांचीं कारणें, संपूर्ण आज्नवांचा निरोध व सर्व कर्माँचा 
निवृत्ति,.. नाश करण्याचें सामथ्ये उत्पन्न होते. त्यामुर्के अयोगि-केवलीना संसारांतील 
दुःखाचा संयोग नाहींसें करणारें साक्षात्‌ मोक्षा्चें कारण यथारुयात चारित्र 
व ज्ञानदशन उत्पन्न द्ोतें. ध्यानरूप अम्नीनें सबे कर्ममलऋलंक नाहींसा होतो. निर्मल छुबर्णात्रमाणें 
आपसल्या आत्मयाची झुद्धि करून अयोगकेवली मोक्ष प्राप्त करून घेतात. याप्रमाण संक्षेपांत झुल्न- 
ध्याना्चे स्वरूप सांगून ध्यानतपाची भावना बवर्णिली. 
यापुर्दे अनेकांत भावना व समयसारादिक भावनां्चें स्वरूप सांगावयास पादिजे परंतु नाश- 
बंत शरीराचा भरंवसा वाटत नादी म्दणून मूलसूत्रकारांनीं वर्णिलेला ग्रंथ लौकर पूरा करणें योग्य 
आदे, अशा विचाराने अधिक विवरण न करितां मूल प्रेथाब्या विषयाकडे वल्व्तों, 
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सह्ेखना, 
येषपयेत श्रावकांचीं बारा बरतें सांगितलों, पण शेवर्टी सछ्ेखना केक्याशिवाय अताची सफ- 
लता नादीं. बारा ब्रतांस एका देवव्ठाची कल्पना केली तर त्यावर सछेखनेचें वर्णन द्वाच कोणी 
एक रत्नमयी कलश चढविल्याशिवाय त्या देवत्वाची शोभा नाददी. अतएव सछेखनेचें स्वरूप व ती 
केब्द्दां करावी हें सांगतात -- 


सहेखना, 
उपसर्ग दुमिक्षे जरसि रुजायां च निःप्रतीकारे । 
धर्माय तनुविमोचनमाहुः सछेखनामार्याः ॥ १२२ ॥ 

अर्थ- अनिवार्य उपसग, दुष्काठ्ठ, बृद्धापकाछ आणि रोग प्राप्त झ्ञाछा असतां धर्मरक्षणार्ष 
दारीराचा ह्याग करणें याला सछेखना रद्वणतात. 

शरीर धारण व व्याचें रक्षण हीं दोन्हीद्ी कार्ये धर्माकरितां करणें अवश्य आद्वे. धर्म पालन 
केले तरच नरजन्म, इंद्रियें व मन वगैरेची प्राप्ति होणें सफल समजलें जातें. जेर्थे धर्माचा नाश 
द्वोणार असें चिन्द्द दिसतें व ज्ञान, श्रद्धान, चारित्र बगैरे निभणार नादी अशी खात्री द्वोते तेयें 
धर्मार्चे रक्षण ब्द्ावें म्दृणून देहाचा त्याग करणें याला आचार्यानीं सलछेखना म्दटकें आदि. 
कोणी प्रूर्वजन्मीचा वैरी, असुर, पिशाचादिक देव येऊन पीडा देऊं छागला; दुष्ट वैरी, भिह्ठ, म्लेंच्छ, 
सिंह, वाघ, दृत्ती, साप बगैर उपसर्ग देऊं छागले अथबा प्राण नाश करण्यासारखा इ्ल्नावात 
घुटछा अथवा दुधार पाउस पड्ूं छागला; शीत, उष्ण, अप्नि, पाषाण, पूर वगैरे गोष्टीपासून 
दुःख प्राप्त झ्लालें, कुदुंबांतील माणसांच्या दुष्ट कृत्यामुकें अथबा आप्तस्नेद्वादिकांध्या छृत्यामुल्ले 
अथवा प्रबल मिथ्यात्वाच्या उदयामुक्ठे अथवा उदरपोषणाच्या लछोभामुद्ें चारित्रिधर्माचा नाश 
होण्याचा संभव दिसूं छागला; दुष्टराजा, मंत्री बगैरे पीडा करूं: छागले तर या सत्र प्रसंगीं 
सछेखना धारण कराबी. याचगप्रमाणें एखाद्या भयंकर निर्जन अरण्यांत दिशाभूल झ्ाल्याने मार्ग 
सांपडेना, दुष्काव्यमुद्ठे अन्नपाणी मित्ठणें दु्ंभः झ्ालें, सब शरीराला प्रासून टाकणारें व कर्णनासिकादि 
इंद्रियांची शक्ति क्षीण करणारें म्द्वातारपण प्राप्त ज्ञालें असतां सछेखना करावी. असाध्य रोग उत्पन्न 
झाला, सन्निपातासारखा भयंकर ज्वर अथवा अतिसार, श्वास, खोकला झाला, वातपित्ताचचे प्राबल्य 
दोऊन अप्नि मंद झाला, शक्ति कमी होऊन दिवसेंदिवस शरीरांतील रक्त कमी द्वोऊे छागलें, उदर- 
व्ययेसारखे जबरदस्त विकार उत्पन्न झाले तर व्याप्रसंगीं सछेखना करणें योग्य आढे. दीं सर्थ कारणें 
अवश्यमेव मरण उत्पन्न करणारीं अहित. म्हृणून त्याप्रसंगीं चार आराधनांचें चिंतन करून शरीर, 
घरदार, कु्टुंब वगैरे सर्वावरील प्रेम सोडावें. ऋमाऋमानें आद्वारपाणी सोडीत शरीराचाद्दी त्याग 
करावा. शरीर नादींसे झालें तरी आत्म्याचा ज्ञानदशनस्वभाव नाहींसा होणार नाहीं असा प्रयरन 
करावा. शरीर नाशबंत असत्यानें कोव्यवधि उपाय केले व मंत्र, तंत्रादिकांनीं देव उपस्थित ज्ञाले तरी 
कोणीडी याचें रक्षण करूं शकणार नाहीं. आजपाबेतों अनंतानंत देद धारण केले पण एका रत्न- 
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श्रयधर्माचे प्रद्ण केले नादीं, त्यामुल्ेंच एवहें स्मरण करावें छागलें आदे. द्वाच धर्म संसारपरि- 
अंमणापासून रक्षण करणारा आंदे *देणून परलों्क प्रांत होईपयत तो मंलिन न होतां राहो 
असा पक्का निश्चय करूंन, शरीरावरचें प्रेम सोडावें. याग्रभाणें छुजश्ञ लोक समाधिमंरण प्राप्त करून 
चैण्यासाटी सदैव प्रयन करीत असतांत. 
समाधिमरणाली मद्दिमा 
अंतक्रियाधिकरणं तपःफें सकलदर्शिनः स्तुवते। 
तस्माधावद्विमतं समाधिमरणे प्रयतितव्यम ॥ १२३ ॥ 
अर्थ- अंतक्रिया म्दणजे संन्‍्यासमरण ढेंच ज्याचा आधार आह्दे अशा प्रकारभ्या तपाध्या 
फलाची स्वज्देव प्रशंसा करतात. तपश्चरण करणाराला जर तपाचें फल म्दणून शेवटी संन्‍्यास- 
मरण प्राप्त, ज्ञालें नाहीं तर त्याचें तप करणें ब्यथ॑ आदे, म्हणून होईल तितका प्रयत्न करून 
समाधिमरण प्राप्त होईल असा यत्न करणें योग्य आदे. 
भावाथै- व्रत, संयम, तप करण्यापासून अनेक प्रकारचें फल जगांत प्राप्त द्वोतें. तप 
करण्यापासून देवलोक प्राप्त होतो. मिथ्यादशी जीव देखिल तपश्चरणाच्या प्रभावानें नऊ ग्रैवयकापयैत 
अद्दमिंद्र होऊन जन्म घेतात. त्यांना मोठमोत्या ऋद्धि व संपदा प्राप्त होतात. तपश्चरणापासून 
चक्रवर्तित्व, नारायणपद, बलभद्रपद, राजेंद्रपद, वैभव, संपत्ति, निरोगता, बल वगैरे प्रा होतात. 
अखंड आज्ञा, सर्बाना दिपबून सोडणारें ऐश्वये, अतुल ऋद्धि व पुष्क& परिवार हेही तपश्चरणाचेंच 
फल आह. पण शेवर्टी समाधिमरण प्राप्त झ्ाल्याशिवाय या स्वाँचा कांहींढी उपयोग नाहीं. ही 
विभूति पूर्वी अनेकवेव्यं भोगलेली आह. या विभूतीच्या नादीं लागक्यानें संसार-परिश्रमण करण्याचें 
संपलें नाहीं. तपश्चरण करून ज्यानें शेवटीं समाधिमरण-विधीनें चार आराधनांना शरण जाऊन 
निर्भयतनें मरण साधलें, त्यालाच तपार्चे खरें फल प्राप्त ज्ञालें 4 त्याचीच सर्वदर्शी भगवंतांनीं 
प्रशंसा केली आहे. कोटयवधिवर्षपयत तपश्चरण करूनद्वी अंतकालीं ज्याचें मरण बिघडलें, व्याचें 
तप प्रशंसा करण्यासारखें नाहीं. तप करण्यापासून देवछोक किवा मनुष्यलोकांतील संपदा प्राप्त 
होईल, पण मरणसमयी आराधनेचें चिंतन ज्याला होत, नाहीं हवाला संसारपरिश्रमणच करारदें 
छागेल. एखाया पुरुषानें दूरदेशीं जाऊन पुष्कव्ठ द्रव्य कमावून आणलें व आपल्या गांवाजवद् 
गेतांच चोरानीं तें सबे छुट्टन नेलें, त्यामुर्े पुनः दरिद्री तो दरिद्वीच राद्िला; त्याप्रमाणें सर्च 
आयुष्यभर तपथ्चरण करून अंतसमयीं आरावना धारण न केली अथवा धारण करून ती सोडली 
तर त्याचा जन्ममरणाचा फेरा चुकला नादीं तो नादीच. 
संन्यास धारण करण्यापूर्वी काय कराबें ! 
स्नेह बैरं संग परिप्रद चापहाय शुद्धमनाः 
। स्वजन परिजनेमपि च॒ क्षान्त्वा श्मयेत्मियैबंचने! ॥ १२४ ॥ 
अर्थ- घरुद्ध अंतःकरण धारण केरणास्यॉनीं स्नेंद्द, बैग, सेंबंध आणि परिंप्रद्द सोहन धांवा, 
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आपल्या आप्त-दृष्टमिश्रंवर आणि नौकरचाकरांवर आपण क्षमा कशवी आणि मधुर भाषणांनों 
स्थांना आपणावंदल क्षमा प्रहण करण्यास सॉगार्व,. ., 

विशैषार्थ- सम्यरक्षानी पुरुषाचे स्नेद् आणि पैर द्वे दोन्द्री नादींसे झालेले असतात. लो असा 
विचार करती कौं, “ या पर्यायांत मी कमबशानें उत्पन्न क्षाछों, उपकारंक आंणि अपकारक 
पेदार्थांतून पुण्यपाप कर्मोदयानुसार बाह्य ल्ली-पुत्र-मित्रा५ंदिकांवर उपकार करेण्यांकरितां दाने-सन्मांने 
थ॑ स्नेह-प्रेमादि ज्या क्रिया केल्या व या पर्यायांत उंपकॉरक पदा्थाचा नादा करणारे ढोते, त्यांशीं 
चारित्रमोहनीय कर्माच्या उदयानें वैर करून त्यापासन पराड्मुंख झालों, आतां दवा पर्याय नंद 
होण्याचा समय ग्राप्त झ्लाला. यावेत्हीं कोणाबर प्रीति व कोणाशीं वैर करूं? माझ्ा त्यांच्या आत्म्यांशीं 
मुर्ींच संबंध नाहीं. मी त्यांच्या आत्म्याछा जाणीत नादह्ठीं व ते माह्या आत्म्याला जाणीत 
नाद्दीत. केवछ आम्द्दी परस्परांचें शरीरावरील चमम पाह्ून रागद्वेष करूं लागतों. पण हैं चमे भस्म 
द्ोऊन जाणारें असून त्याचे परमाणु हर्वेत उद्दन नाद्ींसें होणारे आद्वेत. अशा स्थितीत कोणाशीं 
स्‍्नेद्द व वैर कराबें! उलठ जे अभिमानामुर्छे आपणाशी बिनाकारण बैर करणारे असतील श्यांशीं 
नम्रपणानें वायून “ मजकड्टन जी कांढीं चूकभूल ज्ञाली असेल व मी जें कांहीं आपणाशीं उद्ध॑ंट- 
पणाचे बर्तन केलें असेल त्याबइल मी आपणापाशोीं नम्रपणानें क्षमा मागत आद्वे, आपण माक्नि 
अपराध पोटांत घेऊन माफ कराबे. आपणासारू्या सजनाशिवाय अपराधाची क्षमा करण्यास 
दुसरा कोण समर्थ आह !” असें म्हणून त्यांची क्षमा मागावी. दुसरें, आपण कोणाच्या जमीनीचा 
अथवा कोणाच्या द्रब्याचा अभिलाष धरून ती बत्ठकाविली असेल तर ती त्यास परत देऊन त्यास सतुष्ट 
करावें व आपण केलेल्या दुष्टपपरणाबदल त्याजपाशी क्षमा मागाबी. त्यावेत्ठीं त्यांना नम्रपर्णे म्दृणाबें, 
४ महाराज, म्यां पाप्यानें दुष्टबुद्धिनें आपलें धन अथवा जमीन बत्ठकाविली व ती तुम्दहांस परत 
दिली नाहीं, ढ्वी मोठी चूक केली. आतां आपण आपली बस्तू ग्रद्ण करा. म्यां दृष्टनें कपट करून, 
लोभानें अंध द्वोजन दुराचरण केलें, त्याबदल मला अंतरंगांत पश्चात्ताप झाला आह. मी आपली 
बस्तु घेऊन आपणांस फार दुःख दिलें ब आपले जे अपराध केले ते कांदीं केस्या भरून येणारे 
नाद्दीत. आपण त्याबइल क्षमा करा.” याप्रमाणें सरव्ठपणानें त्याला क्षमा करण्याविषयीं प्रार्थना 
करावी. आपल्या कुदुंब्रांतील माणसांना, मित्रांना व आप्तेष्ठाना म्हृणावें, “ महाराज आपण सर्व आमचे 
आप्तवर्गस्नेद्दी सोबती आढ्वां, तुपचा आमचा या जन्माचाच संत्रंध आहे. आई-बाप जन्म देणारे 
अद्वित. स्लनी शरीराला सुख देणारी आहे. पुत्र-पुत्रीचा जन्म मजपासून ज्ञालेछा आह्दे. या शरीराध्या 
संबंधामुष्ठें इतक्या सबे मंडल्हींचा संबंध मजशी जडलेला आह. तुमचा आमचा संब्रंध या नांशबंत 
शरीरार्चे अस्तित्व असेपयैत रादिला. आतां दें रारीर नष्ट होणार आंदे. याची सत्ता आयुकर्माष्या 
आधीन क्षालेली आह. म्दृणून यावर प्रेम करणें ब्यथे आह, या देद्दावर तुम्दी प्रेम केले भ्दृणून तो 
थोडाच रादणार आह! अभ्निप्स्कार द्वोतांच भरम दो ऊन जाईल व याथे परमाणु चोंद्वोंकडे विखरून 
जातीछ. पण माझ्ा आत्मा द्वा ज्ञानस्वरूप, अविनाशी, अखंड आदे. तोच माझें खरें स्वरूप अरे. 
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निजस्थभावाचा नाश होत नाहीं. ज्याचा संयोग असेल त्याचा अवश्य वियोग आदेच. म्दृणून या 
विनाशिक, अह्ञान, जडस्वरूप शरीरावरील स्नेह टाकून आपल्या अविनाशी व ह्वायक आत्म्यावर 
उपकार करण्यास उद्युक्त ढोणें ढंच योग्य आह. माह्या ज्ञानदशनस्वभाबी आत्म्याचा रागद्रेषमोहादि 
बिकारांनीं घात द्वोणार नाहीं. त्याला वीतरागमय निजस्वभावाची प्राप्ति जेणे करून दोईल असा 
यत्न करावा. शरीराबिषयीं विचार करंतां अशीं शरीरें तर अनंतानंत धारण करून सोडिलीं आद्वित. 
त्याचें मा मद्त्त बाठत नादीं. फक्त दर्शनज्ञानचारित्र यांचें विपरीत श्रद्धान केल्यानें चारीगतीमध्यें 
अमण करावें छागलें, याचाच मला संताप द्वोत आहे. माझ्लें सर्व पदार्थाठा जाणण्याचें सबेज्ञ-खरूप 
कोणीकडे व अक्षराच्या अनंतान्या भागाइतके सूक्ष्म ज्ञान असणारा एकेंद्रिय पर्याय कोणीकड़े ! 
अनंतशक्तिधारक माज्ना आत्मा असतांना ती सब शक्ति अंतराय कर्माच्या उदयानें नाह्वींशी झाली. 
स्यामुल्दें पृथ्वी, पाषाण, जल, अग्नि, वायु, वनस्पति वगैरें पंचस्थावर जीवांमध्यें अथवा द्वींद्रियापासून 
प॑चेंद्रिय जीव होऊन जन्म घ्यावा लागला. दें सब मिथ्याज्ञानश्रद्धान आचरणाचें फल आह. 
अनंतानंतकाल गेल्यावर सांप्रत कर्माचा क्षग्नोपशम ज्ञाल्यामुक्ें, बीतराग परमेश्ररांनीं उपदेशिलेल्या 
स्थाद्रादरूप वाणीचे श्रवण करून मला खस्वरूप- परस्वरूपांतील भेदाचें यत्किचित ज्ञान शझार्लें 
आढहे, त्याअर्थी मी आतां असा स्नेह धारण करावा कीं त्यापासून आत्मा रागद्वेषरद्धित निर्भय ह्वोऊन 
या शरीराचा ह्याग करण्यास उद्यक्त होल व आराधनेचें शरण ग्रहण करीछ, अनादिकालापासून 
मला बालमरण घड़त आलें. त्यांतून एकदां जरी पंडित-मरण घडलें असतें तर मी पुनः मरणाला 
पात्र ज्ञालों नसतो. असो, आतां तरी शरीरावरीछ ममत्व सोइन ज्यायोगें माञ्ना आत्मा रागद्वेषांच्या 
बश द्वोऊन संसारसमुद्रांत बुडणार नाहीं असा प्रयत्न केला पाहिज?” याप्रमाणें सब विकार सोद्ून, 
परिप्रह्यावरील ममता सोह्टन मन पवित्र करावें. 

समाधिमरण करूं इच्छिणारानें काय करावें- 

आलोच्य सर्बमेनः ऋृतकारितमनुमतं च निर्व्याजस्‌ । 
आरोपयेन्मद्राव्तमामरणस्थायि निःशेषम्‌ ॥१२५ ॥ 

अर्थ-आजपयैत आपण स्वतः जें पाप केलें असेल, दुसन्याकट्टन करविें असेल व कर- 
णाज्यास अनुमेदना दिली असेल त्या सर्व पापांची, कपट न ठेवतां ग्रुरूपा्शी आलोचना कराबी 
आणि मरणापयैत प्रूण मद्गात्रतें धारण कराबी. 

विश्वेषार्थ-बीतरागी निर्दोष गुरूंचा संयोग प्राप्त होईल, आपल्या अंतःकरणांवून रागद्वेषादि 
बिकार कमी द्वोतील, पराषद्व प्राप्त झछे असतां ते सहन करण्यास आपलें मन व दवरौर तयार 
असेल, पैये बगरे अनेक युण आपल्या अंगीं बाणछे असतील,निम्रैथ बीतराग गुरु बरचेबर उपदेश देऊन 
यांतून पार पाडण्यास तयार असतील व देशकाल परिस्थिति अनुकूल असेल तर मह्ाब्ंताचा अंगी- 
कार कराबा. या प्रकारची बाह्य सामग्री उपलब्ध नसेल तर आपल्या अंतःकरणातच भगवान्‌ पंच- 
परमेह्टीनें ज्यान करून अरिदंताब्या प्रतिमेजवठ्ठ बसून आलोचना कराबी व आपसल्या योग्यते- 
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अमाणें संपूण पंचपापांचा त्याग करून घरांत रहावें, महत्रती साधूप्रमाण रोगादिकांची वेदना प्राह 
ज्ञाली असतां न धाबरतां ती.चैय॑ने सन करावी. त्यावे्ती त्या बेदना आपल्याला भासत आद्वेत असे 
बादेर दाखवू नये. कर्माचा उदय सद्दन करून तो स्वस्थभावाहून वेगढ्ा आदे असा पक्का मनांत 
निश्चय करावा, सब शज्रुमित्रांप्या संयोगवियोगामध्यें समता धारण कराबी. परिप्रहाची उपाधि 
टाकावी. संकल्प-विकल्प मनांत आणू नये. संन्यास ग्रद्णाचे बेत्हीं परिप्रद्माचा त्याग करावा. मृहृणजे 
प्रथमतः आपल्याला कोणार्चे ऋण असल्यास तें देऊन टाकाबें. दुसन्‍्या कोणाची ठेव, जमीनश्लुमला 
आपणाज् बिश्वासानें ठेबलेडी असेल तर ती ज्याची त्यास परत देऊन प्यास संतुष्ट करावें. आंत्म- 
निंदा करून वाईट कम केल्याबदल पश्चात्ताप करावा. यानंतर आपणाजवछ जें धन व परिप्रद्द 
रादिला असेल त्याचा विभाग करून तें स्लीला, पुत्राला, मुलीना, दीन, अनाथ, विधवा, अबला, 
दुःी, आश्रयरद्वित आपली बद्िण, भाऊबंद बगैर कोणी असल्यास त्याँना देऊन ढाकावें. याप्रमार्णे 
सत्र परिप्रद्द सोइन त्यावरील ममता कमी करावी व मनांत बिचार करावा कीं, “ आता या परि- 
प्रद्दांचा व आपला कितीसा संत्रंध टिकणारा आह ! ज्या देह्वाच्या संबंधानें या सब परिम्रद्वांवर 
ममता करीत द्वोत्ों तो देदच जर आता सोडावयाचा विचार केला, तर तत्संबंधी परिप्रद्वावर ममता 
करून काय करावयाचें ? आतां आपण आत्म्याशीं संबंध असणाय्या सम्यग्दशन--ज्ञान-चारिश्नावर 
ममता केली पाद्विजे. कारण तेच निजस्वभाव आह्वेत. देह द्वा ह्वाड, मांस, पू, रक्तांनीं भरलेला कृतन्न व जड 
आहे. तो भामचा नब्हे व आपण ध्याचे नव्हत, देह आत्मस्वरूप अबिनाशी अह्ठि. नाशबंत व अज्ञानामुब्दें 
आम्ही शरीराबर प्रेम करीत आह्ों. त्यामुर्ठे अद्युभ कर्माचा बंध द्ोत अह्टि. याप्रमाणें देद्दाचा जो संबंध 
या आत्म्याशी झालेला आदि तो पुरे. यापुर्दे तो न जडावा अशी मनापासून इच्छा आद्ट. या देद्दावर ममश्व 
केल्यामुत्देंच आजपयेत अनंत जन्ममरणाचे फरे करावे छागले. संसारांत जेबढे म्द्ृणून दुःखांचे प्रकार 
आह्वित तेवढ़े सब या शरीराच्या संबधामुक्ेंच उत्पन्न झाले आहत. रागद्रेषमोहकामक्रोध वंगेरे विका 
रांच्या उत्पत्तीछा तरी द्वा देह कारण आह. म्हणून आतां त्यावरील एकवेछ ममत्व सोडून 
वैराग्यवृत्ति धारण कराबी. 
शोक॑ भयमवसादं छेदं कालुष्यमरतिमपि द्वित्वा | 
सच्ोत्साहमुदीय च मनःभप्रसाध्यं अ्रतेरमतेः ॥ १२६ ॥ 

अध-संन्‍्यसकालीं शोक, भीति, विषाद, स्नेद्, कठुषपणा, अरति बौरेचा ह्याग कराबा 
आणि बल ब उत्साह प्रकट करून अमृतासारख्या गोड ज्ञानांनीं आपलें मन प्रसन्न करावे. 

विशेषार्थ-अनादिकालापासून जीवाला शरीर ढेंच आपलें स्वरूप वाटत आदे. या शरी- 
राचा नाश द्वोणें द्वान आपला नाश आदे अशी त्याची समजूत आह, ज्यावेद्धी या पर्यायाचा नाश 
आणि धन, ख्री, पुत्र, मित्र, बांधवादिक सर्वांचा वियोग द्वोण्याचा ग्रसंग यतो, त्याबेत्ठीं मिथ्याइट्टी 
जीवाला अतिशय दुःख द्वोतें, तसें सम्यग्दष्टी जीवाला होत नाहीीं. तो त्यावेद्यीं असा विचार 
मनांत आणतो, “ हे आत्मन्‌, तुला अशीं शरीरें आजपार्बेतो अनंतानंत प्राप्त द्ोकन नाढींशीं झ्ञालीं 
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क्षदेत, शरीर अनेक रोगांभ्स उृत्पत्तीचें स्थान आद़े ना: यात्य नेढर्मी क्षुपा, तृषा, सील, उष्ण 
झौरे बेदना उत्पन बोताल. दें अतिशय इतन्त आदे व याचा अबस्य नाश द्ोगार अड्डे; 
यापासून आत्याला सन प्रकारचें दुःख भोगा्वें क्वगत आदे. म्दणुन दुष्ट लोकांच्य संगतीप्रमाणें 
बाचा त्याग करणें अवश्य आदे. हूँ सब दुःखांचें बीज असून अतिशय संताप उत्पन्न करणारें आह. 
बापासून सद्रैव भय उत्पन्न ते. दें तुरुंगाप्रमाणें नेहमी आत्म्याव्य प्राधीन ठेवणोर दे. दूःखांच्या 
जेबक्मा म्हणन जाति आद्वित ह्मा सर्व याब्या संयोगामुद्ठें भोगाब्या छागतात. यामुक्रेंच भ्रात्मस्वरू- 
पान्नी भुर पड़ते. वरचेबर इच्छा उत्पन्न होऊन फार हेश सोसावें छागतात. दें अतिशय दुर्गंधी 
असून अनेक किब्धांनीं भरलेलें आदे. दें एलादा दुष्ट भावाप्रमाणं अथवा बलाढ्य शत्रुसारखें 
दुःख देणारें आहे. अशा शरीराचा नाश झाला असतां शोक करण्याचें काय प्रयोजन : म्दृणनच 
ज्ञानी पुरुष याचा वियोग ज्लाछा असतां दुःख करीत नाह्वींत व मरणाचें भय बाब्ठगीत नाद्वींत. ते 
विषाद, स्वेह्ठ, कछुषपणा, अरतिभाव सोड़ून उत्साह व साहस प्रकट करून श्रुतज्ञान हेंच कोणी 
एक अमृत त्याचें पान करतात व मन तृप्त करून घेतात. 

याच शोकांच्या पुष्टथर्थ मृत्युमहोत्सवाचा अठरा 'छोकाचा पाठ आह, तो येयें सांगितला 
असतां बरील सल्ेखनेष्या उपचितनाला दूजोरा मिव्ठेछ. या इश्टीनें त्याचें बर्णन येथें करण अप्रस्तुत 
होणार नाहीं. 

मृत्यु-महोत्सव 
सृत्युमामें प्रवृत्तस्य वीतरागो ददातु में । 
समाधिवोधिपाथेयं यावन्पुक्तिपुरी पुरः ॥ १ ॥ 

अर्थ-मृत्यूच्या पंधाछा छागलेल्या मला भगवान्‌ बीतराग समाधि म्हणजे आपल्या खरू- 
पात्रिषयीं सावधानी व बोध म्हृणजे रत्नत्रयाचा लाभ हीच कोणी एक शिदोरी देबोत. कारण मला 
मोक्षनगगरीला पोंहचेपयँत या दोदोंचा शिदोरीसारखा उपयोग होणार आह. 

भावाथे-मी अनादिकालापासून अनंत जन्ममरणाचे फेरे केले ते एक सर्वज्ञच जाणूं शक- 
तील, आजपयंत एक वेल्ही समाधिमरण साधलें नाहीं. तें जर साधलें असतें तर मी पुनः या 
संसारांत जन्ममरणाला पात्र ब्लालों नसतों. सम्यकूमरण अथवा समाधिमरण म्दणजे ज्या ठिकाणीं 
फक्त शरीराचा नाश व्ह्वयाचा. शरीराबरोबर असलेल्या आत्म्याध्या सम्यग्दर्शन, ज्ञान, चारित्रस्वभा- 
वाचा कषायामुक्ठें घात नव्दे. कुमरण सर्द्ृणजे मिथ्याश्रद्धानानें देह्वाष्या नाशाछाच आत्म्याचा नाश 
समजणें व अतिशय दुःख करून मरणें. मी आजपयैत मिथ्यादर्नाध्या प्रभावानें शरीराचा नाश 
झाला असतां आत्म्याचाद्वी नाश झाल्ा असे मानिलें व आपल्या ज्ञानद्शनस्वरूपाचा धात करून 
क्षनंत परिवर्तन केलें. आतां भगबंताला अश्ी प्रार्थना करतों कीं, “ हे प्रभो, मठा मरणसमयीं 
बेदनायुक्त मरण व आत्मह्ञानराहित मरण ब्राप्त द्वोऊं नये. कारण आपण जन्ममरणरद्वित आह्वांल व 
मी आपस्यात्य दरण येऊन संक्लेशरद्ित धर्मष्यानांत लीन होऊन मरण यानें अशी इच्छा कर- 
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णारा आदे. ” याप्रमाणें चिंतन करून वीतरागपरमेप्ठीदा शरण जावें. 

यानंतर आपण भापत्या आत्म्याला समजाविण्याचा प्रयत्न कराबा तो असा- 

छमिजालशताकीर्णे जर्रे देहपझ्रे । 
भज्यमाने न भेतव्यं यतस्त्वं ज्ञानविग्रहः ॥ २ ॥। 

अर्थ- दे आत्मन्‌ ! ज्याअर्थी तूं ज्ञानशरीरी आदेस त्याअर्थी तुला शेंकडों किल्धाच्या 
जात्यानें भरकेल्या व जीर्ण होणान्या या देहरूपी पिंजज्याचा नाश क्षाछा याची भीति बात्ठग- 
ण्याचे कारण नाद्ीं. 

भावार्थ-आत्मन्‌! जे तुझें स्व॒रूपज्ञान आहे त्या ज्ञानांत सर्व पदार्थार्चे प्रतिबिंब पडलेलें आह. 
तूं अमूर्तिक, ज्योतिःस्वरूपी, अखंड, अबिनाशी, ज्ञाता व द्रष्टा आहस. हा देह द्वाड, मांस, पृ, रक्त, 
चामड्यांनीं मढछला असून नाशत्रंत आह. अर्थात्‌ हा तुझ्या स्वरूपाह्न अत्येत भिन्न आंह, कमे- 
वद् झाल्यानें दोहोंचा एकक्षत्रावरगाह संबंध झालेला आह व दोन्ही जर्णू एकरूपानें अद्वित 
असा भास द्वोत आह. तरी पण तुझ्यांत व यांत पुष्कष्)ठ भेद आह हें लक्षांत ठेब, देढ्न द्वा प्रथ्वी, 
जल, अप्नि आणि बायु, या चतुश्याच्या परमाणूंचा पिंड आह. हवा प्रसंगविशेषी व्रिखरून जाईछ. 
परंतु तूं मात्र अविनाशी अखंड ज्ञायकस्वरूप असल्मानें शरीराचा नाश झाला असतां आपडलाद्दी 
नाद्ा होईछ अशी भीति कां बाव्वगतोस हँ समजत नाहीं. 

ज्ञानिन्‌ भय॑ भवेत्कस्मात्प्रास्ते सत्युमहोत्सवे । 
स्वरूपस्थः पुरं याति देद्दी देद्वांतरस्थितिः ॥ ३ ॥ 

अर्थ - है ज्ञानिपुरुषा ! मृत्यु हाव कोणी एक महान्‌ उत्सब प्राप्त ज्ञाल असतां ते 
भयभीत कां दोतोस £ ओरे ! द्वा आत्मा स्वस्वरूपामध्यें राह्यणारा असून दें शरीर सोहन दुसज्या 
शरीररूप शादरांत वास करण्याकरितां जात आह 

भावाथ- एखादा पुरुष जीर्ण पर्णकुटिका सोइन दुसन्या सुंदर महालांत रादण्यास जात 
असतां तो दिव्रस मोठ्या आनंदाचा मानतो,. त्याग्रमाणें हा आत्मा खखरूपांत विराजमान होण्यासा्ीं 
ही जीण झालेली देहरूपी झ्लोपडी सोह्टन नत्रीन दुसन्या देरूपी मह्मालांत राहण्यास जात अहे. 
अर्थात्‌ दवा दिवस त्यानें अत्यंत आनंदाचा समजला पादिजे. यांत नुकसान कसलें ? म्दृणयून सृत्यु 
प्राह् झ्वाला म्दृणूम भिण्याचें कारण नाहीं. आपल्या ज्ञायक स्वभावामध्ये स्थिर राहुन परवस्तूविषयां 
आपलेपणा सोडाल व अजञ्ञा स्थितींत जर तुम्हाला मृत्यु येईल तर त्यापासून परछोकी सप्तधातु- 
उपधातुरद्वित दिव्य अशा वैक्रियिक देहाची प्राप्ति होऊन देवकोकीं जन्म होईल व अनेक ऋद्धि 
प्रात्त ढोऊन तेथील देव तुमचा आदर सन्‍्मान करतील. येथें मरणाचें भय बाव्य्यून ज्ञानस्वभाव 
सीडाल व अंती मोहांत प्रणणोत्तमण होईल तर एकेंद्रियादिक पर्यायांत उत्पन्न ब्हाबें लागून 
व्याठिकाणी तुमच्या ज्ञानाचा नाश होऊन जड़ होऊन रहाबें छागेल. सारांश-- मलिन व दुःख- 
दायक शरीराजा त्याग करून दुसरें निमेल वतेज:पुंज शरीर घारण करण्याकरितां उ्या दिवशी जाव- 


है. जज 
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याचें तो दिवस मोठ्या उत्सवाचा मानला पादिजे. 
सुदर्त प्राप्यते यस्माद दृश्यते पूर्वसच्तमे! । 
: अ्लुज्यते स्वर्ंवं सौख्य मृत्योमीतिः कुतः सतामू ॥ ४ ॥ 

अर्थ- प्ूवकालीन ऋषि व गणधरादिक सत्पुरुष असें दाखबितात कीं, जया मरध्युमुत्ठे उत्तम 
प्रकारचें फल प्राप्त दोतें व स्वगलोकांतील छुख उपभोगण्यास मित्त्तें त्या मृत्युचें सत्पुरुषांना भय 
कसलें ! 

भावार्थ-आपण जें कांद्टी या जन्मांत बरें केलें असेल त्याचें फल मृत्यु प्राप्त ज्ञाका तरच प्रात 
द्ोणार आदे. आपण षद्‌काय जीवांना अभयदान दिलें असेल; रागद्वेष कामक्रोधादिकांचा नाश करून 
असत्य, अन्याय, व्यमिचार, परधनद्वरणादि क्रियांचा त्याग केला असेल; कर्मदयानें प्राप्त दोईछ 
तेवब्यांत संतोष मानून इतर आत्म्याछा अभयदान दिलें असेल तर त्याचें फल स्वर्गलोकाशिवाय 
इतरत्र कोठे भोगावयास मिव्ठणारें आहे ? म्हृणुन स्वर्गलोकांतील सुख ढें मृत्यु नामक मिन्राध्या 
प्रसादानेंच प्राप्त द्वोणारें आंहे. सारांश- मृत्युसारखा या जीवावर उपकार करणारा दुसरा कोणी 
नाहीं. द्वा लौकर न येतां तर मनुष्यपर्यायांतील जी देहांत कोणकोणतीं दुःखें किती कालपयैत 
भोगाबी छाग्ीं असती याची कल्पना करवत नाहीं व त्यापासून आर्त॑ष्यान, रौद्रष्यान उत्पन्न 
दोऊन अखेर नरकाला जावे लागंलें असतें. आतां मरणा्चें भय व देह-कुदुंबपरिप्रह्मवर्रीक ममता 
ठेऊन, चिंतामणिकल्पवृक्षासारस्या समाधिमरणाचा त्याग करून कुमरणानें दुर्गतीला जाणें योग्य 


नादीं. 
आगर्भाइःखसंतप्तः प्राक्षिप्तो देहपत्षरे ! 
नात्मा विश्युच्यतेजन्येन मृत्युभूमिपतिं बिना ॥ ५॥ 
अथे- कमरूपी शत्रेनीं आत्म्याल्या शरीररूपी पिंजय्यांत टाकर्ले आद्वे. स्यामुद्ठे गर्भापासून 
आजमपावेतों एकसारखें क्षुधा-तृषा, रोग-वियोगादि अनेक दुःखांनीं तो संतप्त झ्ाला आदे. अश्या 
दुःखांतून मृत्युरूपी राजाशिवाय आस्याला दुसरा कोणीद्वी सोडबिणारा नाह्दीं. 
भावाथे- देददरूपी पिंजन्यांत कमशनूंनीं अडकाबिस्यामुद् इंद्रियांच्या स्वाधीन द्वोजन अनेक 
प्रकारचा त्रास मी सद्दन करीत आदे. रान्न॑दिवस क्षुधातृपेची वेदना पीडा देत आह. आवासो- 
साध्या क्रियेनें व रोगाच्या बेदनेनें जीत्र नेद्द्मी व्याकुछ होत आदे. उदरपोषणाकरितां नेहमीं 
परतंत्र द्वोेकन सेबा-चाकरी, शेतकी किंवा वाणिज्य इत्यादि क्रिया कराव्या लागून त्यांत अनेक प्रकोरें दुःख 
सद्दन करावें छागत आद्े. शीतउष्णाची पीडा ब ताड़न, मारण, अपमान, क्रुवचनश्रवण बगैरे 
सोसाबें छागत असून, कुदुंबांतील माणसांची प्रवृत्ति पाट्न तदनुरूप राहवें छागत आह्टे. द्रध्याध्या, 
राजाच्या, ख्री-पुत्रांध्या आधीन द्दोऊन राह भाग आदे. याग्रमाणें ई शरीर म्दणजे केवछ तुरुंग 
आदे. यांतून यृत्युनामक बलिष्ठ राजाशिबाय कोण सुटका करणारा आदे ? या शरीराला सांभाव्यावें 
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तरी कोठवर ? रात्न॑दिवस यांवून मलमूत्रादिकांचा प्रवाह वाहत आदेच. याठा डठवा, बसवा, जेवूं 
घाला, पाणी पाजा, स्नान घाछा, ह्लोप घेऊ दा, कामादिक विषयाकडे बत्या, अनेक प्रकारध्या 
बस्राभरणांनीं भूषवून, राज्ंदिवस याची सेवा करतां करता आत्म्याला फार कष्ट सहन करावे 
लागत आदेत. या शरीरामुक्लेंच आत्म्याछा भय बाछगार्वें छागत आदे. दें शरीरच आत्म्याला 
खख़रूपाषिषयीं भुरछ पाडित आद्वे. तरी अशा कृतम्न देद्ापासून छुटका ह्ोण्यास भृत्युराजाचें 
साद्माष्य धेणें हंच अवश्यक आंदे. 


सर्वदुःखप्रदं पिण्डं दूरीकृत्यात्मदर्शिमिः । 
मृत्युमित्रप्रसादेन प्राप्यन्ते सुखसंपदः || ६ ॥ 


अर्थ- आत्मदर्शी म्दणजे आत्मज्ञानी पुरुष मृत्युनामक मित्राच्या प्रसादानें सर्व प्रकारध्या 
दुःखाला देणान्या शरीरपिंडाला नाद्वींसें करून खुखसंपत्ति प्राप्त करून घेतात. 


भावार्थ- जे या सप्तघावपधातूनीं भरलेत््या, अतिशय अशुद्ध व दुःखदायी शर्रीरात्य सोहन 
बैक्रियिक ( दवाचें ) शरीर प्राप्त करून घेतात द अनेक प्रकारच्या छुखांचा उपभोग घेतात त्याना 
तें सर्व समाधिमरणामु्ठें प्राप्त द्वोतें. समाधिमरणासारखा या जीवावर उपकार करणारा दुसरा पदार्थ 
नाही. शरीरांत राहुन अनंत अकारचें दुःख सद्दन करणें, अनेक रोगांच्या बेदना सदन करून 
मरणें, पुनः पश्चयोनींत अथवा नरकयोनीत असंख्यात कालपयँत असंख्य दुःख भोगणें व जन्ममरण- 
रूप अनंत परिवर्तन करत राहणें, या परिस्थितीत कोणीही रक्षण करण्यास समथे नाद्दी. कदाचित्‌ 
अश्ुभकर्मान्या मंद उदयानें मनुष्ययोनि, उच्चकुल, इंद्रियपरिपूर्णता, सत्पुरुषसमागम, भगवान्‌ वीतराग 
सर्वज्ञांनीं प्ररूपण केलेल्या शाज्ञाचा उपदेश प्राप्त जाला असतां ज्ञान, त्याग व संयम यायोगें 
कुटुंबपरिप्रद्वावरील ममत्व सोडून शरीराहून भिन्न आत्म्याला जाणणें व ज्ञानस्वरूप आत्म्याचा अनु- 
भव निर्भयतेनें घेत रादह्णें, चार आराधनांचें चिंतन करीत प्राणत्याग करणें अशी अवस्था प्राप्त 
ज्ञाली तर ब्रैलोक्यांत व तीन्द्दी कालांत या जीवा्चे साथेक्य झा्ले. सारांश- संसारपरिश्रमणापासून 
छुटणें द्वा समाधिमरणनामक मित्राचा प्रसाद आर. 


मृत्युकरपद्र॒मे प्राप्ते येनात्मार्थों न साधितः । 
निमग्ो जन्मजम्बाले स पश्चात्‌ कि करिष्यति ॥ ७॥ 


अथै- ज्याला मृत्यु द्वाच कोणी कल्पबृक्ष छाधघला असतां आपलें कल्याण करून प्रेत 
आलें नादी, तो जन्ममृत्युरूप संसाररूपी विखलांत फसला गेला, आतां तो काय करूं इकणार * 
भावाथे - मनुष्यजन्मांत मरणाचा संयोग हवा साक्षात्‌ कल्पदृक्षच आदे अससे समजा, जे 
कांदी आपस्या इच्छेप्रमा्े मागणें आदे तें यापासून मायून ध्या. जर ज्ञान प्राप्त करून घेऊन 
स्वस्वरूपाला ओोब्ठखाल आणि आराधना धारण करून मरण प्राप्त करून ष्याल तर स्वर्गाँव 
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मद्बान्‌ ऋद्धिधारक देव, इंद्र, अद्ृर्मिद्र होऊन कमाने चक्रवर्तिपद व तीथेकरपदवी धारण करून 
मोक्षास जाछ. मरणासारखा दुसरा दाता जैलोक्यांत नाडीं. असा दाता प्राप्त झाला असूनदी जर 
विषयकषायाची इच्छा कराल तर त्यापासून नरकनिगोद प्राप्त ह्दोईल. मरणरूपी कल्पदृक्षातरा बिघाड़ 
कराछ तर तुमे ज्ञानरूपी अक्षय्य भांडार नादींसे होऊन, चिरकाल संसारांत भ्रमण कराल, इच्छेला 
बश होऊन तुम्दी जर लबाड माणसांची सोचत धराल, अतिशय छोभार्ने विषयोपभोग प्राप्त ब्चात्रे 
म्दणून व द्रव्यप्राप्तिकरितां द्विंसा, लबाडी, चोरी, व्यमिचार व अपरिमित परिप्रद्ट यामध्यें आसक्त 
होऊन, अतिनिंय कर्म करण्यास उद्युक्त ब्ाल तर त्यापासून तुमच्या इच्छेप्रमाणें फलप्राष्ति न द्वोतां 
उलट तीब्र छ्वेशांत मरण येईल. इतकेंद्री करून तुमध्या इच्छेप्रमाणें फल-प्राप्ति तरी द्वोते काय ! 
नाद्वी, उलट सर्व वेछ आर्तष्यानांत जाऊन दुःख सद्दन करीत रद्दाबें छागतें. कुदुंबांतील सर्व माण- 
सांना सोदून द्र॒ब्याच्या आशेनें देश-परदेशांत श्रमण कराबें छागतें. अनेक प्रकारचें लोकर्निय 
आचरण करावें लागतें. यापेक्षां जर एकबरेछ समता धारण करून ब्रत, तप, संयमासद्धित मरण 
प्राप्त करून ध्याल तर पुनः संसारपरिश्रमणाचा फेरा प्राप्त न द्वोतां, अविनाशी मोक्ष- छुखाला 
मिव्यवाल, म्दवणून ज्ञानयुक्त समाधिमरण साधणें देंच योग्य आदि, 
/ जीणे देददादिकं सवे नूतनं जायते यतः । 
स मृत्यु; कि न मोदाय सतां सातोत्थितियंथा ॥ ८ ॥ 

: अथे-ज्या मृत्युमुकें जीर्ण झालेला देद्द वगैरे सब नाहीसे द्वोजन नवीन प्राप्त होतात., तो 
मृत्यु सत्पुरुषांना साताकर्माच्या उदयाप्रमाणें आनंददायक होणार नाद्वीं काय ! ज्ञानीपुरुषांना मरण 
आलें असतां आनंदच द्वोईल. 

भावार्थ- मलुष्यशरीर प्रत्येक क्षणीं जीर्ण द्वोत आदि. देवांच्या शरीराप्रमाणे याला स्द्वातार- 
पण सुटलेलें नाहीं. प्रतिदिबशीं याची शक्ति कमी द्वोत असून कांति व स्वरूप मलिन ह्ोत आटे, 
दिवसेंदिवस या शरीरांतून नाजूकपणा कमी द्वोत आह. सर्व स्नायूंची बंधनें शिथिक होत अद्वित. 
कातड्यावर घुरकुत्या पडत आद्वित. शरीरांतून वरचेवर मांस कमी ह्ोत आह्वे. कानाची श्रवण कर- 
ण्याची शक्ति कमी होत आहे. ह्वातापायांतीठ बल कमी होत आह. चालण्याची शक्ति कमी द्वोत 
आदि. उठतां, बसतां, चाल्तांना वरचेबर थकवा वाटत आह. कफाची वरचेवर ढृद्धि होत आद्वे. अनेक 
नवे रोग उत्पन्न होत आह्वत. याप्रमार्णे नेहमीं जीण होत असलेल्या देहाचा नाश ज्ञाला असतां दुःख 
काय म्द्ृगून करावयाचें व असा जी देद्द राहुनही त्यापासून दुःख तरी किती काव्ठ भोगीत 
रद्वावयाचें ! हें शरीर अशा स्थित्ींत किती काल प्लिजत राह्वील हें तरी कोणास ठाऊक ? तेब्द्दां या 
सब दुःखांतून सोडविण्यास एका मरणासाररूया उदार दात्याशिबाय दुसरा कोण समय असणार ? सर्ब्री 
निंच अशा शरीरांत वास्तव्य करावें छागन्यानें असाताकर्माचे उदय प्राप्त होऊन दुःख देऊं छाग- 
तात. तीं सब दु:खें मरण प्राप्त झ्लालें तरच नाह्दींशी द्ोणारी आहत. या इ्टीनें सम्यग्हानी पुरुषांना 
मृत्यु आला असतां अतिशय हर्ष होत असतो. कारण, स्यांना बाठतें की, आतां आपण ब्रत, शील, 
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संयम वैरे तपश्चरणांत सावधानी राद्दीऊ असा यपन केका असलां पुनः आपणाला या अ्रकारध्या 
दुश्खानें भरकेल्य देह धारण करावा छागणार नादीं. सारांश, सम्यह्ञानी पुरुष मरणनाच साता- 
कर्माचा उदय मानीत असतो. 
सुख दुःख सदा वेचि देहस्थथ स्वयं अजेत्‌ । 
गृत्युभीतिस्तदा कस्य जायते परमार्थतः ॥ ९ ॥ 

अथे-ह्वा आत्मा शरीरांत राहूनद्दी सुखदुःखाला सदैव जाणीत असतो ब परलोकीदी स्वतः 
गमन करतो. मग परमार्थद्ष्टीनें विचार केला असतां मरणाचें भय कोणाला ह्ोतें हें सांगा पाहू ! 

भावार्थ-अज्ञानी जीवाची समजूत आत्मा आणि देह दे भिन्न नाह्दीत अशी असते. अञ्या 
जीवांना परमागम्मांत बढ्िरित्मा अशी संज्ञा आह्टे. द्वे बढ्रात्मा जीव स्वतःछाच मी सुखी, मी दुःखी, 
मी क्षुधित, मी तृषित, मी मृत बगैरे मानीत असतात. या उलट अंतरात्मा सम्यग्झ्ञानी असे मानतात 
कीं, जो उत्पन्न झाला तो अवश्य मरणार, पृथ्वी, जल, अग्नि, वायु या चतुष्टयापासून उत्पन्न झालेला 
पुद्रछापेंड अवश्य की तरी नाद्दीसा होणार. मी ज्ञानस्वरूप, अमूर्तिक असल्याने माप्ना मामश्र 
क्धीदी नाश द्वोणार नाद्ीं, क्षुधातृषा, वात, पित्त, कफादिकांची बेदना पुद्दछाला होत असते. 
मी ( आत्मा ) फक्त या चुखदुःखांना जाणणारा आह. असे असून सुखदु:खाविषयीं द्वा विनाकारण 
अद्वंकार बाल्गीत आह्वे. शरीर आणि आत्मा जरी एकाच ठिकाणीं रद्दात आहत तरी आस्म्या्थे 
स्वरूप ' ज्ञान ? हें असून पुद्दटलाचें स्वरूप * जड ” आह. आत्मा अमूर्तिक, देह मूर्तिक; आत्मा 
अखंड व एक, शरीर अनेक परमाणूंचा पिंड मिक्ून बनलेलें; आत्मा अबिनाशी, देह नाशबंत; 
शरीरांत जे रोग शक्षुधातृषादि विकार उत्पन्न द्वोतात ल्ार्चे ज्ञान आत्म्याला द्वोते एवर्दे खरें. 
कारण, भात्म्याचा ज्ञायकस्वभाव आहे, याविरुद्ध परपदार्थावर ममत्व ठेवर्णे हैं अज्ञान अथवा 
मिथ्यात्व होय. आपण एक घर सोद्ून दुसच्या घरांत राहण्यास जातो तसें शुभाशुभ कर्मानें बन- 
विलेल्या दुसय्या शरीरांत आत्म्याठा जावयाचें आहे. यांत त्याच्या स्त्ररूपाचा नाश द्वोत नादीं, 
म्दणून मरणाची भीति धरण्याचें कारण नाढीं. 


संसारासक्तचित्तानां मृत्युभीत्ये भवेन्नृणास्‌ | 
मोदायते पुनः सो5पि ज्ञानवेराग्यवासिनाम ॥ १० ॥ 
अथे-ज्यांचें मन संसारांत गढून गेलें आह व जे आपल्या स्व॒रूपाला जाणीत नाह्दीत. ध्यांनाच 
मृत्यु आला असतां भीति बाटते. परंतु ज्यांना निजस्वरूपाचें ज्ञान झालें आद्वे व ज्यांना संसारां- 
तील अवस्था पाहून त्यापासून वैराग्य झाले आढ्े त्यांना मृत्यु द्वा आनंददायक वादता. 
भावार्थ-मिथ्यादरीनाध्या उदयानें ज्यांना आत्मज्ञान ह्ोत नाहीं ते शरीराला व आपलें मानून 
खाणें, पिणें, कामभोग सेबन करणें, इंद्वियांच्या विषयांत रममाण होगे यांतच सुख मानतात. त्यांना 
बदिरात्मा जीव म्दृणावें. अशा जीबांना मरणार्वे अतिशय भय वाठतें. त्यांना बाठतें, “ आता माक्षा 
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नाझ द्वोणार. बापुरदें आपणाला खाबयाला, प्यावयाल्ा कोठून मिल्ठेल ! मरणानंतर आपलें काय 
दोणार न कल ! मरतांना काय काय दुःख येतें कोणास ठाऊक !! यापुर्दे या सभे क्ुदुंबांतील प्रिय 
मनुष्यांचा समागम मछा अंतरणार ! आतां कोणाछा शरण जाबें! यांतुन कोण तारणार आदि! ” 
वाप्रमाणें अतिशय दुःख करूंन ते मरण पाबतात. पण आरः्मन्ञानी यावेद्धीं असा बिचार करतात, 
४ आमचा आत्मा शरीररूपी बंदीखान्यांत पराधीन होऊन अडकून राहिला आह व इंद्रियांष्या 
विषयरूप अस्नीनें प्राप्त होणास्या विषयभोगांनीं त्याची तृत्ति द्ोत नादीं. निश्य छुघा-तृषा-शीत-उष्ण 
रोग बगैरेपासून उत्पन्न होणाय्या बेदनेमुरे एक क्षणमात्र देखील यालछा स्थिरता मिव्ठत नाडीं. 
पराधीनतेमुत्ठें आजपयंत यानें अपमानासारखी दुःखें सोशिलीं. अनिष्टयोगापासून होणारें दुःख 
भोगिलें ब स्या दुश्लांतव आपला सु काल पूरा केला. अबए दुश्खांतून किंबा या पराधीनतेपासून 
मुक्त करून आपलें अनंत घुखखखरूप, जन्ममरणरद्वित, अविनाशी जें मोक्षस्थान त्याप्रत पोंचबिणारा 
मरणकाल संनिध आला असतां दुःख काय म्द्ृणून कराबें ! दें मरण अतिशय खुख देणोरें, 
अतरए्‌ब अत्यंत उपकारी आदि. या संसारांत राह्ृण केव्रछ दुःखरूप आहे. अशा संसारांत फक्त समा- 
घिमरण ढेंच शरण जाण्यास योग्य आद्वे. याशिंवाय दुःखित जीबा्चे रक्षण करणोरें दुसेरे स्थान 
नादीं. हें आजपयत प्राप्त झ्ला्लें नाद्दी म्दृणून तर चतुर्गतीत फिरावें छागलें. आतां संसारापासून 
वैराग्य उत्पन्न झ्ालें आद्वे त्याअर्थी मी समाधिमरणाढाच शरण जाणार, ” 


पुराधीशो यदा याति सुकृतस्य बुश्नत्सया । 
तदासो वार्यते केन प्रपश्ेः पाशमोतिकेः ॥ ११ ॥- 
अर्थ-ज्यावेद्ीं द्वा आत्मा आपण क्रेलल्या सुकृताचें फछ भोगण्याच्या इच्छेनें परछोकी जातो 
त्यावेत्ठी पंचमद्दाभूतात्मक शरीरादि समूहापैकी कोण याला प्रतिबंध करूं: शकणार ! 
भावार्थ-जीवाचे आयुष्य संपल्यानंतर परलोकीं जाण्याची वेक प्राप्त झ्लाली असतां त्याछा 
शरौरादिक पंचमद्दामूतात्मक पदार्थ रोकूं शकत नाहींत. म्द्वणून मोत्या आनंदोत्सवा्ें चार आरा- 
घनांना शरण जाऊन मराबें हें उत्तम द्वोय, 


गृत्युकाले सतां दुःख॑ यद्भवेदथाधिसंभवस्‌ । 
देहमोहविनाशाय मन्ये शिवसुखाय च ॥ १२ ॥ 
अर्थ-पृत्यु प्राप्त ज्वाला असतां प्रवंकर्मोंदयानें रोगादिक उत्पन्न द्वोतातते सत्पुरुषांना शरीरा- 
बराल प्रेम नाहींसें करून मोक्षद्ुख प्राप्त व्हावें यामुकेंच द्योतात असे मला बाठतें. 
भावार्थनया जीवानें जन्म बेतल्या क्षणापासून या शरीराशीं तन्‍्मय बृत्ति धारण करून यांत 
वास्तब्य केलें आहे, शरीराशिवाय दुसरें कोणतेंद्वी स्थान राहण्यास योग्य नाद्दीं असें त्यांस बाटत 
आदे. आता अशा शरौरांत रोग उत्पन्न होऊन दुःख येऊं छागलें म्दृणजे सत्पुरुषांना दें. आपलें खरें 
निवासस्थान नब्दें असे बातें व ते त्यावरील मोद्द नाह्टीसा करतात, देद्वाचा साक्षात्‌ दुःखदायी- 
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थणा, नाश-स्वभाव व कृतन्नपणा स्यांना दिसून येतो व ते अविनाशी पदप्राप्तिसाी उद्योग करूं 
डागतात. त्यांना तस्काछ सर्व ऐदिक पदार्थाविषयीं बैराग्य उत्पन्न होते थ ते असा बिचार करूं 
रूगतात, “ आजपयैत या शरीराबर ममता करून अनंत जन्ममरण, संयोगवियोग, रोगसंतापादिक 
व नरकांचीं दुः्खें भोगढीं. पुनः या दुःखदायक शरीरावर प्रीति करून स्वस्वरूपाला 
विसरून एकेंद्रियादिक अनेक कुयोनीत श्रमण करविष्यास कारणीभूत असें कम उपाजन करण 
योग्य नादीं. आतां या शरीरांत ज्वर, श्वास, खोकला, घूत्व, वात, पित्त, अतिसार, मंदाप्नि बौरे रोग 
उत्पन्न झ्लाले आद्ित ध्यांचा यावरील प्रीति कमी होण्याकड़े फार उपयोग होईलछ. यापासून धर्मा- 
विषयीं सावधानता उत्पन्न द्वोईल. शरीरांत द्वे रोग उत्पन्न झाले नसते तर माझ्ञी त्यावरील प्रीति कमी 
झालौ नसती व गवषदी कमी झाला नसता. माइया डोल्यावर मोहाचे पटल चढल्यानें मी या 
देद्वालाच अजर व अमर मानून रादिलों होतों. पण या रोगाची उत्पत्ति होण्यानें मी आतां सावध 
झालों, दें शरौर अजर अमर नव्हे. तसेंच हें दुःखांतन मुक्त करणारें नब्ददे हें आतां समजलें. संसा- 
रांत सब दुःखांतून सोडविण्यास फक्त ज्ञान-दर्शन-चारित्र-तप ढेंच समर्थ आह. त्याला शरण गेलें पादिजे 
ब चार आराधनांना धारण करणाय्या भगवान्‌ परमेष्ठीला हृदयांत धारण केले पादिजे. यावेत्ठीं मला 
फक्त जिनेश्रराचें वचन देँच कोणी एक अमृत त्याचेच पान करणें अवश्य आह. जिनवचनामृता- 
शिवाय कषायरूप रोगजनित दाह नाहींसा होणार नाहीं. बाह्य औषधादिक उपचार असाताकर्माचा 
उदय मंद असतां थोडा बेढ रोगाचा उपशम करूं शकतात. शरीर हें अनेक रोगांनीं भरलेलें आह. 
कदाचित्‌ एक रोग क्षणभर शमला तरी दुसन्‍्या रोगाची वेदना दुसय्या क्षणीं चादूं द्वोजन ती 
भोगून मरार्वे लागणार. रहणून जन्मजरामरणरूप रोगाला नाद्वींसें करणास्या भगवंताध्या उपदेश- 
रूप अमृता पान अशा समयीं करणें हेंच युक्त आहे. औषधादिक हजारों बाह्य उपचार करीत 
असूनही या विनाशिक देद्वांतील रोग मिटतोच असे दिसून येत नादीं. रोगापासून उत्पन्न होणाय्या वेद- 
नांनीं व्याकुछ द्ोजन कुगतीला नेणारें दुर्ध्यान करूं नये. रोग आला असतां मोठा हृषे मानावा. कारण 
त्याच्या प्रभावानेंच अशा जीर्ण झ्लालेल्या देद्यापासून आत्म्याची छुटका द्वोणार आह. तो न येतां 
तर पूर्व कर्माची निजरा ज्ञाली नसती. देहरूपी मद्दान्‌ दुर्गंधी व दुःखदायी कारागृद्वांतून या आत्म्याची 
छोकर मुक्तता झ्ञाली नसती. या रोगरूपी भिन्रा्चें सादाष्य जसजसें शरीराला अधिकाधिक द्वोत 
आदे तसतसें रागद्वेषादिक कमंबंधनापासून शरीराची लाकर सुटका होत आहे. रोग दे शरीरांत 
भ्रादेत व ते प्याला नष्ट करतील. मी अमूर्तिक, चैतन्यस्वमावी, अबिनाशी, ज्ञाता आह. मला या 
रोगादिकांपासून द्वोणारें दुःख समजतें, म्दृणून मी फक्त त्याचा जाणणारा आह. शरीराबरोबरे 
मान्नादी थोडाच नाश होणार आह! लोखंडाच्या संगतीमुर्ठे अम्नीछा देखील घणाचे आधात सोसाबें 
छागतात, तसें शरीराच्या संगतीनें मला बेदनेचें ज्ञान होतें. अप्लीनें झ्लोपडी जकून जातें पण व्या 
झोपडीतील आकाश जदून जात नाहीं. तसेंच अधिनाशी, अमृर्तिक, चेतन्यमयी आत्मा रोगरूपी 
अग्जीन नष्ट दोत नादीं., मी आजपयैत जीं कम केढेलीं आदेत त्यांचें फल तर भोगाबें छागणारच, 
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या समयणी घावरून गेल्में म्दृपपूल कर्म थोडेंच सोडणार आहे! अशा स्थितीत बैये धारण करूम 
आढेल्या कर्मार्चे फल भोगीन तर इद्परलोकाचा ब्रिघाड द्वोणार नाढदीं, म्दृंणून भिश्रेषणा सोहून 
जैये धारण करणें ढेंच योग्य आह. 

दे आत्मन ! रोग बगैरे प्राप्त ज्ञाके असतां तूं इतका भीत आदेस पण तूं नरकांत कोणकोणतीं 
दुःखें भोगर्ली नाहीत. असंख्यात नब्द्दे अनंत वेव्यां तुझे मारून, चिरून, फाइन तुकडे केले 
अद्देत. स्याअपेक्षेनें येथें किती दुःख आद्व ! अरे ! तिय॑चयोनीत लां जें दुःख सोशिलें आह्े तें एक 
सर्वज्ञव जाणीत असतीछ, तीं दुःखें सर्बज्ञाना देखिल बचनदटारें सांगतां येणार नाह्वीत. व्या योनीत 
पूर्वी अनंत वेब्य॑ं विस्तवांत जून मरातें लागलें. अनंत वेत्ठां पाण्यांत बुडून, विषभक्षण करून, 
सिंहब्याप्रादिकांच्या मुखी पड़ून, सप॑ दंश द्वोऊन, शल्राचे आधात सहन करून, थंडी, उन्हं, हवा 
बांचा अतिरक सद्दन करून आएि क्षुघेच्या बेदनेनें, तृषेध्या बेदनेनं तुला मरण आलें आदि. 
ह्यापु्दें सध्यां दोणास्या रोगबेदना किती असणार ? खरोखर रोग तुजबर उपकार करणारा आह्े. रोग 
नसता तर या देह्वावरून तुझी प्रीति कमी झाली नसती व सर्त पदार्थावरून ममत्व नाहींसें होऊन 
तूं आत्म्याछा शरण गेला नसतास. सारांश सध्याच्या प्रसंगी या रोगानेंच तुला आराधनायुक्त 
मरण करण्याविषयीं प्रेरणा केली रद्वणून द्वाच तुन्ना खरा मित्र समजछा पाह्विजे. याप्रमाणें विचार 
करणारा ज्ञानी पुरुष रोग उत्पन्न झ्ञाला असतां दुःख न करता मोह नाश करण्याचा समय प्राप्त 
ज्ञाला म्हणून आनंद मानतो. 


ज्ञानिनो>्मृतसंगाय प्रत्युस्तापफरोपपि सन्‌ । 
आमकझुम्भस्य लोकेउडस्मिन्भवेत्पाकविधिरय॑था ॥ १३ ॥ 
अर्थ-प्रव्यु प्राप्त झाला असतां सर्व लोकांना अतिशय दुःख बाठतें तथापि सम्यरज्ञानी पुरु 
षांना तो अमृत मरदइणजे मोक्षाची संगति प्राप्त करून देणारा आह. कच्च्या मातीची घागर अ्नीत 
तापविण्याचा द्वेतु, व्यांत पाणी भरतां या्वें द्वाच आह. जर ती तापबिली नाह्ीं तर तींत पाणी 
भरहें जात नाद्दी, तिला एक वेव्यं अभ्निसंस्कार दिला कीं, पुष्कव्ठ बेब्हां पाणी भरण्याध्या उपयोगी 
दोते. याश्रमाणें मृत्युच्या प्रसंगीं द्वोणारें दुःख शांतभावानें एकदां सद्दन केले तर तो पुरुष मोक्षाला 
पात्र बनतो. 
भावार्थ-अद्ानी पुरुषाजवढ् मृत्युचें नांव काढलें कीं त्याछा भयंकर दुःख होते. व्याला वाटतें 
आता आपण खरोखर मरणार. मग मार्मे पुढें आपलें कसे होईल ? याप्रकारें अनेक संकल्पब्रिक- 
स्‍्पांनीं त्याचे अंतःकरण करपून जाते. कारण त्याच्या मनांत बाह्य पदार्थाविषयीं आत्मबुद्धि 
जायूत असते तशी सम्यग्द्ी पुरुषाछा नसते. तो, शरीर हें आयुष्य व कर्माच्या निमित्ताने उत्पन्न 
द्वोतें व त्यांची स्थिति संपतांच तें नाद्दीसे होतें असे समजत असतो. आत्म्याचा स्वभाव ज्ञान अस- 
स्पानें एक देद सोइन दुसरा देद धारण करण्यांत आत्म्याचा नाश होत नाढीं, असा त्याचा पक्का 
विश्वस असतो. 
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यरफर्लं प्राप्यते सद्धिकेताथासविदम्बनात्‌ | 
तरकल सुलसाच्य॑ स्पान्मृत्युकाले समाषिना ॥ १४ ॥ 
अथ-सत्पुरुष अतोपबासादिक भयेकर केश सदन करून जें फल मिल्ठवितात, तें फल मृत्यु- 
क्राली थोढा वेछ झुभध्यानरूप समाधिमरण साधून घेतल्यानें सुखसाध्य द्ोतें. 
भावाथे-स्वर्गात इंद्रपद व परंपरेनें निर्वाणपद हें पांच मद्दाबतें व घोर तपश्चरणादि केल्सानें 
प्राप्त द्वोतें. ईं पद मृत्युकालीं देडकुटुंबावरराल प्रेम सोहन, निर्भय द्ोऊन, बीतरामभाषानें चार आरा- 
घनांचें शरण ग्रहण करून, आपस्या ज्ञायक स्वभावाला जागृत ठेऊन मरण केलें तर सहज साध्य 
होण्याजोगें आद्े. स्वर्गातील मदृद्धिक देवपदाचा उपभोग घेऊन तेथन नरलोकी उच्चकुलांत जन्म 
होतो. तेरे उत्तम संहनन व इतर सब योग्य सामग्री प्राप्त होते. नंतर दीक्षा धारण करून बह्वाला 
र्नन्नयाची पूर्णता होऊन मोक्षश्राप्ति द्वोते 
अनात॑ः शान्तिमान्मत्यों न तियंगू नापि नारकः 
धर्मध्यानी पुरो मर्त्योज्नश्नी त्वमरेश्वरः । १५ ॥ 
अथै-ज्याचे परिणाम मरणसमयीं दुःखरूप द्वोत नाद्वींत, पण रागद्वेषरद्वित द्वोजन शांत 
दोतात, तो पुरुष मरणानंतर तियैच अथवा नारकी होत नाहीं. त्याच पुरुषानें जर अंतसमयीं धर्म 
घ्यान केलें व अनशन ब्रत धारण केले तर ह्याला स्वर्गांत इंद्रपद अथवा त्यांतद्ी मद्दान्‌ ऋद्धिधारक 
देवपद आप्त ह्वोतें, दुसरा पर्याय प्राप्त द्वोत नादीं असा नियम आदि. 
भावाथ-मरणाची संधि प्राप्त झ्ञाली असतां आराधनायुक्त मरण प्राप्त होईंठ असा यत्न 
करावा. मृत्यु आला मद्ृणून भयभीत ह्ोऊन परिप्रह्मावरील ममत्व सोडलें नाह्दीं व उलट त्याबेव्ठीं 
परिणामांत ब्याकुछता उत्पन्न झाली तर मरणोत्तर कुगतीला जाबे लागेल, हें लक्षांत ठऊन कुमरण 
टाब्ठावें. असा प्रसंग अनंतजन्मांत पुनः प्राप्त द्वोणार नाह्दीं. इतकेंद्री करून मरण टब्हेल अशांतला 
प्रकार नाद्दीं. म्दृणून वरेकेवर साबध द्द्वावे व धर्मष्यानांत मन स्थिर करून पैर्यानें देदविसर्जन 
करावे. े 
तप्तस्य तपसश्रापि पालितस्य व्रतस्य च | 
पठितस्य श्रुतस्यापि फल मृत्यु/ समाधिना ॥ १६ ॥ 
अर्थ-तपाचें, दुःख भोगण्याचें, ज्त पालन करण्याचें, अनेक प्रकारच्या शाल्मार्चे अध्ययन 
करण्याचें फल समाधियुक्त म्द्णजे आत्म्याची सावधानता ठेऊन-मरण करणें आदे 
भावार्थ -दे आत्मन, इतके दिवस त्वां इंद्रियांना जिंकून, इच्छेला रोकून, अनशनादि तप- 
शरण केले व अनंतकालापासून चालत आलेल्या आद्वाराचा ह्याग केला, संयम पाव्यिका, देह- 
बरील ग्रेम नाहींसें केलें, तें सब समाधिमरण प्राप्त ब्दावें म्दृणून. अ्दिसा, सत्य, अचौये, अक्षचर्य, 
परिमिलपरिप्रददररूप व्रत धारण केले तें तरी देदपरिप्रद्वावरीक ममता कमी ब्ह्ावी, मनवचनकाे- 
पासून घड़णान्या आरंभादिक क्रिया न धडाब्या, संपूर्ण शन्नुमित्रांवर प्रेम द्रेष नसावा. उपसगे (संकट) 
२. ५६ 
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प्राप्त झाले असतां चैय नाहींस होऊं नये व ज्ञायक स्वभावाें अबलंबन करून समाधिमरण 
साधांबें. आजपयैत ज्या ज्या शाल्रांचें पठण केलें तें देखील मरणसमयीं दुःख न येतां शांत परि- 
णामानें मरण यादें म्द्ृणून व शरीरादि परपदार्थापासून हा आत्मा निराव्ठा आह असें श्ञान व्टावें 
मह॒णून. समाधिमरण प्राप्त ब्यावे म्दणून तर इतके श्रम करून बिद्याध्ययन केलें. इतक्य़ा सर्ग 
गोष्टीची अनुकूलता करून घेऊनद्दी जर मरणसमयीं ममता, भय, राग, द्वेष, मित्रपणा व दैन्य सोडडलें 
नाहीं, तर केलेलें तपश्चरण, अत, अ्रताध्ययन बगैरे सर्व निरथेक होईल. म्द्ृणून मरणप्रसंगीं साव- 
घानता बिधदवं देऊं नये. 

अतिपरिचितेष्ववज्ञा नवे भवेत्प्रीतिरिति हि जनवादः । 

चिरतरशरीरनाशे नवतरलामे च कि भीरु ॥ १७॥ 

अथ-लोकांत म्दृण आद्दे कीं, ज्याचा अधिक परिचय होतो म्इणजे जी वस्तु अतिशय 

उपभोगण्यांत येते त्याविषयीं पुर्दे अवज्ञा म्दणज अनादर उत्पन्न होतो, ्यावरील प्रेम कमी द्वोतें व 
नवीन पदार्थाविषयीं प्रेम वाट छागतें. असें असतां, दे जीवा, व्‌ या शरीराला पुष्कव्ठ दिवसापासून 
भोगीत आला आद्विस. आता याचा नाश होऊन नवीन शरीर प्राप्त होत असतां भीण्याचें कारण 
नाहीं. 

.. भावार्थ-ज्या शरीराचा फार दिवस उपभोग बेतला, तें शरीर जीर्ण झ्ञालें असतां, त्यांतील 
शक्ति व तेज नाहींसे ब्ला्लें असतां ते टाकून दुसरें धारण करण्याची वेछ प्राप्त झ्ाली आदे. आतां 
भीति कां ? हवा जी झालेला देद्व तर नादींसा होणारच. यावर ममता करून मेरण-प्रसंग बिघडवून 
न बिनाकारण दुर्गतीचा बंध करून घेऊं नये. 


स्वगदित्य पवित्रनिर्म लकुले संस्मयेमाणा जनै- 

दत्वा भक्तिविधायिनां बहुविध वाघ्छानुरूपं धन । 

भ्रत्या भोगमहरनिशं पररूत॑ स्थित्वा क्षणं मण्डले 

पात्रावेशविसजेनामिव मृतिं सन्‍्तो लभन्ते स्वतः ॥ 

अथे-याप्रमाणे निर्भय ह्वोजन, समाधिमरणंविषयीं उत्साह धारण करून, चार आराधनांचें 

स्मरण करीत जो जीव मरण पावतो त्याल्ा स्वर्गलोकाशिवाय दुसरी गति प्राप्त होत नाढीँ. तो त्या 
ढिकाणीं मदर्द्धिक देवच होऊन जन्म घेणार असा नियम आहे. स्वर्गांत आयुध्याब्या देवटध्या 
क्षणापयत छुख भोगून मनुष्यलोकीं मद्दान्‌ पुण्यवान्‌ व निर्मल कुलांत जन्म घेतो. आपल्या कुदुंब- 
परिवारांना मनोबांछित धनभोगादिक देऊन स्वपुण्यानें प्राप्त क्लालेल्था भोगोपभोगांचें सेवन करून 
रादिलेत्या थोब्या आयुध्यांत संयमब्रतोपषवासादिक आचरणांनीं आपले परिणाम बीतरागरूप करतो 
आपणि रंगभूमिवर नाचणाय्या नटाप्रमाणें थोडवेछ छोकांना आनंद उत्पन्न करून स्वतःचा देह- 
ल्याग करून तो मोक्षपदास जातो. 


इत्र १२७-१२५८ मावनाधिकार श्र 


याप्रमाणें सेखनेचें स्वरूप बर्णन करीत असतां मृत्युमद्वोत्सवा्चें स्वरूप थोडक्यांत बर्णिें. 
जरी याची बचनिका संबत्‌ १९१८ मध्यें बेगव्शी लिदिलेली होती, तरी तिचा सछेखनेंत समावेश 
होण्यानें बराच फायदा होईल असे वाटल्यावरून त्याचा योडक्यांत शब्दशः अर्थ लिहला जद. 


यापुद्दे सक्केखनेध्या स्वरूपाकडे बढ. 
सहेखनेचे प्रकार 


सछेखनेचे दोन प्रकार आद्वेत. एक कायसछेखना, दुसरी कषायसछेखना. सछखना याचा 
. भर उत्तम तद्ेनें कृद करणें असा आह. यांतून ज्यावेत्हीं शरीर कृश केले जातें. त्यावेत्ठीं व्यास 
कायसछेखना म्हणतात. शरीराछा जसजसें पुष्ट करीत जाबें तसतसें इंद्रियांची छालसा तीत्र होत 
जाऊन आत्मशुद्विब्या मार्गाकड़े साहजिक अप्रीति उत्पन्न होते. कामझोपलोभ बगैरे विकार शरीराच्या 
पुश्तेबरोबर बाढ़त जातात. याचग्रमा्णें निद्रा, आब्ठस, प्रमाद वगैरे बाढून संकटकालों प्राप्त होणारा 
उपसर्ग सद्दन करण्याची ताकद राहत नाहीं. कोणत्याद्दी पदार्थांचा त्याग करून आत्मसंयमन होत 
नाहीं. अर्थात्‌ या सब क्रियांनीं आत्म्याल्ा दुर्गति प्राप्त होते. एवब्यानेंच प्रूणता होती तरी बरें झ्ार्ले 
भसतें. परंतु शरीराच्या दृद्धीबरोबर अनेक प्रकारध्या बातपित्तकफात्मक व्याधि उत्पन्न होऊन 
ह्यापासून येणाज्या दुःखांत दुर्ध्यान घडतें. म्हणून अनशनादिक बाद्य तपशथ्चरणांनीं शरीराछा कुश- 
करावें, रदणजे रोगापासून उत्पन्न होणान्‍्या वेदना भोगान्या छागणार नाद्वीत व परिणाम बिधडण्याची 
भीति राद्णार नाइीं. याकरितां पद्चिस्यांदा कायसछेखनेचें स्वरूप सांगतात. 
कायसछेशना. 
आददारं परिहाप्य क्रमशः ख्त्रिग्धं विवर्धयेत्पानम्‌ । 
सिग्घं च दापयित्वा खरपानं पूरयेत्‌ क्रमशः ॥ १२७ ॥ 
खरपानद्ापनामपि ऋत्वा ऋृत्वोपवासमपि श्रक्त्या । 
पश्चनमस्कारमनास्तजुं त्पजेत्सबंयत्नेन ॥ १२८ ॥ 
अथे- ऋमानें आद्वार कमी करीत जाऊन दूध, दद्ढी, ताक दे स्निग्ध पदार्थ अधिक 
ब्याबेत. पुढे स्निग्ध पेय पदार्थ सोडून कांजी, गरमपाणी क्रमशः घेत जाबें. पुढें गरमपाणीद्वी सोह्टन 
शक्त्यनुसार उपोषण करून पंचनमस्कारांचा मनांत जप करीत प्रयत्नपूर्वक शरीर-त्याग करावा. 
'- कायसछेखना करणें क्ञाल्यास ती या अनुक्रमान कराबी. प्रथमतः आपल्या आयु- 
ब्यावें मान पद्वावें. नंतर आयुधष्याच्या प्रमाणानें शरीर आणि इंद्वियें यांतरील प्रेम कमी करावयास 
लागावें, पुदें आद्वारावरील ममत्व कमी करून विचार करण्यास प्रारंभ कराबा 
भादारानी इच्छा कीं, दे आत्मन्‌ ! संसारांत परिन्रमण करीत असतां तू इतका आइ्वार प्रद्कण 
कमी करावी.. केला आदेस कीं, एकेक जन्मांतील एकेक कण घेतला व तो एकत्र केला 
तर त्याचा मेरूपबंताएवढा ढीग दोईंठ. अनंत जन्मांत इतकें पाणी प्याला 
अदिेस कीं प्रत्येक जम्मांतील एकेक बिंदु एकन्न केला तर अनंत समुद्र भरून जातील. इतक्या 
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सर्व आादारपाण्यानें तरी तृति कोंटें शाही आदे १ मग आता तर रोग व स्द्वातारपण वैरे सर्व गोष्ट 
जमून येकन मरण जबछ येऊन ठेपलें. यावेत्तीं योडासा आद्वार घेतला म्दृणून तृति बोडीच दोणार 
भादे ! या पर्यायांत जन्म घेतत्यापासून द. आजपावेतों नित्य आद्वार प्रदण करीत आदेस, जाहा- 
राष्या लोभामुद्ेंच मोठमोढीं पापें घडतील अशी कृत्य, हिंसा, असत्य, परधनलालसा, व्यमिचार 
भाणि अप्रमाण-परिंग्रद्न दीं पंचमद्दापापें, दुर्ष्यान व अनेक प्रकारची कुकर्म तू उपार्जन केलौं. 
आहाराध्या तीब्र बेदभेमुद्ँंच दीनबृत्ति पत्करून पराधीन करून घेतलेंस. आहाराषब्याब लोभानें 
भक्ष्याभक्ष्य बिचार मनांत आणिला नाईीस. शत्निदिवसाचा किंवा योग्यायोग्यतेचा विचार आधाशी- 
पण्णामुछेंच दूं केला नाहींस. क्रोष, मान, कपठ, लोभ, याचना पण यामुदेंत्र पत्करावी लागली. 
गोटाध्या मांगें ागल्यानेंच स्वाभिमान गमाविरास. आहाराध्या लोभामुलेंच मोठमोब्या रोगाभ्या 
बेदना स्लेशिल्यास. आद्वाराष्या छोमानेंच जातिद्वीन व नीच कुलोत्पन्ाची सेवा केली. स्लनी-पुत्राध्या 
स्वाधीन होऊन राहिलास. निर्जजपणा पत्करूम आचारबिचाराना तिलांजली दिली. आद्वाराच्या तीम्र 
इच्छेमुक्ेंच तुस्या देदाचे कापून तुकडे तुकडे केले गेले. अनेक प्रकारचीं दुर्बचनें सदन केलीं. 
तियैचयोनीत या आदाराच्याच लोभावुद्ठे परस्पर परस्परांना मारून भक्षण करतात. फार काय 
सांगावें. आतां तुला फारच थोडाबेब्ठ या पर्यायांत राद्मवयाचें आदे. त्याअर्थी ठूं या आदाराबरील 
आसक्ति सोड, इंद्रियाची इच्छा प्रूणे करण्याध्या भरी पड़े नको. यावेद्ठीं जर आद्वाराचा ज्लाग कर- 
ण्याचा तू. प्रयत्न करणार नाद्वींस तर अत, संयम, धमे, तप, कीर्ति या सर्वांचा बिघाड द्ोऊन 
कुमरण प्राप्त होईल व त्यामुब्ठें अनंतकाल संसारपरिश्रमण कराबें लागेल. दे पक्के मनांत बात्ठगून 
भतृ्ति उत्पन्न करणारा आह्वार ऋ्रमानें सोडतां यावा म्हणून कर्थी एक उपोषण, कर्धों दोन उपो- 
बणणें, क्धी तीन उपोषणें, क्धी एकवेर आद्वार, कीं नीरस आद्वार, की अल्पाद्वार या क्रमानें 
आपली शाक्ति पाहून आयुमेयदिप्रमाणें ब्रते करीत जा. 
दद्ंढ॒दूं आद्वार सोड्न दूध पिऊन राह्वण्याचा प्रयत्न करावा. दूध पिण्याची संवय श्नाल्या- 
नंतर तिचाहदी क्रमानें ल्ञाग करण्याकरतां की ताक, कंधों ऊन पाणी प्यावें. 
पऐयपदार्थ दूध. पुढ़ें ऋ्रमानें संपूर्ण आद्वार, जलाचादी त्याग करून उपोषण धारण करावें व 
बगैरे घ्यानें... अंतःकरणांत पंचनमस्कारमंत्रार्चे ध्यान करीत पधर्मध्यानांत लीन द्वोकन 
मोठ्या सावधानतेनें देहवत्याग करावा, याला कायसछेखना ग्हणतात. 
शुंका$- वर सांगितलेल्पा क्रमानें आद्वाराचा त्याग व शेवर्टी पू्े त्याग केल्यानें आत्मघात 
केल्पासारख होते. आत्मघात करणें दे पाप आददे म्इणतात. दें कर्से ! 
समाधानेः- ज्याला सुखोपभोग सोड्न पुष्कल् दिवसपरयत मुनिपणा, श्रावकपणा, मद्बातरतें, 
अणुव॒तें बौरें पाछन करण्याचें सामथ्ये असेल, ज्याला स्वाष्याय, ध्यान, शील, तप, ब्रत, उपोषणें 
बगैरे दोत असतीरू, ज्याला जिनपरूजन, स्वाध्याय, धर्मोपदेश, धर्मश्रवण, 
कायसछेखना. चार आराधनांवें चिंतन बगैरे उत्तम रीतीनें निर्शिन्नपें साधतां येत अस- 
हवा आत्मघात नब्दे. .तील, ज्याला दुष्काव्वादिकांचें भय प्राप्त झालें नसेल, ज्याष्या शरौरांत 
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असाध्य रोग उत्पन्न ज्ञाछा नसेल, स्मरणशक्ति, ज्ञान पनैरेंगा नष्ट करणोरें म्हातारपण 
ज्यान्ध प्राप्त हाल नसेछ, दशलाक्षणिक घर्म पात्ण्याची शरीरंत ताकत असेछ, त्यानें 
आाद्वाराचा त्याग करून सछेखना धारण करूं नये. शरीरानें धमेंसाधन दोत असूमडी जो अन्नपाणी 
सोडून मरण ओइून घेतो तो धर्मपराड्मुख दोतो. मनुष्यपर्यायांत अत, शील, संयम बगैरे साधनें 
मोक्ष प्राप्त करून घेण्यासा्दी उपलब्ध झालीं असूनह्वी शरीरावर बैतागून, 
झुददद स्पितौत. आयुष्य असतांना जो धर्मसेबनापासून पराड्मुख होऊन आह्वाराचा त्याग 
शरौराचा त्याग करितो त्याला आत्मघात घडतो. कारण, शरीर हैं धर्माचें परमसाधन आह. 
करूं नये. व्याचें संरक्षण काव्ठजीपूवंक केलें पाढिजे, अशी मगवंताची आज्ञा अड्डे. 
धर्माचें साधनरूप शरीराला जर अन्नपाणी न देतां मारून टाक्ें, तर पुढें 
देवनरकतियेच यांदून कोणत्याद्दी योनींत याची प्राप्ति द्वोणारी नादीं. देवनरकतियच योनीत शरीर 
प्रात्त ब्लालें तरी ते संयम, ब्रत, शील, धर्म साध्य करून धेण्यास उपयोगी पडेल अशी त्याची रचना 
नादीं, ती अनुकूलता फक्त मनुष्य दारीरामध्येंच आदे. अशा स्थितीत शरीराचें योग्यरीतीनें पोषण 
न करता विनाकारण आद्वाराशिवाय नाहींसें करून ठाकलें तर त्यांत कोणतीढी कार्यसिद्धि होणार 
नादी. दें झरीर गेलें तर पुनः ज्यांत अतघर्म साधतां येणार नाढ्ी भरे दुसरे प्राप्त दो, ग्दृणून 
घमंसाधन न करतां शरीराचा नाश करूं नये. 
अनंतानंत शरीरें धारण करविण्यास कारणीमूत असे जें कममग्र शरीर ( कार्मण देह ) 
त्याला थ मिध्यात्व, अरसंयम, कंषाय वगैरे बिकारांना आधी नादीसें केलें 
कर्ममय शरीराचा. पादिजे. आद्वारादिकांचा त्याग केल्यानें द्वाडामांसानें भरलेला दा औदारिक 
त्याग आधी करावा. देद्व नाढींसा द्दोईुठ, पण पुनः दुसरा प्राप्त द्ोईच. त्याऐवजी अष्टकर्मरूप 
देद्वाचा नाश केला तर जन्ममरणापासून छुटेका होईछ. म्दृणून तो कर्ममय 
देद अगोदर नाद्वींसा करावा व ब्रत, तप, संयमादिकांत हढता धारण करून आत्म्याें कल्याण 
करावें. ज्यावेत्धीं दें शरीर धर्मपालन करण्यास असमथ्थ आदे असें दिसून येईल त्यावेढ्हीं त्यावरील 
प्रेम सोडाबें. कारण नाशवंत पदार्थावरील प्रेम करण्यांत मतलब नाढीं. 
याप्रमाणें कायसछेखना कशी व कोणत्या तद्धेनें करावी हें सांगितलें, याचग्रमाणें रागद्वेष- 
मोद्यादिक कषायांनाद्दी शरीराबरोबर कृश करणें याठ्ा कषायसछेखना म्दणतात. कषायसछेखना 
करता आह्याशिवाय अथवा केल्याशिवाय कायसछेखना करणें न्यर्थ आदे. 
कपषाय सछेखना. शरीर कृश करणें दूँ रोगी, दरिद्री व पराधीन पुरुषांना देखिल साध्य आदि. 
यांत मोठासा पुरुषार्थ नाह्दी. शरीर कृश करीत असतां त्याबरोबरच रागदेष- 
मोद्ादिकांना कृशा करीत जाणें रद्वणजे द्वे विकार अंतःकरणांत उत्पन्न होऊं न देणें यांतच खशा 
पुरुषार्थ आदे, दा पुरुषा्थ जे सापतात ते व इद्परलोकसंबंधी सब इच्छांचा अमाव व मरणकाली 
शुरीर, कुदुंब, परिप्रद्ददिक संपूर्ण पदार्थावरील ममत्व नाहीसें करितात व वीतरागभावानें 
ध 
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संयम धारण करून मरण प्राप्त करून धेतात. द्वीच खरी कषायसछेखना म्द्ृणावी. 
विषयकषायांना जिंकणारा असेल त्यालाच समाधिमरण साधण्याची योग्यता आह. जो विषया- 
सक्त व कषायाधीन आढे त्याछा कपींद्वी ती प्राप्त होणार नाहीं. संसारी जीवांमष्यें विषय आणि कषाय 
हेच मुख्यत्वेंकरून वास करीत असतात. अचाट सामर्थ्य धारण करणाज्या 
विषयकषाय जिकारने. पराक्रमी पुरुषांना देखिल यांना जिंकता येत नाहीं. या विषयकषायांनीं 
आजपयैत या प्ृष्वीवर अतुलबल धारण करणाय्या बलभद्र, नारायण, चकऋ्र- 
बर्ती पुरुषांना दुर्बछ करून ठेवलें आदे व सर्वबाना आपल्या अंकित करून ठेवर्लें आदे. दे दोन 
मद्दान्‌ बलिप्ठ अद्वित. संसारांतील यच्चयावत्‌ दुःखें त्रिषयलंपटी, छोभी व अभिमानीं पुरुषांना प्राप्त 
होतात. कित्येक जीव जिनदीक्षा घारण करून बिषयांच्या संतापानें त्यापासून भ्रष्ट होतात. त्यांचा 
अभिमान व लोभ सुटत नाह्ीं. अनादिकालापासून या विषयांची वासना चालत आली असस्यानें 
त्यापासून क्षेणमात्रद्दी त्यांना पराड्मुक होणें अतिशय दुःखदायक बाटतें. वरचेवर कषायांची प्रज्व- 
छता वाढत जाते त्यामुल्ठें स्वस्वरूपाचा विसर पडतो. 
आत्मस्थरूपाचें व विषयांच्या स्वरूपाचें सविस्तर बर्णन 'भगवती आराधना” नामक प्रंथांत 
सांगितलें आद्दे तेथून विशेष जिज्ञासूंनीं पाहावें.तो प्रंथ 'शिवायन नामक'आचा- 
भगवती आराधना याँनीं रचलेला आह. वीतरागी होऊं इच्छिणान्या पुरुषाला व्ा ग्रंथाच्या अब- 
प्रेथ अवश्य बाचाबा.. लोकनानें फार फायदा द्वोणार आदे. समाधिमरणाच्या प्रसंगीं जीवार्चे कल्याण 
करणान्या उपदेशरूप अमृताचा सहस्र धारांनीं वर्षाव करणारा तो पंथ आदे. 
त्याचा अवश्य स्वाध्याय करावा. येथें त्याच प्रंथाच्या आधारानें थोडक्यांत समाधिमरणा्चे स्वरूप 
सांगितलें आदे. 
साधूंना रत्नन्नयधर्माचें रक्षण करण्यास सद्दायभूत असा आचार्याँचा संघ आणि वैयाबृत्य 
करून धर्मोपदेश देणाय्या निर्यापक मु्नींचा फार मोठा उपयोग आहे. कारण त्यांचें साह्ााय्य मिल्ठालें 
तरच कर्माला जिंकून आराधनेंत साव्रधानचित्त राह्वतां येतें. याचप्रमाणें 
घर्ममान्‌ू त्रती. गृहस्थांनाददी धर्मवान्‌, श्रद्धाक्कू व ज्ञानवान्‌ अशा श्रावकार्चे साह्षाब्य अवश्य 
गृहस्थांचा श्रावकानें असलें पाद्विजे व त्यानें मोठा प्रयत्न करून तें मिव्ठविलें पाहिजे. पंचमकालांत 
सदहववास ध्यावा.. विषयानुरागी व कषायी जावांची संगतीच विपुल असल्यानें नेहमी राग, 
देष, शोक, भय उत्पन्न करणान्या आतर्तरौद्ष्यानाची उत्पत्ति होणें फार 
घुलभ झाले आदे. कारण स्त्री, पुत्र, मित्र, बांधवादिक सबे आपापल्या मतलबांत राजी असल्यानें ते 
दुसज्यांना आपणाकरितां पाप कराबयास लाबून आत्मस्वरूपाची भुरत पाडतात. सब आपापले 
विषयकषाय पुष्ट करण्यांत मप्त झ्लालेले आह्वेत म्हणून धर्मप्रेमी, परोपकारी, वात्सल्य धारण कर- 
णोरे आणि करुणरसानें ओथंबलेल्या यृहस्थांचा संयोग प्राप्त दोणें ही मोत्या पुण्यसंचयाची गोष्ट 
भादे. तथापि दरप्रयत्न करून अशा पुरुषांची संगति प्राप्त करून ध्यावी. 
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मोदपाशांत गढ् अडकाबून आपण मोकते राहणाज्या धमश्रष्ट कुदुंबीजनांचा संगम 
होईल तितक्या त्वरेंन सोडावा. पराधीनपणामुद्ठें जर कुसंगत येऊन मिव्ठाली 
घरमशअ्टांची संगति व तिचा प्रतिकार -करणें आपणांस अशक्य दिसलें, तर ज्ञा पुरुषाशी 
सोडाबी. भाषण करण्याचें ठाकून मौन धारण करून बसावें. आपल्या कर्मानुसार व 
देशकालानुरूप आपणांस जें स्थान राहण्यास प्राप्त झ्लालें असेल त्याठिकाणीं 
आसन, शयनादिक करावें. नेद्दमीं अंतःकरणांत जिनसूत्राचें चितन करून परम वीतराग गुरूव्ग 
शरण जावे. 
सिद्धान्ताचा उपदेश धर्मवान्‌ यृहस्थाष्या मुखानें श्रवण करावा. ब्रत, उपोषणें, संयम, ध्यान 
ब भावना याचें चिंतन करण्याचें सोद्ूं नये. धर्मात्मा जीव स्वतःची व इतरांची धर्मपुष्टि करण्याची 
इच्छा बाव्गतात 4 धर्माची प्रभावना ब्द्यावी म्हणून धर्मोपदेश, वैयादृत्य 
धर्मवान्‌ गृदस्थाचा वौरे क्रिया करण्यांत तत्पर असतात, याविषयीं ते क्धीही भाव्स करीत 
उपदेश श्रवण करावा. नाद्वीत. त्याग, ब्रत, संयम, शुभध्यान व झुभभावना यांतच इतरांचें व 
आपकें लक्ष्य लावतात. कदाचित्‌ एखाद्याला असे चितन करीत असतां 
कर्माष्या तीज उदयानें रोग, क्षुधा, तृषा, वगैरे परीषद्द प्राप्त झाले व ते त्यांस सदन दोत नसस्यानें 
श्यापासून दव्टण्याच्या बेतांत असला तर त्यावेद्दीं व्यास ते धर्मेभावनेंत स्थिर करतात. 
कदाचित्‌ कोणी रोगवेदनेनें व्याकुछ होऊन रहदूं छागला तरी त्यावेत्हीं त्याचा तिरस्कार 
करून त्याला मर्मी छागेल असे भाषण न करतां मिष्टभाषणांनीं संतुष्ट करावें. अगोदरच वेदनेनें 
त्थाचे परिणाम चंचल झ्ाालेले व त्यांत तिरस्काराचे दाब्द जर त्याष्या कानीं 
रोगपीडितांचा तिर- पडले तर त्याला तीत्र मानसिक दुःख होऊन दुर्ध्यान घडतें. तो आपस्या 
सस्‍्कार करूं नये. ब्रतापासून ढृद्धून उछट वाईट आचरणाकडे प्रवृत्त होतो. अथवा कर्धी 
कधीं तर आत्मघात देखील करण्यास तयार द्वोतो. म्हणून आराधक पुरु- 
बाचा पिक्कार किया तिरस्कार करूं नये. उपदेश देणास्यानें पैर्य धरून त्याछा मोठ्या प्रेमानें वाग- 
बाबे. गोड बोदन त्याचें अंतःकरण आपल्याकड आकर्षण करून घ्यावें. सहज रीतीनें असा उप- 
देश कराबा कीं, तो ऐकतांच त्याला सब दःखा्चीं क्षणभर तरी विस्मृति ब्हावी. नेहमी करुणरसानें 
भरलेले व उपकारबुद्धि दिसून येईल असेंच भाषण मुखाबांटे उच्चारावें तें अर्से- 
४ दे आराधक पुरुषा | धर्मेच्छु ! सावध ऐस. पूर्व कर्माच्या उदयानें तुला रोगवेदना दोत 
भादेत. तुला परीषद्द प्राप्त ज्लाल्यामुत्ठे तीत्र दुःख होत आह. तुझे शरीर अतिशय निर्बल क्षार्लें भादे 
भायुष्य पूणे द्ोण्याची वेछ जब आली आदे. त्याअर्थी तूं आतां घाबरूं 
रोग्याछा असा उप- नकोसर. भय सोद्वन चैये धारण कर. भयभीत झालास अथवा दैन्य धारण 
देश थावा स रदृणून असाता कर्माठा थोडीच दया येणार आद्वि ? तुला प्राप्त 
झालेलें दुःख कोणासद्दी नादींसें करतां येणार नाहीं. असाता कर्माचा उदय 
गाहौसा करून साता कर्माचा उदय आणून देण्यास कोणी इंद्र, धरणेंद्र, अदमिंद्र किंवा साक्षात्‌ 
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जिनेंद्र देश्िक समर्भ नाहीं. असे असतां विनाक्ारण ही भीति तूं आपस्या मनांत आछनली भादेस 
ती न्यू आदे. मा भिन्नेषणामुक्धें तुझे दोन्दी लोक विधद्नन जातीर व धर्मापासून पराइ्मुख ब्ारें 
रागेल, त्याऐवजीं पैदे ठेवश्जील व ब्याकुलता न करतां आलेलें कम भोगशील तर पूर्वकर्माची 
निजरा होऊन नवीन कर्म बंधलें जाणार नादीं. 
तू जैनचर्म धारण केला असें म्द्वणवितोस. त्यागी, ब्रती पुरुषांमध्यें श्रेष्ठ. म्हणून तुझी मान्यता आइे, 
सर्व लोक तुत्ण मोठा ज्ञानी समजतात. सध्यां अस्तित्वांत असलेल्या धर्मघारक पुरुषांत तुझी प्रस््याति 
आह. त्वां ब्रत ग्रहण केलें आहरस. यथाशक्ति ब्रतसंयमाची प्रतिज्ञा त्वां धारण 
प्रतिह्ञाभंग करू. केली आद्वेस. आतां ती प्रतिज्ञा रोगवेदननें व्याकुछ द्वोऊन मोड पाहतोस- 
नये. यामु्कें तुझ्ी जगांत अपकीर्ति होईल व परलोकही बिघडेल. याशिवाय इतर 
जे तुझे धर्मबंधु व धरम यांवरद्दी अपकीर्तिचा ठपका येईल, तुझे आचरण 
पावन दुसरे मोर लोकद्दी याचप्रमाणें संकटसमयाीं प्रतिज्ञाभंग करूं पादतील. ज्याप्रमाणें क्षत्रिय 
कुलांत उत्पन्न झालेला महान्‌ सेनापति रणसंग्रामाध्या मोठमोठ्या गोष्टी सांगून, शत्रु समोर येतांच 
धाबरून पढदूं लागला तर इतर सैन्याची काय अवस्था द्दोइल ? व्ांनीं सेनापति गेल्यावर कोठबर 
धैये धरांव ? कदाचित्‌ या संकटांतून प्रतिज्ञाभंग करून जगलास तरी ज्यांत छोकनिंदा व धिक्कार 
सद्दन करावा लागेल. तरी असे जिर्णे काय उपयोगाचें ? याचप्रमाणें प्रथमतः त्वां व्यागसंयमब्रताची 
प्रतिज्ञा प्रद्यण केली व ती आतां सोडण्यास तयार झ्ञाल्यानें तुझी जगांत मोदी अपकीर्ति द्दोईल. 
याशिवाय अश्ुभकर्म नादींसें होईल असही नाहीं. पुरदें याहुनद्दी अधिक दुःख देणाज्या अद्युभ 
कर्माचा बंध बांधला जाईल, त्याची असंख्यात कालाची मर्यादा असेल व तोपयैत याहूनही अधिक 
दुःख भोगाें छागेल. यापूर्वी तू,'मी जैनधर्माचा परमभक्त आह, जिनेंद्राची आज्ञा 
बेदनेचें भय बाछूयूं पालन करणें ढेँ माप्नें कतन्‍्य आद्वि व म्दणून हा बताचरणादिक क्रिया मी 
नये. ग्रहण करणार. जें ज्ञान, आचरण अनंत जन्मांत दुर्लभ तें मा बीतराग 
गुरूच्या प्रसादानें यात्रेत्ठीं प्राप्त न्ना्ें आई तें मी कर्से टाकूं !” असा 
निश्चय केला द्ोता. असे असून आता रोगापासून बेदना द्वोऊं लागल्यामुछें मन चंचल द्वोऊं दर्णे 
लाजिखाणें आह. ज्या बेदनेचें इतकें मय बातें आद्वि त्यापासून अखेर काय द्वोणार ? मरण प्राप्त 
होईल ! एवढेंच ना | तें कर्धीतरी एकत्रेव्लीं येणारच आहे. ज्यान देह धारण केला आद्े त्याला 
मरण हैं अवश्य यावयाचेंच, परंतु या प्रसंगीं बीतराग गुरूनीं उपदेशिलेल्या ब्रतसंयमाचा भयाओनें 
त्याग न करतां चार आराधनांना शरण जाऊन मरण प्राप्त करून घेतलें तर यासारखा दुसरा 
फायदा ना, त्रेलोक्याची विभूति जरी एकजेछ प्राप्त ज्ञाली तरी तीदी नाशबंत असून पराधीन 
आंदे. पण द्वी आराधनेची बिभूति अथवा संपत्ति अविनाशी असून अनंतसुख प्राप्त करून देणारी 
आहे. जें समाधिमरण आप्त ब्हावें महथूत म्रनि, आचार्य, उपाध्याय पचछा करीत असतात व सम्ब- 
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भार भद्दे तरी ग्राहन अप्ठ आनंद तो कोणता ! त्यांवून बरचेवर या रोगाच्या बेदना बाढत आदेत 
ही सेठी कृपाच सम्जाबी. कारण यापासूम तुमचें झरीसबरील प्रेम नाहींस होत ज़ाईल. पूर्वी ज्या 
असाता कर्माच्रा बंध केलेला द्वोता त्याचा योब्याबेत्यंत नाश होऊन जाईछ आगे दुःख व रोगांनीं 
भरलेल्पा या शरीररूपी कैदखान्यांतून तुमची सुठका होईल. विषयोपभोगादिकांपासून बिरक्ति उत्पन्न 
होई॑ल, परद्व्यावरील ममत्व घटेछ, मरणा्चें भय राहुणार “नाहीं, पुत्रमित्रबांधवादिकांवरील ममता 
कमी द्वोईछ. याप्रमाणें अनेक उपकाराच्या गोष्टी बेदनेपासून उत्पन्न द्ोतील. वेदनेमुकें भयभीत 
झालंत तरी त्यापासून उलट दुःखच वाढणार, कर्माचा उदय टब्छणार नाहीं. मग बिनाकारण चैर्य 
सोइन काय उपयोग ? थ्राप्रसंगीं घैये धारण केलें तर कर्म जिकतां गईल, 
ज्याला कर्माला जिंकतां येइल तोच घूर म्हणविला जाईल, या प्रसंगीं तुम्ही रडाल, तडफड 
कराल, कासाबिस कराल तर कर्म तुम्हाला मारून टाकून तियचादिक कुगतीछा नेऊन पोंचबील. 
तेयें अनंत दुःख भोगावें छागेल. ज्यायोंगें तुमर्चे कुल, जाति आणि धम 
शूर कोण !  यांची कीर्ति बाढ़ेल व तुम्दाला दुःख होणार नाहीं अर्सेच बर्तन यावित्ठीं 
तुम्द्दी ठेवर्े पाहिजे. जे शौरयंशाली क्षत्रिय कुलांत उत्पन्न झाले आदत ते 
रणभूमीवर शन्रकट्टन कसाही जोराचा आधात ज्ञाल्ा तरी तो सहन करतात. शन्नूछा पाठ दाखबून 
रणांचून पक्ून जात नाद्वीत, प्रसंगीं आपला प्राण देखिल देतात पण पाठ दाखबीत नाहींत. याच- 
प्रमाणें परमबीतराग गुरूला शरण गेलेक्या शर पुरुषानें अशुभ कर्माचा ग्रद्वार ज्ञांठा म्दृणून देद्द 
सोडाबा, पण दैन्य दाखबून अशुभ कर्माला हार जाऊं नये. कित्येक जैन साधूंना दुष्ट वैन्यांनीं 
अरण्यामध्य समाधिस्थ असतांना चोंद्वोंबाजूर्नी अप्नि लावून दिला. त्याप्रसंगीं ते साधु ला अभ्नीत 
अनेक प्रकारच्या वेदना भोगिते झाले. त्यावेद्हीं त्यांनीं मनांत असा विचार आणला कीं, « आपल्या- 
मार्गे दें कर्माचें ऋण लागलें आह्े, त्याचा याबे््वीं फडशा द्वोत आह, म्दणून आपण घाबरून चैर्य सोडू 
नये. ” याप्रमाणें बचनाला अगोचर अशा वेदना बह्ांनीं"सोशिक्या. पंचपरमगुरूला शरण जाऊन 
मोव्या चैर्यानें त्या बेदना सद्दन करीत अम्नीत जद्भून भस्म झाले, पण भयभीत होऊन ब्रताचा त्याग 
करून पढ्ून गेले नाह्ीत, असा आत्मज्ञानाचा प्रभाव आदे. 
ज्यानें या शरीराहुन भिन्न, अविनाशी, अखंड, ब्लानस्वभावी आत्म्याचा अनुभव घेतछा आह 
स्यालाच अशी निष्कंप निभय वृत्ति प्राप्त दोत असते. अज्ञानी लोकद्दी परलोक प्राप्त ब्ह्यवा एतदथे 
मोठमोठ्या संकटाच्या प्रसंगीं बैये ठेक्तात. कितीद्दी भयंकर बेदना शरीसंत 
निर्भय बना... द्योत असल्या तटदी त्या जुम्तानीत नाह्वीत, मग तुम्ही तर संसारांतीड स्व 
दुःखांचा नाश बव्हावा म्दृणून जैनधर्म धारण केला आदे. तुम्हांठा भय 
बाक्युन आपत्या आत्य्याचे अकल्याण करून, जयांत भपकीर्तिला पात्र द्वोजन, दुर्गतीछा पात्र 
करे होता श्रेहि / बचा विचार करून आता सावंध उढ्वा. धर्म्र्ा शरण जाऊन कर्मजनित बेद- 
नेत्म जिंका, अस्त असंग पुनः अनंत जन्मांत की, प्राप्त दोणार नाहीं. सब्यां तुमची नाव तीछाछा 
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सूगलेली जादे असे समजा. यावेत्वीं यांतून उतरण्याचा आव्यस कराल तर ती संसारसमुद्रांत बुड़न 
जाई, सर्व आयुष्यभर मोठमोठे प्रंथ वाचून जें ज्ञान आजवर संपादन केलें, आपले विचार निमैल 
केले, तप, श्वाग, नियम धारण केछे ते सब है प्रसंग प्राप्त व्हावा म्हृणूनच. आतां तो प्रसंग प्राप्त 
झाला असतां बेदनेनें घाबरें होऊन भ्रष्ट व्डाल तर रोग किंवा वेदना नाहदींशा द्योणार नाह्वीत. मरण 
हैं. तर टव्वणार नाढींच. मग आपसल्या. आत्म्याला दुर्गतिरूप अंधकूपांत विनाकारण कां बुडबितां ! 
व्योवेद्दीं देशांत एखाद्या रोगाची साथ उत्पन्न होते, भयंकर दुष्काठ पडतो, कचित्‌ प्रसंगीं 
एखाद्या निर्जेन अरण्यांत आपला चुकून प्रवंश होतो, की अनिवाय संकट प्राप्त ह्वोतें, भयंकर रोग शरी- 
रांत उप्पन्न द्वोतो त्यावेद्तीं उत्तम कुल्यंत उत्पन्न झ्ालेले छोक संन्यास-मरण 
दुर्धर रोगांत संन्यास करण्यास उद्युक्त द्ोतात. इवेचा उपद्रव शहरांत सुरूं झाला असतां 
ध्यावा, त्याचें आपणाला भय बादूं नये म्द्ृणन दारु पिणें, दुर्मिक्ष प्राप्त झाललें 
असतां अन्नाष्या अभावीं मांस भक्षणास तयार द्वोणें, कंदमूल वगैरे अमक्ष्य 
पदार्थ भक्षण करणे, कोणी जबरदस्ती केली असतां भिऊन धर्मांतर करणें, दिंसादिक पंचमहा- 
पापासारखी कुकर्म करणें वगैरे प्रकारंचे आचरण करूं नये. असे आचरण नीच पुरुषानींच करणें 
योग्य आह. जैनधर्मानुयायी श्राबकानें रोगादिकांपासून तीत्र वेदना दोत असतांनादेखिल आपसल्या 
विचारांत फेर पड़ूं देऊं नये. अनंतकालपयेत प्रह्यण केलेला धरम, ब्रत, त्याग, नियम द्वे निःसंशय 
यथाविधि पाव्यले .जातीलच असा मनाचा पक्का निश्चय ठेवावा. मरणकालीं देखिल आपले विचार 
पवित्र रादिके, आचरणांत, ज्ञानां। फरक पडला नाद्दीं असें सब छोकांस आपल्या कृतीवरून 
दिसून' आल, तरच तुमची जगांत खरी कीति द्वोईल. अशा निर्मल क्रियेपासून उच्च अशा देवकुल्गंत 
जन्म ददोईछ, ज्यानें अनेक प्राणविधातक संकटप्रसंगीं आपले विचार बदलले नाह्वीत,। आचरणांत 
दोष येऊं दिला नादीं, उलट मेरुपबंताप्रमाणें निश्चक बृत्ति धारण केली किंवा समुद्राप्रमाणे गंभी- 
रता धरिली त्यांचीच जगांतील उत्तम पुरुषांत गणना द्वोते. ग्द्वणून समाधिमरण साधू इष्छिणारांना 
आचार्यानी निक्षून सांगितलें भद्दे कीं, 'तुम्द्दी रोगवदनन व्याकुछ्ठ द्वाऊं नका. या शरीराष्ट्रन आत्मा 
अत्यंत मिन्न आदि, ल्याच्या ज्ञानस्वभावाचें स्मरण करा. तीज्र वेदनेच्या व्यथा होऊं रागल्या असतां 
पूर्वी द्वाकन गेलेल्या धर्मवान्‌ पुरुषांनी चैये धारण करून कस आचरण ठेविलें द्वोतें त्याचा विचार 
मरनांत आणा. 
पूर्वी अनेक साधूंना, मुर्नीना सिंदद, वाघ वौरे दुष्ट व क्रूर पशली आपल्या नखांनीं विदीण 
केले तरी ज्यांनीं आपल्या आत्म्याचें चिंतन सोडिले नाहीं, व्याहून कोणत्या अधिक बेदना तुम्दाला 
सोसाव्या छागत अद्वित हें तरी ताड़न पद्दा. अतिशय कोमल ज्याचें 
प्रवेकालीन महा- शरीर व तत्काल दीक्षा ग्रद्कण केलेल्या सुकुमार स्वामीला एका कोरुणीनें 
स्यांचीं उदादरणें. आपल्या दोन पिल्अंसद तीन दिवसरात्रिपयत पायापासून भक्षण करण्यास 
प्रारंभ केला व जेब्द्ां कोल्दणीन छांडगीनने पोट फाडिलें तेब्दां छुकुमार 
स्वारमीनीं प्राणोत्सग केला. तोपयत आपकलें ध्यान सोडिलें नादी. अशा प्रकारचे भयंकर उपसर्ग 
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सदन केले व अचाट पैय धारण करून आपलें कल्याण करून घेतलें. अदा पुरुषापुदे तुम्हांला ज्या 
यत्किंचित्‌ बेदना होतात त्याचा काय पाड ! 

चुकोशल स्वामीला, त्यांच्या आईचा जीव जो वाधीण द्वोजन जन्मला द्वोता, त्यानें भक्षण 
केलें असतां ते आपसल्या अतापासून ढछ्कले नाह्ढींत, त्यापुद़ें तुमध्या बेदना किती दुःसद्द असर्ताल ? 

गजकुमार स्वामीला त्यांच्या शरन्नूंनीं सर्वागंत खिे ठोकिले तरी ते आपल्या ब्रतापासून 
ढब्लले नाद्वीत, त्याहून तुम्दांस वेदना जास्त द्वोत आद्वित काय ! 

सनत्कुमार नामक मुनीच्या शरीरांत खोकला, ज्वर, शोष, क्षुघेची तीत्र वेदना, ओकारी, 
नेन्नशूल, उदर वगैरे अनेक रोग उत्पन्न झाले. त्यांची वेदना त्यांनीं शंभर बर्षपयेत साम्यभावानें 
सोशिली पण चैर्य सोडून घेतलेल्या ब्रतापासून डगले नाद्दीत. त्याहूनद्ी तुम्द्ांठा अधिक वेदना द्वोत 
भाद्वत काय ! 

एणिकपुत्रांना कोणी दुशनें गंगानदीत नार्वेत बसबून बुडबिलें तरी त्यानीं आराधना 
सोडिली नाहीं त्याहुन तुम्द्ाला अधिक दुःख आदे काय ! 

भद्गबाहु मुर्नीना तीत्र क्षुपेची व्याधि जडली. त्यांनीं अवमोदर्य तपाची प्रतिज्ञा केली द्वोती- 
क्षुघेचे दुःख द्ोत असून तें आपल्या आराधनेपासून रतिमात्र ढब्ठले नाद्वीत. त्यापुढें तुमष्या बेदना 
कितीशा असतील ! 

ललितघटा नावान प्रसिद्ध असणारे बर्त्तास मुनि कौसांबी नदौच्या प्रवाद्यांत बाहुन गेले तरी 
ध्यानच्युत झाले नाद्वीत. 

चंपानगरीच्या बाहेरच्या बाजूला असणान्या गंगानदौचब्या तीरावर धर्मघोष मुर्नीनी एक 
मद्विन्याच्या उपोषणाची प्रतिज्ञा केली द्वोती. त्यांचें क्षुधच्या तीत्र बेदनेनें प्राणोत्कमण ज्लालें, पण 
त्यांनीं ब्रतभंग केला नादीं. त्यापुऱे तुमच्या वेदना कितीशा दोतील ! 

श्रीदत्त मु्नींना प्ृत्र॑जन्मीच्या वैरामुत्ठे एका देवानें विक्रियाऋद्धीनें भयकर शीत बेदना 
दिली, तरी ते मुनि न डगतां आपलें ध्यान न सोडतां निश्चल राद्निले त्यामुद्ें मोक्षाला गेले. 

बृषभसेन मु्नीना उन्द्वाने तापलेल्या दगडावर बसून ऊष्णवायूच्या लद्दरीनीं व प्रखर सूये- 
किरणांनीं अतिशय त्रास झ्ाला, तरी स्यामुब्ठे त्यांनीं आपछी आराधमा सोडिली नाहीं. 

रोदेेड नामक शद्दरांत अग्निराजाच्या कार्तिकेय पुन्राला क्रोंच नामक त्याच्या शनरूनीं शांनीं 
मारिलें, ध्यावेरव्य त्यान कायोत्सग ध्यान धरून त्या वेदना अत्यंत शांतभावानें सोशिल्या. 

काकंदी शदरांतील अभयधोष नामक मुनीच्या शरीराचे चंडवेग नामक वैन्यानें तुकडे केले, 
तरी वा बेदनेमुत्ठें ते भयभीत द्वोजऊन आराधना सोडण्यास उद्यक्त झाले नाद्वीत म्दणुन मुक्ति गेले. 

विद्युशर नामक चोराला तपथरणाचे वेरीं डांस आणि मच्छरांनीं सर्वांगाला भयंकर दंश 
केला तरी दुःखानें कातर द्वोऊन स्यांनों ध्यान सोडिलें नाह्ढीं म्दृणून त्यांची सद्गति झाली. 

चिलातिपुत्र नामक मुनीला प्रू्वजन्मीष्या वैय्यांनीं शख्रांनीं शरीरावर आघात केले. त्या आधा- 
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ताष्या धार्बेत मोठमोठे किडे उत्पन्न' झाले व श्वांनी संवागाला चौत्ठणीसारखों मॉक॑पोरडिली तरां 
स्या सर्व बेदना त्यांनीं अत्यंत शांत परिणामांनीं सोसून उत्तम गति प्राप्त करूँने घेतली. 

देड नामक मुनीला यमुनावक्र नामक त्यांच्या शगश्ननें बाणानीं बेघिंलें, त्या बाणाची शरीरांत 
तीब बेदना दोत असतांद्ी त्यांनीं शांतभावानें ती सोसूने आराधना सोधिलीं. 

कुंभकारकट नामक शह्दरांत अमिनंदनादि पांचशें मुनीना धाण्यांत घादन पिछले, तरी 
स्थांनीं आपल्या समाधौचा भंग केला नाई. व्यापुद़ें तुम्दाला होणास्या वेदना किती ! 

चाणक्य नामक मुनीलछा सुबंधु नामक त्याष्या बैन्यानें गाईच्या गोव्धांत कोंडून बाढ्वेरून 
आग लावून जाकून टाकिलें पण ्यावेव्गंद्दी स्या मुनींनीं प्रायोपगमन संन्यास धारण केला द्वोता. 
त्यापासून ते ढब्यले नाहींत, 

कुलाल नामक एका गांवच्या बाह्य वनामध्यें वृषभसेनादि मुनि आपल्या संघासद्द उतरले 
द्वोते. त्या बनाछा रिष्टाम नामक कोणी दुष्ट शन्रनें आग लाविली व त्यामुद्ठें ते सब मुनि दरध झाले. 
चण आपल्या ब्तापासून ढब्ठले नाह्वींत. 

सारांश, याप्रमाणें अनेक भयंकर वेदना आजपयैत मोठमोव्या वीरपुरुषांनीं सोसल्या आद्वित. 
त्यांची उदाहरणें तुम्हांस प्रंथांतून दाखवितां येतील. त्या सर्वाहून तुम्हांस ज्या बेदना द्वोत अद्वित त्या 
कितीशा अधिक असतील ? यावरून समाधिमरण साधू इष्छिणारांना बोध घेण्यासारखा आह्टे. 

बर वर्णिलेले सबे मुनि ज्यांना कोणीही साहाय्य नव्हतें, ते एकटे असून त्यांनीं आलेल्या 
संकटापासून परादृत्त द्ोण्याचा विचारही मनांत आणिला नाहीं. त्यांचें दुःख दूर व्हारवें म्दृणून 
कोणी प्रयत्न करण्यासद्दी जब नद्द्वतें, तशा प्रसंगीं न घाबरतां धैर्यानें 4. परमशांतमावानें 
त्यांनीं आाराधनेचें चितन केलें. आता यावेव्दी तुम्हांला असह्य असा कोणता उपसग येऊन प्राप्त 
झालेला आद्वि ? तुमच्या सेवेकरितां तुमचे सह्ृधर्मी बांधध कमर कसून तयार आहत, मग तुम्दी कां 
घाबरे द्वोतां? मार्गें जे मोठमोठे पुरुष होऊन गेले त्यांची सेवा करण्यास अथवा संकटकालीं साद्वाय्य 
करण्यास तरी कोण द्वोतें काय ? व्या साधुपुरुषांबर दुश्टांनीं भयंकर उपसर्ग केले, त्यांना अग्नींत 
जाव्वलें, पत्रतावरून ढकललें, शत्नांनीं घाव केले, पश्ूनीं भक्षिलें, पाण्यांत बुडविलें, अनेक प्रका- 
रचे अपरब्द बोछून मन दुखविण्याचे प्रयत्न केले, तरी ज्यांनीं आपत्ा शांत स्वभाव सोडिला नादों. 
त्यांच्या एका अंशाइतकाही उपसर्ग अद्यापि तुम्दांस प्राप्त ज्ञाला नाहीं. तुम्हाजवक्ठ मर्नांत करुणा 
बाहगणारी, परमघर्मोपदेश देणारी सवे मंडछी हजर आद्वत. परिणामांत आकुलता उत्पन्न द्वेईल अशौ 
आजुबाजूची परिस्थिति नाहीं. थेडी, ऊन, पाऊस, वारा यांचा उपद्रव नाहीं, तरी तुम्दी इतके घाबरें 
झालां आहां, याला काय म्दणाबें ! तुम्दांला फक्त कांदी रोग व अशक्तता यापासून क्षुधातृषेची 
बेदना दोत आह स्याकडे तुम्दी लक्ष लावूं नका. सहरधर्माजनांच्या मुखाबाटें निधणाय्या जिनवाणी- 
रूपी अमृताचचें पान करण्याकडे मन वव्यवा म्दृणजे त्यापासून वेदनारूपीं विषा्चें शमंन द्ोऊन 
मनास शांति प्राप्त होईल, परिणाम निमंत द्वोतीछ, धर्मोविषयीं उत्साह उत्पंत्र दो, पापाची 


पते शर्ट मर्वनोषिकॉरं श्षुद॒ 
निजरी दहोईछ व भंय वोटणार नाहीं 

यो उलंट, बेंदना द्वीत अंसतों तत्भ्मछ करूंन जो पापबंध दोर्णार त्यापातूंन चतुर्गतीत 
कोकोणती दुःखें प्राप्त द्वोतील याचा विचार करा म्द्ृणजें तुमच्या लक्षार्त येईल कीं, संसार्रात 


परिन्रमण करीत असतां जीवाला कौणत्या बेंदना प्राप्त शाप 
नरकतियैच गर्तीतील राद्दिलया आद्वेत ः अनेकवेब्य क्षुधा, तृषा, वेंदनेनें ब्याकुछ होंऊन 
बेदेनेचें स्मरण करा. छागलें, अनेकवेव्यंं अग्नीत दग्ध होऊन, पाण्यांत बुड़ेन, विषभक्षण करूंन 
सिंद, व्याप्र, सर्पादिक दुष्ट पशुंच्या भक््यस्थानीं पड़न, पर्वताधथ्या अत्युझ 
शिखरावरून पड़न व शश्रधातांनीं मरावें छागलें आद्वे. आतां कितीसें दुःख ! याददपिक्षां नरक- 
तियेचगतीमध्यें जें दुःख भोगिलें आदे त्याची अवस्था फक्त सर्वज्षव जाणण्यास समर्थ आद्वित. त्याहूने 
येयें जया वेदना तुम्दांस भोगाब्या छागत अद्वित त्या फार कमी व थोडावेक ठिकणाय्या आदित 
मदृणून यापासून भयभीत होऊन थैय सोइ नका. कर्माच्या वश होण्यानें भयंकर वेदना चारी गतीत 
भोगल्या आद्वित. स्पार्चे कोटिजिह्वांनीं वर्णन करणें अशक्य आहे. नरकांत जें दुःख प्राप्त होतें व्या 
नमुन्याचें दुःखच मु्हीं येयें नाह्दी. शात्रांत त्याचे वर्णन आहद्दे त्यावरून त्याची कब्पना द्वोते. 
पांचव्या नरकापर्यतच्या त्रिव्यंत ऊष्णतेची इतकी तीजत्र बेदना आह कीं, मेरूपबंताएवढा लोखंडाचा 
गोव्ठा येथून सोडिला तर तो स्था जमिनीवर पॉर््दोंचण्याते अगोदरच विरधक्ूून जाईछ. त्याहून 
तुर्द्ाला तेयें रोगाची वेदना किती अधिक द्वोत असेल तें पहा. पांचब्या नरकाचा तिसरा भाग व 
साद्॒ब्या, सातब्या प्थ्वीष्या बिव्ठामध्यें शीत बेदना इतकी भयंकर आद्दे की त्याच लोखंडाच्या 
गोल्याचे आहून बफचि घद्ट दगड होतीछ. इतकी तीव्र वेदना जीवानें अनंतकाल तेयथें 
भोगिली आई. मनुष्ययोनीत ज्बर, श्रास, कास इत्यादि रोगाची व क्षुधातृषेची बेदना, ऊष्णकाव्यंत 
होणारी व शीतकाछांत शीतज्बरापासून होणारी वबदना कितीशी असणार ! ती थोडाबेछ राहु 
नादींशी द्वोणारी आह. महृणून धर्मबारक व ममत्व त्याग केलेल्या पुरुषांनीं ती अल्पवेदना शांत- 
भावानें सोशिली पाद्विजि. हा प्रसंग प्राप्त झालेल्या बेदना समभावानें सहन करण्याचा आदि. 
याव्रेदीं जर परिणामांत छेश उत्पन्न होऊं दिला तर कर्माचा उदय तुम्हाला सोडील असे नाहीं. 
सुखदुःखाच्या वेदना तर सोसल्याच पाद्विजेत, वेदनेनें चिट्टन तुम्ही अपधाताला भ्रवृत्त व्द्वाछ तर 
नरकांत याहून अनंतपट व असंख्यातकालपर्य॑त त्या सोसाब्या लागतील, 
नारकी जीवांच्या शरीरांत पापाच्या उदयानें स्वभावतः अनेक रोगांचें वास्तव्य असरतेंच, 
नरकांतीक जमिनीचा स्पशे द्वाच प्रथमतः कोव्यवधि विंचवाच्या दंशाहून अधिक भयंकर आदे 
नारकी जीवांना क्षुधातृषा इतकी अचाट आह्े कीं, पृथ्वीतील सव अन्न 
नरकदुःखाची . भक्षण केलें किंवा सब समुद्र श्राशन केले तरी तृप्ति द्वोत नाहीं. पण 
कंत्पना. अन्नाचा एक कण किंत्रा पाण्याचा एक येंब मित्लेल तर शपथ | नरकांतील 
पद्िल्या पटलांतील मातीची इतकी भयंकर दुगधी येते कीं त्यांदून एक 
कण जर मनुष्यलोकात आणला तर अर्धा कोसाध्या आजुबाजूचे पंचेंद्रियं मनुष्यतियँच सर्व मरण पांव- 
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तौल. दुसन्या पटलाष्या मातीध्या दुर्गधीनें एक कोसाधक्या आजूबाजूचें मरून जातील. यात्रमाणें 
प्रत्येक पटछाछा अर्घा अर्धा कोस बाढत वाढत सातब्या पृथ्वीज्या एकोणपन्नासन्या पटलष्या 
मातीत इतकी दुर्गधी आदे कीं त्याचा एक कण येथें आला तर साडेचोबीसकोसाच्या आजूबाजूचे 
प॑चेंद्रिय मनुष्यतियेच मरून पडतील. याचश्रमाणें नरकांतील रूपरसशब्द भयंकर आह्ित. त्या सर्वा- 
पासून द्वोणारें दुःख सर्वज्ञाशिवाय इतरास कल्णें अशक्य. अशा प्रकारचें दुःख अतिशय परिप्रदद, 
अमर्याद आरंभ यामुक्ठें व सप्तन्यसन, अभक्ष्यमक्षण, दिंसादिक पंचपापग्रवृत्ति, निर्माल्यमक्षण बगैरे 
क्रियेपासून प्राप्त होते. नारकी जीवांना मानसिक दुःखट्टी अपार आदे. त्यांचे शरीरांत द्वोणारें, 
क्षेत्रांत दोणरें व परस्परांत अछ्ुुराकडून उत्पन्न करविलें जाणारें दुःख बाणीनें वर्णन करण्यासारजखें 
नादीं, नरकांत भयुष्य पूर्ण श्ाज्याशिवाय मरण प्राप्त द्वोत नादीं. या सर्व गोष्टीचा विचार मनांत 
भाणा. 
तियैच आगणि मनुष्यांना पापाच्या उदयानें जें दुःख सोसावें वागतें तें तर तुम्दांला प्रत्यक्ष 
दिसतच आदे. त्याचें वर्णन करण्याची जरूरी नादीं. पराधीन अशा पश्चूंचें दुःख म्दृणजे त्यांना बोलतां 
न येणें, क्षुधा, ठृषा, शीत-उष्ण, मारण-ताडन, अतिभारारोपण, नासिकाछेदन, 
पश्च॑च्या दुःखाची.रज्जुबंधन बगैरेपासून होणारं दुःख भोगावें लागतें. त्यांना खेच्छेनें ह्िंडतां, 
कब्पना, फिरतां, बसतां, उठतां येत नाद्दी अथवा कोणालादी दुःख सांगण्याचा किंवा 
दाखविण्याचा मार्ग नादीं; अमक्याच्या घरीं राद्दीन, अमक्याच्या घरी रादणार 
नादी दें त्याथ्या स्वाधीन नादीं; चांडाल, म्लेंच्छ, कसाई वगैरे निर्देयी लोकांच्या धरीं किंवा ब्राह्मण 
वैश्यादिकांष्या घरीं त्यांना बांधा, दोन्द्दी गोष्टीत त्यांना कांद्वींच सांगतां येण्याचें साधन नाहीं; कोणी 
स्यांना अनेक प्रकारानीं मारून पीठ पाडतात, तर कोणी त्यांना आद्वार-पाणी देत नाद्वीत; 'कोणी 
अगदी योडा आद्वार देऊन पुष्कव्ठ ओझें वाद्वावयास छावतात. अश्जा स्थितीत आपल्यावर द्वोत 
असलेला जुद्धम कोणाजवलद्दी जाऊन सांगण्याचें त्यांना सामर्थ्य नाह्ठी. कोणी दयाद्बुद्धौनें त्या 
दुःखापासून रक्षण करणारा भेटत नाद्वीं. नाकांत वेसण असत्यामुं्ठें ली बरचेवर जोरानें ओढण्यांत 
कर्षी की नाक चिरून जातें, अति ओझ्ले ओढंण्यानें खांदा स्टन त्यांवून मांस दिसूं लागतें, कोर- 
. ब्याष्या मारानें पाठ फुट्टून त्यांवून रक्त बाहूँ छागतें, जखमेंत कर्घी की किडे पढून तीत्र 
बेदना द्वोके छागतात, तरी ओझ्षें लादण्याचें कोणी कमी करीत नाह्ीं. अतिशय ओर पाठीवर 
लादल्यामुठं किया गाडीत घातत्यामुव्दें तें घेऊन चालण्याची ताकद नाद्दी, त्यामुलें गाडी ओढवली 
नादी किंता चालबर्ले नाहीं की, ममस्थानीं कातव्याच्या वादीच्या चाबकानें किंवा लोखंडाच्या अणीने 
टोंचून काठीनें घाव घातछाच समजावें. याशिवाय मुखावाटें दुःशब्द उच्चारण्याची तर सीमाच नादीं. 
निष्कारण रागांत येकन ज्या पद्चला चाव्ण्याचें सामर्थ्य नाद्ी त्यांस बेच चालविण्यास उद्युक्त 
ब्हावयाचें, नाकांत वेसण एवढी जबरदस्त अडकावयाची अथवा मोठ्या साखब्दंडानें व्यास असें 
मजबूत बांघून टाकाबयाचें कीं त्यांस बिलकुल हलन-चलन करतां येऊं नये. याप्रमाणें तिय॑चांना 
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डोणारें दुःख तुम्हांला प्रत्यक्ष दिसत आह. त्यापुद़ें तुम्दांठा कितीस दुःख होत असेल ! 
आकाशांत फिरणारे, पाण्यांत राहणारे व अरण्यांत बास्तन्य करणारे पश्चु-पक्षी वगैरे जीव 
परस्परांना भक्षण करतात. आपकें भक्ष्य शोधीत असतां कोणी पश्चु ब कीटकपक्षी बगैरे कोढें छप्नून 
बसला असेल तर त्याछा शोघून काढतात, निर्बल प्राणी बलवान्‌ प्राण्याष्या 
अरण्य पश्च-पक्ष्यांप्या भक्ष्यस्थानीं पडतात. शिकार करणारे मिल्ठ, पारधी बगैरे छोक भरण्यांत 
दुःखाची कल्पना, जाऊन द्रिण वगैरे प्राणी धरून आणितांत. त्यांचा वध करतात. त्यांचें 
मांस शिजबितात व मसाल्यांत घाद्न मक्षण करतात, सारांश अश्ञा 
प्राण्यांबर कोण दया करतो ? पूर्वी ज्यांनीं दयाधम स्वीकारिछा नाहीं व द्रन्यलोभानें अनेक 
प्रसंगी खोटें बोददन, मायाचार योजून, विश्वासधात करून, द्रब्यसंपादन केछें स्पा्चें फल तियेच- 
योनीत जन्म घेऊन भोगावें लागतें. असा मनांत विचार आणून प्राप्त झ्लाले्या संकटांत दुःख 
करण्याचें सोइन था. 
मनुष्ययोनींत इड्ट वियोग व अनिष्ट संयोगापासून अनंत दुःख प्राप्त होते. याशिवाय निर्ध- 
नता, पराधीनता, बंदौगृहद, अपमान, मारण, ताडन, रोग, जरा, अंधरव, 
मनुष्य दुःखाची. बहिरिपणा, लंगडेपणा, क्षुधा, तृषा, शीत, उष्ण, नीचकुलांत जन्म, नीच- 
कब्पना. क्षेत्रांत जन्म, अंगोपांग झड्टन जाणें, इच्छित आद्वार प्राप्त न होणे बगैरे 
गोष्टीमुें आजपर्यत जें घोर दुःख भोगिलें त्याचें चिंतन करा व त्याहून 
याबेढ्वीं तुम्दांस कोणतें दुःख अधिक अद्दे तें पद्दा. 
याप्रमाणे नरकतियैच गतींतील दुःखाला पार नाह्ीं. पण पापाचा उदय प्राप्त न्लाला असतां 
मनुष्य गतीतद्वी फार दुःख सोसाबें लागत. अज्ञानामुत्ठे, कषाय व अभिमानाध्या वश झ्ञास्यामुद्धें 
दो गोरे मानसिक दुःख करपना करता येण्यासारखें नाह्ीं. कर्माची, शक्ति 
मानसिक दुःख. अपरिमित अद्दे. ज्यांचा शब्द ऐकल्यावरोबर मस्तकांत तिडिक उठते अशा 
महादुष्ट, अधम, निर्दयी, अन्यायमार्गी लोकांच्या संगतींभु)ं  रात्रदिवस 
त्रास सोसाबा छागतो. मनांतून भीति नाद्दीशी -होत नाहीं. आपणावर उपकार करूं पाइणोर, 
आपस्यावर प्राणाहनद्दी अधिक प्रीति करणारे व ज्यांच्या संयोगापासून परस्परांना आपकडेें 
जीवन सार्थक झ्ञालें असें वाटतें अशा ख़्रीपुत्रमित्रांचा वियोग द्वोण्यानें, बाल्यावस्थेत आपस्या मुली- 
बर विधवा द्वोण्याचा प्रसंग आल्यानें, आपली उपजीविका नादींशी द्वोण्यानें, आपलें धन दुठिलें 
जाण्यानें, अतिनिर्धनता प्राप्त झाल्यानें, दिवसभर कष्ट करून पोटभर अन्न देखिल न मिल्ण्ण्यानें, 
कर्वशा स्री, दुराचारी पुत्र व भावाभावामध्यें बैर द्वोण्पानें, गुणवान्‌ मालकांचा वियोग द्वोण्पानें, 
निष्कारण आपणावर खोदा कलंक आल्यानें अतिशय दुःख द्वोतें. द्वे धीर पुरुषा ! याहुन तुला या 
संन्यासप्रसंगीं जी बेदना द्वोत अद्दि त्याचें दुःख अधिक वाठतें काय ! 
कर्मोंदयानें मनुष्यजन्मांत उत्पन्न होऊन अम्नींत जकून मरावें छागलें, सिद्द, बाघ, सर्प वगेरे 
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दुष्ट प्राण्यांनों अनेक प्रसंगी तुम्हांछा मक्षूण केलें. अनेकवेत्य॑ हात, प्राय, कान, नाक क़राइड, 
सुछाबर चढ़वून ड़ व जीम उपद्ून काढ़ली अडे. यात्रमाणे 
पराधीनतेचें दुःख मनुष्य जन्मांत अनेक प्रकारचें दुःख भोगलें, बलवान झज़ूंनी कार्टीनें 
बेतानें, मुश्टिप्रद्मारानें, मुक्वरानें, चाबकानें, छोखंडाब्या साखब्दीनें व शखरानें 
पुष्कब्ठदां बिदारण केलें. कृधी लाया बुक्‍्या पण खान्या लागल्या. कर्षी कधी दव्ठण कांडण बगैरे क्रिया 
पण कराव्या छागल्या. या सब गोष्टी पराधीनतेमुल्ठें घद्दन आल्या. आतां जैये धरून कर्मोंदयानें 
प्राप्त द्ोणान्या दुःखाला शांतपणानें एकबेत्य॑ भोगाल तर पुनः तुम्हाला असे पराधीनपणाचें दुःख 
सोसाबें छागणार नाहीं 
आजपयैत सर्व प्रकारचें रोग तुम्दी अनेकवेत्यं भोगले आद्वेत. या समयों तुम्दाला प्राप्त 
झालेला रोग लौकरच नाहींसा दोईल. रोगाशिवाय दें जीर्ण झ्ालेलें व मलमूत्रांनीं भरलेलें शरीर 
नादींसें द्वोणार नाह्टीं व त्याशिवाय तुमची या देहावरून ममता पण कमी 
रोगपीडा सद्दन करा. द्वोणारी नाद्दी. या रोगामुलेंच तुमची धर्मावर अचल प्रीति बसेल व रोग- 
जनित वेदनां द्वीच तुम्द्ांव उपकार करण्याकरितां प्राप्त ज्ञाली अद्दि असें 
पान तुमचा दृषे गगनांत माबेनासा होईल. बाबानो ! तुम्ही आजपयेत संसारांत जें दुःख भोगलें 
आद्े त्याध्या अनंतान्या भागाइतकेंद्दी सांप्रतचे दुःख नाद्वी. मग यासमयीं भयभीत होऊन धर्मपराड्‌- 
मुख कां होतां १ 
तुम्दी कर्माष्या वश होऊन चतुगगंतीत भयंकर दुःखें भोगिरीं आहत. आतां द्वा धर्म 
धारण करून अतसंयम धारण केलें आद्वे. अशा प्रसंगीं बेदना प्राप्त ढोकऊन दुःख होत भद्दे 
म्इणून ह्ार्चे भय का बात्ठगतां / कर्माबेशानें आजपयैत जीं दुःखें सोशिलीं 
बेदनेला भिऊं नका. तींच दुःखें जर धर्म रक्षणाकरितां एकवेक शांतभावानें भोगिलीं असती तर 
कर्माची निजंरा द्वोजन असा प्रसंग पुनः न येता. म्हृणून द्वे धीर पुरुषांनो ! 
आता तुम्दी या समाधिमरणग्रसंगीं प्राप्त ल्लालेस्या बेदनेमुत्ठें भयभीत द्वोऊं नका. निर्भय ह्वोऊन 
आलेला प्रसंग साम्यभावानें पार पाडा. वेदनेला मिऊन ती नाद्वींशी दुद्वावी म्दणून इलाज करूं. 
लागाल तरी ती वेदना जोपयँत कर्माचा उदय प्रबल आद्व तोपयँत नाह्वीशी होणार नाहीं. तम्द्दी इठाज 
योजा वा न योजा, वेदनेवर केलेले अनेक उपाय कर्माचा उदय मंद असेल तरच उपयोगी होतात, 
एरूद्दी होत नाइीत 
कर्माच्या उदयाचा जोर असला तर मोढी शाफिमान्‌ औषध्धे देखिल आपकछा गुण दाखबूं 
शकंत नाद्वींत, ज्यांना ब्रततपश्चरणादिक क्रिया नाह्वींत असे छोक योग्यायोग्य आणि भक्ष्याभक्ष्य 
याचा विचार न करतां रात्ंदिवस मनास वाठेल तें भक्षण करीत असतात. 
शक्तिमान्‌ औषध गुण त्यांना रोग प्राप्त ज्ञाका असतां अनेक उपाय करीत असूनद्री उपयोग द्वोतो 
देत नाईी. .. आसें दिसून येत नाद्ठी. मग तुम्ही तर ब्रततपश्चरण, धारण करून. अयोग्य 
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कियेचा त्याम केलिले' आद्वांत: तुम्दात्य रोगामुल्ें वेदना होत असतां ध्याकुछ द्वाऊन स्पाचा अ्ति- 
कार कराया भरी इच्छा कां होते ! अहो ! शहलोकी सजासॉरखी अलुकूल सामग्री तर दुसंग्पा 
कोणाल उपलब्ध नाहींना ! राजे ल्मेकांना अत, उषोषणें, भक्ष्यामक्ष्य, योग्याथोग्य हें पाहण्यासेंद्ी 
कारण नसतें. अनेक प्रकारची दिंसा क आरंभ करण्थाचीड़ी त्यांना भीति नाहीं. त्यांष्या अंतः 
करणांत दया नसते. त्यांचे पदरीं मोठमोढे धन्बंतरी असतात. इजारों रुपये खर्चून अचुक गुण 
दाखबिगणारी अनेक ओषपेंद्री त्या वैश्वाजबद्ठ तयार असतात. पण जेब्द्मां राजाला कर्माष्या प्रबल 
उदयानें एखादा जबरदस्त रोग प्राप्त होतो तेब्द्ां त्याचा उपशम करण्याे बैद्यांचे द्वातून होत नादी- 
मग तुम्दी त्यागी व अती आहत. तुमष्या अंतःकरणांत दया भरलेली आदे. अनेक वैयाबुत्य करणारे 
लोक तुमच्या सेवेला दजर आद्वित. ते सर्व तुमष्या वेदना नाद्टीशा करूं: शकत नादीत. तुम्दांस बेदना 
नाददीशी करण्याची इच्छा असेल तर पक्त जिनेंद्राष्या वचनरूपी औषधाचें सेबन करून परम 
साम्यभाव ढेंच कोणी एक परम रसायन ग्रहण करा व पूर्व कर्माष्या उदयरूप रसाछा श्ञांतभावानें 
सद्दन करा, त्यामुत्दें अशुभकर्माचा रस नादींसा द्वोजन नवीन कर्माचा बंध द्वोणार नादीं, 

मरण दे एका पर्यायांत एक वेह् केब्द्धां तरी द्वोणार आदे. पण संयमयुक्त मरण प्राप्त दोण्याचा 
समय याच ठिकाण्णों प्राप्त ज्ञाछा आह, यामुव्ठ या प्रसंगाच फार माद्ात्म्य आद्दे. यवित्धीं सावधान 
पाहून हर्षानें मरण साधल्यास अनेक जन्मांत वरचेवर मरण करण्याचें कारण 
संयमयुक्त मरण पड़णार नाहीं ब अत्पायुष्यामष्यें आर्तपरिणामांत मरण येणार नाढीं, अद्युभ- 
पत्करा. कर्माच्या उदयाला प्रतिबंध करण्यास इंद्रादिक देव देखिल समर्थ नाहीत. 

संग दे अरुपदक्ति धारण करणारे लोक तुम्दाला करसे बचावू शकतील ! 
जो बृक्ष तोडण्याला द्वत्ती देखिल समर्थ नाद्दीं तो एखाया अशक्त अशा सशाकहन कसा 
लोडला जाईल ? ज्या नदीब्या भयंकर प्रवाद्वांत मोढा बलवान्‌ दत्ती वाहन जातो वा प्रवाद्मांतून 
एखादें ससे बाद्वत गेलें तर त्यांत आश्चर्य कसलें ? जो कर्माचा उदय तीये- 
कर्मांदय आर्जेक्य कर, चक्रवर्ती, नारायण, बलभद्र व इंद्रादिक देव अशा पुण्यशाली पुरु- 
आदे. षांनादी अर्जिक्य, तो उदय तुम्दां आम्द्दां सारझ््या सामान्य माणसाला कसा 
जिंकता येईल ! सारांश, अर्जिक्य कर्मादय असाता कर्माच्या उदयानें रस 
देत असतां ब्वेश करूं नका. पैये धारण करून साम्यमावानें त्याची निजेरा करा. कर्मो- 
दयानें दुःखी दोऊन रडाल, विलाप कराछ, दैन्य दाखबार, तरी वेदना नाह्दीशी दोणार नाई. 
ही कमी न द्वोतां बरील उपायांनीं उछट बाढतच जाईछ व ब्रत, संयम, धरम व कीर्ति यांचा नाझ 
होईल. शिवाय आतत॑ष्यानांत मरण आलें तर तिय॑चयोनींत उत्पन्न ब्हाबें छागेल हें निराक्ेच. असा- 
ताचा उदय प्राप्त ज्वाला असतां तो नाडदींसा द्वोऊन छुख प्रा ब्दावें म्हणून विछाप करण, रडणें, 
दीनभाषण करणें म्दृणजे बाकूंदून तेछ काढण्यासारखें, पाण्यांतून लोणी काडूं पाइण्यासारखें, 
अथवा तांदकाकरितां भूस कांडणें यासारखें निरुपयोगी आदे. यापासून उलट तीज़ बंध द्योणार आदे. 
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एखाद्ा माणसानें पूर्वावस्थेंत कोणापासून कर घेतलें व ते मुदत संपतांच देऊन ठाकलें म्हणजे आपस्या 
डोकीवरील भार कमी झाला असे तो मानतो. ल्वाप्रमाणें धर्मवान्‌ पुरुषद्दी कर्मादयानें प्राप्त ज्ञाडेले रोग, 
दारिय्य, उपसग व परीषद वौरे आले असतां ध््यांची पीडा शांतपणें सहन करील व स्यापासून 
ऋणमुक्त क्षाल्यासारखें मानून दुःख न करतां आनंद मानील. 
« मल यावेत्ठी पूर्वीक्ृत कमें उदयाला येऊन दुःख देत आदे दें फार चांगलें क्ालें, कारण 
या प्रसंगीं मजजबत्श ज्ञानरूपी धन पुष्कछ आदे. माह्या अंतःकरणांत पंच- 
धर्मात्म्याचें संकटांत परमेष्ठीचें चितन सतत चाललेलें आदे. माझ्ले धर्बांधवद्दी मला साद्वाष्य 
चिंतन... करण्याकरितां सज आहत. अशा समयीं माइ्या डोकीवरील कर्जाचा बोजा 
काढून मी झुखी होईन. कामक्रोधादि कषायापासून बांधलेलें कम॑ इतकें 
बलवान असतें कीं ते ऋद्धीच्या, विद्येष्या, बंधूष्या, धनसंपदेच्या, शरीराच्या व देवदानवाध्या 
साह्ाय्याला अथवा बलाला क्षणाधाँत नष्ट करून टठाकतें. असें हें कमरूपी ऋण आदे. तें छौकर 
घुटत नादी. ! 
रोग, शोक, जीवन, मरण वगैरेचा दुसज्या कोणालाद्दी उदय न येतां जर तुम्दालाच त्याचा 
उदय भोगावा लागला असतां तर दुःख करणें योग्य रदृणविलें असतें. श्षुधा, वृषा, रोग, 
वियोग, जन्म, जरा, मरण वगैरेचा कोणाछा उदय येत नाह्टीं ब कोणाला 
उदय अटब्य आदे. _त्यापासून त्रास द्वोत नाह्दीं ? या सर्बाँचा उदय सर्व संसारी जीवाला येतो 
व तो सर्वाना भोगावा लागतो. एवरढेंच नब्द्दे पण चारी गीत कर्माचा उदय 
कोणालाद्दी सुटत नाहीं. म्दृणून पूर्वावस्थेंत जो बंध केला गेला त्याचा उदय प्राप्त झ्ाला असतां 
आकुल्ठता करूं नये. घैये घारण करून शांत परिणामांनीं कर्माला जिंकार्बे. सर्व दुःखांचा विजय 
करण्याष्या प्रसंगीं आतां कोणत्या गोष्टीबइल तुम्दी दुःख करीत आद्वां समजत नादीं. 
सम्यग्दृही जीव तर जन्मापासून समाधिमरण प्राप्त उद्दाव अशीच इच्छा करीत असतात. अ्ता 
असा कठिण व दुलेम अवसर प्राप्त श्वाला असून सर्व दुःखांचा नाश द्वोण्याची वेढ्ठ प्राप्त ज्ञाली 
असतां या असंगीं विषाद मनांत आणपणें योग्य नाद्दीं, एकवेत्ठ हवा प्रसंग 
समाधिमरणाची.. गेला कौं मग तो अनंत काल गेल्यानें द्वी पुनः प्राप्त द्वोणारा नादीं. अरिहंत, 
इच्छा कप... सिद्ध, आचार्यादिक पंचपरमेष्ठी व इतर सव् धर्मबांधवांच्या साक्षीने जें 
ब्रत, संयम धारण केलें, त्याचा भंग क्रेल्यानें पंचपरमेष्ठीवरीछ तुमच्या भक्तौत 
बहा छगेल, तुमच्या धर्माला दूषण छागेल, धर्ममार्गाची विराधना ह्ोईल व स्वतःचे इृद्परलोक बिधटटून 
जातील.बरें, इतकें करून तरी खात्रीपूषंक जगण्पाची तरी खात्री आद्दे काय ! ती तर शक्य नादीं.एकवेछ 
मरण हें अवश्य प्राप्त व्हावयाचेंच. मरण आणि दुःख, व्रतसंयमाचा भंग केला म्दृणून थोडेच 
चुकावयाचे भादेत ! जें कार्य राजाच्या, पंचाच्या व देवाच्या साक्षीनें करण्याच्रा अंगीकार केला तें 
प्रसंगी न केलें तर त्याबदछ राजापाशी गुन्हा धडतो, जगांत तिरस्कार होतो, परछोकी अनंतकाल- 
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पयेत जन्मसरण, रोग, झोक, वियोग कौरे दुःखाला पात्र व्दावें छागतें. जी गोष्ट सोडिडी अथवा जें 
ब्रत भ्रदण केढें त्याचा भंग करणें दा महान्‌ अपराध समजका जातो. ज्यानें कोणतेंद्ी अत पत्करिलें 
नाही ते! अनादि संसारीच असतो. त्याछा ब्रतसंयमाची कर्धी प्राप्ति ज्लाेलीच नसते, पण शज्यानें 
ब्रतसंयम प्रद्यण करून त््याचा भंग केला ह्माछा धममंवासना पुनः अनंतानंत कालांत उत्पन्न होगें 
कठिण पढ़तें. ॥॒ 
आद्वाराविषयीं अतिशय आसक्ति असणें दूँ देखिल अत्यंत निंथ आदे. उत्तम पुरुष क्षुधेला 
प्राण इरण करणारी वेदना जाणून फक्त धर्मसाधनाकरितां शरीर टिकावें याच द्वेतूनें भर्प आद्वार 
प्रदण करीत असतात. त्यांत देखिल त्यांना फार लज्जा बाठत , असते. 
भाइाराच्या भासक्तीचे आद्वाराच्या गोष्टी बोलण्यापासून देखील पापबंध दोतो म्हणून ते अशा 
दोष, गोष्टी मुखाबाटें उच्चारूं इच्छित नाह्वीत. द्वाड, मांस, पू, रक्तांनीं बनलेल्य 
देद्व आद्वारांवाचून निभत नाह्दीं व देद्वाबांचून तप,अत, संयम, स्वरूपात्मक 
रतनत्रय मार्ग पाव्तां येत नादीं. र्ृणूनच सरस-नीरस, मधुर-कद् जसा वेल्ेवर कर्मानुसार प्राप्त 
दोईल तसा, निर्दोष रीतीनें प्रद्मण करून पोटाची खत्दगी भरतात, रसनेंद्रियाच्या वश क्ीदी होत 
नाद्वीत. आद्वाराबिषयीं उत्पन्न द्ोणारी तीत्र इच्छा रोंकडी तरनच मनुष्यजन्मांत येकन साफल्य झालें. 
नाहीं तर पश्मुयोनींत ती जिंकण्याचें सामथ्ये नसतें. त्याठिकाणीं ती प्रबल असल्यानें सबक निबे- 
लाला भक्षण करतात. इतकेंच नब्द्दे पण आई आपस्या पिलाला आहाराच्या तीत्र इच्छेनेंच खाऊन 
टाकते. मनुष्यगतीत देखिक नीच, उच्च, कुलीन, अकुलीन वगैरे भेद आह्वारावरूनच भ्नाछेले 
भादित. जगांत जेवढीं म्दणून निय आचरणें घद्दन येतात तीं सर्व आद्वाराचा विचार नसणान्या 
पुरुषाकइून च. या उलट ज्यांची आद्वारावर आसक्ति नाह्ठीं ते निमेठ असून निर्वाछकतेमुद्ठे उत्तम 
गणले जातात. आद्वारलंपटी पुरुष बागबगीच्यामध्यें जाऊन आनंदानें वनभोजन करण्याब्या इच्छेने 
कोग्यवधि त्रस जीवांचा घात करण्यास ग्रदृत्त द्वोतो, मोठमोव्या पापाला याच कारणामुद्ठे अनुमोदन 
देतो, अभक्ष्य भक्षण करण्यास तयार द्वोतो, असत्य आणि पाप उत्पन्न करणारें दुर्बचन बोलण्यास 
उष्युक्त द्ोतो, चोरी करण्यास तयार द्वोतो, ब्यभिचार करूं छागतो, अतिशय परि्रद्द ठेवण्याची 
न्याला इच्छा होते, केवठ मिष्टान सदैव भक्षण करण्यास मिव्ठावें याच ढेतूनें तो इतर जीवांचा घात 
करितो व खोटें बोदन देखिल धन संपादन करूं छागतो. याच द्वेतूनें तो कोष, मान, माया, लोभ, 
चोरी बौरे करूं: छागतो. आपला कुलकरम सोहन नीच जातीष्या आद्वारविद्वारांत आपण होऊन 
जाऊन मिल्ठतो. व्यांचें दास्य पत्करतों. निर्लेज्ञज बनून, आपला दर्जा सोडून, निंथ आचरण करूं 
रागतो. स्याबेलीं त्वाठा आपण स्वतः कोण याचा विसर पडतो. केवछ गोड पदार्थावरील छाल्सेमे 
आपके मन विघदन घेतो. पृष्कव् श्रीमान्‌ माणसांना आपल्या घरीं यपेच्छ झुंदर भोजन नित्य 
मिक्कत असूनद्दी नीच अशा अंत्यजाकडे अथवा म्लेंष्छाचें घरी जाऊन जेवावें अशी इच्छा उत्पन्न 
होते. याचप्रमार्णे ज्यांगा स्पशे देखील करीत नाह्टीत भशा अधम, नीच पुरुषांनीं डदरंभरणाकरितां 
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तयार केलेके पदार्थ ज्यांगा मुसलमान, मांग, भहार वरगैरे देखील स्पदी करतात अंत निकत 
बैठम खातो. आइारलंपटी माणसात्य बत, उपोभण, शीर, संयम यापैंकी कांदीही यडत भाही, 
त्याला आपस्या भानापमानाओ्े दुःख नसतें. बेक्ेवर अभक्ष्य, उच्छिष्ट अथवा मथमांस में सांपडेल ते 
खाण्पाशीं गांठ, याप्रमा्णे हीं माणसें आपत्श कुझकम सोडण्यास तयार द्ोतात. यावरून जिव्द्याकंपटी 
पुरुषांष्या द्वातून कोणते अनर्थ घड़णार नाढौींत तें पद्दा. त्याछा कोणतेढी पदार्थ पहन, शोबून 
खांबें दी कत्पनाच मनांत येत नादी, कारण पदार्थ मित्तो कथींष आपण तो तोंडांत ठाकतो कर्षी, 
इतकी जबरदस्त अधाशी वृत्ति बनलेली, तेयें बिचार कोठकछा ? अधाक्षी पुरुषाची बुद्धि तीव्र असली 
तरी पुर्दें ठी मंद छोते, पुदें पुढें त्या बुद्धींत विपरीतता प्राप्त होते. सन्मार्ग सोइून ती दुर्मागाकडे 
घाऊँ लागते व धर्मापासून पसबदृत्त होते असे जापण प्राइतों, किस्येक माणसे पृथ्कव्ठ हास्रपुराणांते 
अध्ययन करतात व आपत्या अमृतासारस्या रसाक्ठ बाणीनें लोकांना सन्मार्गाचा उपदेश देत असतात- 
किल्मेक पुष्कर दिवसापासून सिद्धान्लश्रवण करीत असतात आशणि त्यांना खरें काय, खोटें काय व 
आपलें आचरण कसें ठेवावें दें कव्ओतें. पण अयोग्य मार्गापासून परादृत्त द्वोतां येत नादी.याचें कारण 
अन्यायायरण व अभक्ष्यमक्षण आदे. मुनीश्चरांना मुझ्यस्वे करून आहारशुद्धि सांमितलेली आदे- 
श्रावकांनाही शुद्ध बुद्धि राइण्याकरितां तिच्ी अवश्यकता आदे. 
आइारलरूपटी पुरुषाला योग्यायोग्य पाहुन, शोधूम पाइण्याइतकी स्थिरता रद्दात नादी. व्याला 
दोईल तितकें लौकर करे तरी खावयास मिव्ठावें अशीच इच्छा असते. त्याछा आपरा कोणी सन्‍्मान 
करावा, उश्चस्थानावर बसवांध असे घाटठत मसतें. जेयें कोठ मिष्टमोजन 
आहवारलंपटी पुरु- मिल्देर तेयें श्याला नवनिधि-प्राप्तितारखा लाभ ज्ञालासें बाठतें, तो नेइमी 
धाची अवस्था. मिष्ट भोजन देणाज्या पुरुषाचा दास असतो. आई, बाप, गुरु, स्वामी या 
सर्वांचि उपकार विसरून, द्वोतां द्वोइंल तितकें त्यावर अपकार करण्यास 
तयार होतो. अशा पुरुषाचा मान श्याष्या घरांत ख्लीपुत्र देखिल ठेचीत नाह्टीत. आद्वारलंपटी पुरु- 
धोना धर्मावरदी श्रद्धान नसतें. कारण सम्यग्दष्ी पुरुष आत्मिक सुखाछा खरें सुख मानतात. स्वाना 
इंद्रियजमित विषयसुखाबिषयीं अत्येत अरुचि असते. याछा तर मिष्टमोजनाशिवाय दुसम्या कोेंडी 
छुख दिखत नादीं. अर्थात्‌ याछा यथार्थ ज्ञान नादीं म्दृणून सुख कोठलें ! जिव्हालंप्रटी मलुभ्य 
उच्चकुलीन, नीचकुलीन, महाअभिमानी या सर्वांची पोटाकरितां सारखीच स्तुति करीत असतो. दौन 
मुद्रेनें इतरांध्या मुखाकडे पाहुन याचना करतो. फ़क् एका भोजनाध्या इच्छेनें तंदुलमत्स्य सातब्या 
नश्काला जातो प्रण अनेक जंदूना भध्षण करण्रे मोठमोढे मासे त्याहून कमी दुःखें असणान्या नस्‍्कात्य 
जातात. सुमौम नामक चक्रवर्तीला देवांगी दिलेत्या द्शांगकल्पवृक्षाध्या मोगापासून तृप्ति बाटली माही, 
तो कोणा एक परस्थ माणसानें आणडेल्या फर्लातील रसाण्या आसक्तिमुछें आपत्या कुर्दुबासद समुद्रंत 
जुदून सातप्या भरकार गेला. भग इतसंची काय कबा? यावेध्ठीं जिनवचनरूपी अमृतरसार्चे तुम्हाला 
प्राशइन करवीत असूभददी जर तुमची आदार, रख बौरि मधीछ आसक्ति कमी ह्षोत नसेल सर तुम्दात्य 
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आह्ून अ्षतर्मर काल संघ्ारांत निःसंशय जमण करानयातें जदे त्र छुला, शुषा, रोग, वियोग, जहम, 
शरण भांचें अरसंतकाक दुःख सोगाकयाचें आदे असे समजलें पा५दिजे. 
शादार प्रहण करून क्षुपेची वेदना नाहींशी दोईक, अशी तुमची समखूत असेल तर ती 

। खोटी आदे. आह्ारापासून क्षुबेची बेदना भाहीशी होत नाही. क्षुधात्‌गेची 

आादारानें क्षुतर वेदनावेदना असाता नामक कर्माचा उदय नाहींता होण्यानें मिदणारी भदे. मूक 

शमत नादी..._ छागेल तसें खात गेल्यानें ती मिटणारी नहीं. उलट वरचेवर वदिेल, अत 
लांकडें घालीत गेल्पानें तो शांत दोत माही. समुद्रांत हजारों नथा यरेऊून 

मित्ठाल्या म्दृणूब तो तृप्त द्वोत नाद्दी. याचप्रमाणें आद्ारापासून तृप्ति होल नाही. व्ञमान्तराष 
क्र्माष्या क्षयोपश्ममानें उत्पन्न होणारें अत्यंत बठ, तेज, चीय व काँति थांना वाढविणारा मानलिक 
आह्वार असंज्यात कालपयैत स्वगाँत इंद्र भेत असतात, न्वणून त्यांना क्षुधेष्या अमावरूपी तृततेवें 
घुख थोडेंच प्राप्त होतें! चक्रवती, नारायण, बलिभद्र, प्रतिनारायण व भोग भूमीतील माणसेही 
लाभान्तराय व मोगान्तराय कर्माष्या क्षयोपशमापासून प्राप्त द्वोणारा उच्चम आद्वार प्रदण करीत असूगही 
त्यांच्या क्षुपेची बेदना दूर द्ोत नाहीं. मग यत्किचित्‌ अन्नापासून तुमची शांति कशी होईछ ! यासाठी 
धीर धरून आद्वाराची इच्छा जिंकण्याचा प्रयत्न करा. विचार करा कीं, यावेत्लीं जर तुम्ही आदार भेतरूा 
तर तो कितीसा ष्याल ? त्याचा स्वाद कितीबेब्ठ टिकेल ! जिभेचा स्पश द्दोईतोपयैल कांय तो स्वाद. पुढें 
गिद्कून गेल्याबर स्थदि नादींसा द्ोतो. पद्िल्यांदा तरी स्वाद कोठें असतो ! केवत्ठ तुमची अत्यंत तृष्णाच 
सर प्रकारध्या भावना उरपन्न करते. दे सब प्रकारचे आद्वार तुम्द्दी अनादिकालापासून मक्षण करीत 
आरा. अजून जर तुमची तृति झाली नाहीं तर आतां कंठाला प्राण येऊन ठेंपला, यावे्वी यस्किचिल्‌ 
आदारानें तुमची तृप्ति कशी द्वोणार ! म्द्वणून आतां ब्रताविषयीं दढद निश्चय कायम ठेऊन आपण 
आत्मद्दित साधून भ्या, आजपयैत तुम्दी ज्याचा स्वाद घेतछा नाहीं असा एलादा अपन आद्ाारही 
जगांत उरलेला नादी. जो संप्रर्ण समुद्रा्चे पाणी पिऊनद्वदी तृप्त ज्ञाका नाडी त्याला पाण्याना 
बेंब चाटबिण्यानें कशी तृत्ति द्वोईछ ? यापूर्वी तुम्दी रात्रदिवस आद्वाराकरितां दुःखी द्वोकन अनेक जन्म 
धालबिले अद्वित. पुष्कव्ठ कालपयेत आद्वार प्रद्नण करण्याची इच्छा टिकते दें एक दुःख. तो आदाए झात्त 
दोण्याकरितां सेवा, वाणिज्य बौरे उपाय योजून धन प्रात्त करून भेणें दें दुसरें दुःख. धन संपादन 
करण्याकरितां दैन्य धारण करून पराधीन रद्दाबें लागतें दें तिसें दुःख. इतकें कष्ट करून मिल्ठ- 
बिलेलें सब धन खर्च द्वोत असलेलें पाहुन होणारें दुःख, आपण अशक्त झ्लालों किया अप्रबुद्ध ठरलों 
असतां द्रीपुत्नादिक धनसंपादन करूं लागतात व्यावेत्वी त्मंष्या अधीन रह्ृण्याचें दुआ, श्वततः 
भ्रन्न तयार करूं: व्यमणें व तें तयार दोईपयत भुकेची वेदना सद्दन करण्यायें दुःख, अन््तामद्री 
स्वयंपाकाकरितां नसडी तर ती बाजारांत जाऊन आणण्याने दुःख, आपल्था इच्केप्रमाणं सभे प्रदसाशी 
न (मिल्ठण्यानें दुःख, गोड जेबण मिद्कूं छागलें म्हणजे आंत्रटतिख्ट ओतेजन मिकाये महुणूम इच्छा 
होगे थर तिखट आंबट मिछ्ूं छागलें असतां मिष्ठ भोजन फिल्झावें रदण्यून इच्छा होगें बांचे धुल, 
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य्राग्रमाणें अनंत दुखें एकामागें एक होत असतात. क्षणमात्रद्दी इच्छा जेयें कमी दोत नादी .तेंयें 
छुख कसलें ! स्वाद बेत असतां छुख आदे म्हृणावें तर जिभेला स्पश द्ोतांच तो घास धक्ांत 
उतरूं लागतो, एका क्षणांत तो घास जिभेध्या मूलाशी जाऊन पॉोंचतो, फक्त जिभेष्या अप्र 
पंगाछाच पदार्थाचा काय जो थोडा वेंढ स्वाद मिव्ठतो तोच. जिद्वेला जोंपयत स्परे झाला नाहीं 
तोपयेत तर स्वाद नसतो. जिभेध्या खालीं गेल्यावरह्दी तो नसतो. फक्त निमेषमात्र ध्याची काय ती 
सत्ता. एवक्याकरितां असलें भयंकर दुर्ष्यान करून संकट भोगणें हें केबढें अज्ञान म्दृणावें ! बरें, 
आद्वार प्रद्ण करून जरी शांति प्राप्त ढ्ेती तर एवटी छारहूसा करणे एकपक्षी इृष्ट असें म्दवणतां 
भें असंतें. परंतु वबक्चेचा अभाव वरचेवर आद्वार घेत असूनद्दी क्षालेला दिसून येत नाहीं. म्दृणून 
सदैव भयंकर दुःख देणाज्या आद्वाराचा त्याग करण्याचा प्रसंग सध्यां अनायासें प्राप्त झ्वाछा आदे. 
हवा प्रसंग अतिदाय दुलेभ व अक्षण्य निधीच्या छाभासारखा समजून आद्वाराबिषयीं छालढ्सा सोडा. 
जर यावे््कीं परिणामाची इढता ठेऊन आद्वाराविषयी विरक्ति कायम ठेवाल, तर तुम्दी स्वगैलोकी 
जन्म ध्याल. ह्याठिकाणी हजारों बर्षें क्षुधातृपेची वेदना उत्पन्न द्वोणार नाह्ी. कारण स्वर्गात 
जितक्या सागरबर्षार्चे आयुष्य असतें तितकौं हजार वर्षेपयेत क्षुपेची बेदना द्वोत नाहीं. त्यानंतर 
किंचित्‌ द्वोते. ध्माबेत्तीं कंठांत अमृत स्रवूं लागतें व तत्काल क्षुधेची शांति द्वोते. हा सर्व प्रभाव म्दणजे 
असंख्यात बर्षे क्षुषा नाहींशी ढोणें, हें पृंव जन्मांत आद्वारावरील आसक्ति सोडन अनशन, अवमोदर्य 
ब रसपरित्यागादिक तपश्चरण केलें त्याच फल आह. तियैच व मनुष्य गतीमध्यें तुधातृषेच्या वेदनेचें 
ब असंख्य रोगाचे भयंकर दुःख अनंत काल भोगाबें लागतें यार्चे कारण आद्वारासक्ति द्वोय. ज्यांनीं 
ही आसक्ति सोडिली-ते क्षुधातृषाबेदना व कवलाद्वार रद्वित देव झाले. आतां ज्या क्षुधेच्या वेदनेने 
तुग्दी दुःखी दोत आह्वां, ती वेदना सदन करून आह्वार त्याग करण्याचा निश्चय कायम ठेवा म्हृणजे 
फारच थोड्धा वेब्यांत वेदनारद्दित कल्पवासी देवांत जाऊन जन्म ध्याल. यावेद्धी बेदना नाहदींशी 
न्हावी म्दृणून जरी अन्न ग्रहण केले तरी त्यापासून तुमची वेदनेची कीड गेलीं असे होत नाढीं, 
सर्व दुःखाचचें मूल कारण या जीकाचें शरीराबरील ममत्व आद्े. या ममतेमुत्ठें व यार्चे रक्षण 
करण्यामुर्ठें तर अनंतानंत काल या जीबानें दुःश्ब भोगलें आदे. क्षुधा, तृषा, रोग, परीषद्द हीं स॑ दुःखें 
फक्त एका शरीराबर प्रेम केल्यामुद्ं उत्पन्न होतात. सत्पुरुष देह्मावरील प्रेम 
शरीरममत्य सोडा... सोइन देतात तें याच कारणामुद्ठे. त्यांना या ह्वाड्मांसचर्ममयी दुर्गंधी शरी- 
राची पुनः प्राप्ति नको असतें. जोंपय॑त संसाराचा अंत आलेला नसतो 
तोंपयैत इंद्रादिक देवाचें शरौर प्राप्त होत असतें. जेब्द्ां त्याचा अंत येतो तेब्द्दां शीठल, संयमाची 
सामप्री उपलब्ध होऊन जीव निर्वाणपदों पोंचतों. जर तुम्दाला शरीराष्या बेदनेचें दुःख असेल तर 
तत्काल या शरीरावरीछ ममता सोडा. पुनः देह नको असेल व आह्दाराध्या इच्छेचें तीत्र दुःख होत 
जसेक तर आहारच सोहक्‍न दया, ग्हणजे पुनः श्षुधातपेची वेदना होऊन आह्वार प्रहण करण्पावें 
कारण पड़णार नाहीं. जशा क्रमानें शरीराछा असे कृश करीत चला कीं, वातपित्तकफादि विका- 
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शंची इृद्धि न द्वोतां ते मंद दोत जातील व दिवसेंदिवस परिणामांची झुद्धि वाढत जाईल. याचा ऋण 
पूर्वी सछेखनेत सांगितकाच आहे 
अंतकालीं आपणांत जितकी शक्ति असेल तितकी एकत्र करून शेवर्टी पाण्याचा 
देखिल त्याग करावा. मुखाबाटें शब्दोध्चारणाची शक्ति उरेपर्यत पंचनमस्कार मंत्र महृणून बारा 
भावनांचें चितन करीत जावे. शब्दोज्चार करब्याचीदी शक्ति कमी ज्ञालौ 
मद्दामंत्र स्मरणांत तर अरिद्वंत सिद्धांचें फक्त ध्यान करें. याहदीपेक्षां शक्ति कमी झाल्यास 
देद सोडावा. . धर्मात्मा व वात्सल्य अंगाछा धारण करणोरे व स्थितीकरण अंगाविषयों 
सावधान अशा धर्मबांधवांनीं चार आराधना व पंचनमस्कार मंत्र मोठ्या 
मधुर आवाजांनीं श्रवण करवावा, आराधना करणाय्या अशक्त माणसाध्या शरीरांत किंवा मस्तकांत 
श्रास द्ोणार नाहीं अशा मंजुछ शब्दांनीं धमेश्रवण करवावे म्दणजे त्याचें चित्त त्याठिकाणीं स्थिर 
राद्ील. पुष्कव्ठ माणसांनीं एकत्र होऊन एकदम ओरडून गोंधव्ठ करूं नये. प्रत्थेका्ते एका- 
मागून एक अशा क़रमानें जिनेंद्रतामार्चे स्मरण करवार्बें, याशिवाय आराधक पुरुषाजबरू पुष्कदछ 
माणसें किंवा त्याच्या प्रेमाचीं आप्त इष्ट माणसें अथवा निरथेक बडबड करणारी माणसें न य्रेऊं 
देण्याचा बंदोबस्त करावा, त्याजजवत्ठ बसून मायेच्या, मोहाच्या, क्रोधाब्या किंवा लोभाष्या गोष्टी न 
बोलतां ज्या भाषणांनी त्याचा मोह सुट्टून बीतरागभाव वाढ़ेल अशाच गोष्टी बोछाब्या. त्या ठिकाणी 
दोन चार धर्मवान्‌ पुरुषाखेरीज इतर लोकांची गर्दी द्वोऊं देऊं नये. 
आराधक पुरुषाने सछेखना करतांना स्याचे पांच दोष टाब्यले पाहिजेत ते असे--- 
जीवितमरणाशंसे भयामित्रस्थतिनिदाननामानः । 
सछेखनातिचाराः पंच जिनेन्द्रे! समादिष्टाः ॥ १२९ ॥ 
अथे-सक्छेखना धारण केल्यानंतरद्दी दोन दिवस आपण अधिक जगलों तर बरें असे वाटणें दवा 
जीविताशंसा नामक पहिला दोष. मरण लौकर यांवें अशी इच्छा करणें हा मरणातिशंसा 
नांवाचा दुसरा दोष. मरण प्राप्त ज्ञार्ले असतां इतकें तीत्र दुःख येते ना ! तें मछा कस सहन 
होईल अशी भीति वाठणें द्वा तिसरा दोष. मरतांना आपल्या इश्मित्रपुत्रदारादिकांचें स्मरण करें 
दवा मित्रस्मृति नांवबचा चौथा दोष आणि भविष्यकालीं अमुक तपश्चरण मी केलें आद्दे त्यांच अमुक 
फूल मन प्राप्त व्हात्रे अशी इच्छा करणें हा निदान नांवचा पांचवा दोष आह. याप्रमाणे दे पांच 
दोष टाव्ठाबे असे भगवंतानीं सांगितलें आद्े. 
विशेषाथे-सछेखनामरण साधीत असतां सब गोष्टीचा त्याग करून फक्त आपल्या चुद्ध 
ब्ञायक स्वभावार्चें अवलंबन करावें. देद्मादिक सर्व परवस्तुवरील ममत्व सोइ्टन संन्यास धारण केछा. 
तथापि पुनः जगण्याची व मरण्याची इच्छा करणें, भय बाव्ठगणें,मित्रावर प्रेम करण आणि पुढें भमुक 
छुख प्राप्त व्दांवे र्दृणून इच्छा करणें यापासून परिणामांत प्राप्त ज्लालेली उज्थ्वलता नाहींशी होते व 
पुनः रागद्वेष उत्पन्न द्वोतात म्हणून सलेलनेला मलिन करणास्या या दोषांचा त्याग करावा. निर्दोष 


॥ रस्काईंड+ मकायार  प्रत्र १३० ते ११६ 


खताधिमए्ण प्राह जाके अलेतां मृहस्पांना स्वर्यात महान ऋद्धिवारक देवपदाचों प्राप्त होते व 
पुढें ऋमानें संपम धारण करून त्या जीवाला निःश्रेयस ( मोक्ष ) प्राप्त करून थेतां येतों. 
निःअेवसमम्युद्॒य निस्‍्तीर॑ दुस्तरं सुखाम्भुनिषिम्‌ । 
निःपिवति पीतरर्मा सर्वेदृः्खेरनालीठ! ॥ १३० ॥। 
अरथे-पर्मामृत प्राशव करणारा सल्केलनाधारी कोणी जीव -स्वर्गातीड अद्मिंद्रपदाष्पा 
छुलपरंपरेला पुष्कक्ठ काव्वपयत भोगतो व कोणी जीव संपूर्ण दुःखापासून मुक्त होत्साता अपार 
सकुश्कर्पी निर्वाणफदाचा अनुभव घेतो. 


: जोपईेमैब परिश्रम 
जन्मजरामयमरणेः शोकेदुःखेम॑येत्र प । 
निर्वाणं झुद्धसुख निःश्रेवसमिष्यते नित्यम् ॥ १३१ ॥ 
अर्थ-जन्म, इृद्धपणा, रोग, मरण, शोक, भय आगि दुःख हीं जेयें नाहींत व उपाधि- 
रदित सुख देंच जेयें नेदमी असतें त्याला निर्वाण किंवा निःश्रेयस म्दृणजे मोक्ष असे म्दइृणतात. 
विधादशनश्नक्ति-स्वास्थ्यप्रहादरसिश॒द्धियुजः । 
निरतिश्या निरवधयों निःभ्रेयसमावर्सान्त सुखम्‌ ।| १३२ ॥ 
अर्थ-अनंतज्ञान, अनंतदर्शन, अनंतबीय, परमौदासीनता, अनंतसुख, विषयाविषयीं निर्वाँ- 
छकता, द्वब्य भावकर्मरूपी मठाचा अभाव या गुणांनीं युक्त असे पुरुष द्वीनाधिकतारादत अनंत- 
कालपयैत मोक्षस्थानी राइतात. | 
भावार्थ-धर्माष्या प्रभावानें आत्मा मोक्षांत जाऊन राद्वतो. तेंगें केवलक्ञान, केबलदर्शन, 
अनंतशक्ति, परमबीतरागता, निराकुल छुख, विषयांची अनिच्छा, कमेमलरद्वितपणा, कौरे गुण 
ब्रगट होऊन, त्या गुणांत द्वीनाधिकता व कालाची मर्यादा रद्दात नाडी. अश्ा स्थितीत अनंतानंत 
काल आसः्म्याला रद्गावयास सांपडतें द्वाच मोक्ष दोय. 
काले कस्पश्चतेड पिच गते झिवानां न विक्रिया लक्ष्या | 
उत्पातो5पि यदि स्थाप्रिलोकसंभ्रान्तिकरणपडु! ॥ १३३ ॥ 
अर्थ-अनंतानंत कत्पकाछ उलटून गेले तरी देखिल मुक्त जीवामध्यें कोणताद्दी विकार म्दृणजे 
त्याँंचें अन्यथा स्वरूप होत नादीं. सब त्रैलोक्याछा दुल्वून सोडणारा असा भयंकर उत्पात क्षाला 
तरी व्यामुब्दें सिंद्धजीबांमध्यें कांदीदी गडबदड़ द्वोत नाहीं. 


सिद्धार्थ स्वरूप 
निःश्रेयसमधिपक्षास्ैलेक्यशिखामणिश्रियं दधते। 
निष्किह्कालिकाच्छविचामीकर भासुरात्मान! ॥ १३४ ॥ 
अर्थ-सोन्यांती मठ आणि काव्यिमा अगदीं नाहींशी ज्ञाल्यामुद्रे त्यान्या दैदीप्यमान कांती- 
सारखें मोक्षबासी जीव तरैलोक्यांतील शिरोभागच्या सर्वोत्कृष्ट शोभेला प्राप्त द्वोतात. 
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पूजार्थाशैश्वयेंबेलपरिजनकामभोगभूयिष्टै! । 
अतिशयितश्ववनमद्भुतमम्युदर्य फलति सद्धमं! ॥ १३५॥ 
अर्थ- क्षा सछेलना नामक सदर्मानें अदूमुत इंद्रादि उत्कृष्ट वैभवा्चे फल प्राष्त द्वोतें. तेपें 
सन्मान, द्रब्य, आज्ञा, ऐश्वये, शक्ति, नोकर व काममोग दे बिपुल आदत. 


शआरावकधरमाच्या अकरा प्रतिमांचें स्वरूप, 


आवकपदानि देवैरेकादश देशितानि येपु खछु । 
स्वगुणाः पूवंगुणेः सद संतिष्ठन्ते ऋमबिद्वद्धा! ॥ १३६ ॥ 
अथे- स्वज्ञदेवांनीं श्रावकाच्या पायस्या म्इृणजे प्रतिमा अकरा सांगितल्या आद्दैत. ज्या 
प्रतिमांमष्यें जे गुण असले पाह्निजेत ते असून प्ूर्वाच्या ग्रतिमेपैकी सर्ब युण ऋमानुसार त्यांत बाढत 
असतात. त्या अकरा प्रतिमा अशा- १ दशेन, २ ब्रत, ३ सामायिक, ४ प्रोषधोपवास, ५ सचित्त- 
ज्ञाग, ६ रात्रिभोजन, ७ ब्रह्मचर्य, ८ आरंभत्याग, ९ परिग्रद्ृत्याग, १० अनुमतित्याग भ्राणि 
११ उद्दिशद्वारत्याग, दया दोत. जो अनुकऋमानें पुडची पायरी धारण करील, त्याला मागष्या पायरी- 
तील स्व गुणक्रियांची अवश्यकता आद्े. पुढची पायरी धारण केली व मागच्या पायरीचे ग्रुण 
सोडले असे द्वोतां कामा नये. जसें ब्रह्मचय प्रतिमा कोणी धारण करील तर ह्याला त्यापूर्वीष्या सद्दा 
प्रतिमंतीक आचरण, नेम, क्रिया या सर्व प्रृ० पात्ण्याच पाद्ििजेत, तरच तो आठवी प्रतिमा धारण 
करण्यास योग्य ह्वोइल. 
दर्शनप्रतिमा 
सम्यग्दशनशुद्धः संसारशरीरमोगनिर्विण्णः । 
पंचगुरुचरणशरणो दशेनिकस्तल्वपथगृझः ॥ १३७ ॥ 
अर्थ-सम्यग्दर्शनाच्या पंचवीस दोषांनीं रद्दधितव नेहमीं संसार, देह, आणि इंद्वियांचे विषय या 
विषयीं विरक्त, पंचपरमेष्टीना सदैव शरण जाणारा आणि जीवादिक सर्वज्ञभाषित-तत्तवांचें-स्यार्थ 
श्रद्धाल करणारा पढहिला दर्शनप्रतिमाधारी श्रावक द्वोय. 
भावार्थ- स्याद्गादरूप परमागमाच्या प्रसादानें व निश्चय व्यवद्वाररूप दोन्द्दी नयांच्या भब- 
रंबनानें निर्णेयपूर्वक स्वतत्त्व परतत्तताला जाणून पक्के श्रद्धान करणारा, जातिकुलादिकांचा गवे सोहटन 
निरभिमानी बनलेछा, आपणाहून गुणवान्‌ असतील त्यांचे गुण पाहून त्यापुर्दे आपणाला तुच्छ 
लेखणारा, अप्रत्याह्यानावरण कर्माच्या उदयामुर्ल्े विषयांवरील प्रीति कमी होत नसली व गृहकुदुं- 
बांतील सर्व पापक्रिया घडढत असल्या तरी, तें सर्व मोदकर्माच्या उदयामुद्ठें धट्टन येत आह्े असें 
जाणून सदैव “द्वा मान्ना सर्व अज्ञानभाव केब्द्दां नाढींसा द्वोई्ठ, मी यापासून केब्द्ां सुठेन, जबर- 
दस्त कर्माच्या उदयानें गांठल्यामुर्के मला समजत असूनद्दी त्याग करणें घडत नाहीं ” असें चिंतन 


करून पश्चात्ताप करणारा, धर्मवान्‌ पुरुषाचे गुण प्रह्षण करणारा, रत्नत्रय धारण करणाज्या घुरु- 
र, ५९ 
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चांचा सन्‍्मान करणारा व धर्माला-पुरुवारा पाहनः धोने रोमीचित होजाश, जो असेल तोच खरा 
सम्यरइष्टी श्रावक' न्हृणावा. 

“विश्ेषाथ- राग, ऐ्वेष, मोह आणि दारीर या सर्वाशीं आपल्या ज्ञायक खभावरूप 'आत्म्याचें 
तादास्म्य झ्ालेलें असून परम पवित्र आत्म्याहून रागद्वेषादि' विकार अत्यंत मिन्न आह्वत अंसें-अनुभवंणें, 
जीवाशी दृढसंयोग-संबंधानें रहते असंलेल्या शरीराला बस्नाग्रमा्ें भिन्न मानणें, अठरा दोष रद्दित 
सर्वज्ञ बीतराग परमेष्ठीछाच ययार्थ देव मानून त्या ठायीं प्रृज्यपणा ठेवणें, इतर दोषयुक्त देवांमष्ये 
देवत्वबुद्धि न ठेवणें, दया ह्वाच श्रेष्ठ धर्म मानून द्विसेमष्ये कालत्रयीं धम घडणार नाही असा मनाचा 
निश्चय ठेवणें, आरंभ व परिप्रह ज्यांना नाद्वीत तेच गुरु, व्याशिवाय इतर गुरु नव्द्देत असे इढ 
श्रद्धान करणें, जीवाला कोणी मारणारा बिता तारणारा नसून, सुखदूःख, उपकार, अपकार, गरीब, 
श्रीमंत बगैरे विकार उत्पन्न करणारा कोणी नाहीं, जीव आपल्याच परिणामांनीं सबब परपदार्थाना 
सुखदुःख उत्पन्न करणारे जाणून कर्मबंध बांघून घेतो व परिपाककालीं कर्म उदयाला आल असतां 
आपण घुखी व दुः:खी झालों असे मानतों, याप्रमाणें कर्मोदयानुसार सुखदुःख भोगणे प्राप्त आह्वे ई 
जाणून त्याविषयीं माध्यस्थ्यभाव ठेवणारा सम्यग्दष्टी जाणावा. ब्यंतर दवांची अतिशय भक्तीनें आराधना 
करणारे ब मंत्रतंत्रयंत्रादिकांवर विश्वास ठेवणारे जर पुण्यद्दीन असले तर त्यापासून त्यांचा कांढींदी 
उपकार द्वोत नाहीं. पुण्य नाहींसे झ्ञाले म्हणजे स्व आप्तबरांधव, इष्टमित्र बगैरे शत्रु होतात. पुण्याचा 
उदय असला तर मातीचे सोन होतें व दगडाच्या आकाराचा देव प्रत्यक्ष खेरें रूप धारण करून 
त्यावर उपकार करण्यास तयार ह्वोतो. ज्या जीबाचें ज्या ठिकाणीं, ज्याबेल्ठीं, ज्या निमित्तांनीं जन्म 
वा मरण, लाभ व अलाभ, झुखदुःख होणार असें जिनेंद्र भगवंतांनीं आपल्या दिव्यज्ञानांत जाणलेलें 
असतें, जया जीवाचें, त्याठिका्णीं, त्यावेरी, तन्निमित्तानें जन्म, मरण व लाभालाभादिक नियमपूर्वक 
द्वोणार. तें ठाव्ग्ण्याचें इंद्र-धरणेंद्र, क्षेत्रपाठ अथवा खुद्द जिनेंद्रामध्यें देखिल सामर्थ्य नाहीं, अशी 
सम्यग्दष्टी पुरुषाची खात्री असते. याग्रमाणें द्रव्याचे सर्व पर्याय जाणून श्रद्धान करणारा पद्विल्या 
प्रतिमिचा धारक दशनिक श्रावक म्दणात्रा. 

ब्त प्रतिमा 
निरतिक्रमणमणुव्रतपश्चकमपि शीलसप्तकं चापि । 
धारयते निःशल्यों योसो बतिनां मतो व्रतिकः ॥ १३८ ॥ 

अ्थै- जो अतिचाररद्वित पांच अणुब्तें ब सात शील अश्ीं बारा बरतें, माया, मिथ्यात्व, निदान 
या तीन शसल्यांनीं रहित होऊन पाव्ठतो त्याछा ब्रती पुरुषांतील ब्रतीश्रावक म्हटर्ले आहे. 

सामायिक प्रतिमा 
चतुरावतंत्रितयश्रतुःप्रणामः स्थितो यथाजातः । 
सामयिको द्विनिषधस्रियोगशुद्धसिसंभ्यमभिवन्दी ॥ १३१९ ॥ 


अथै- सकाल्हीं, दोनप्रददरी व सायंकाव्तीं मनबचनकाया शुद्ध करून, बाश्षाम्यंतर परिग्रद 
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सोइतब, दोहहीः हाल वजोईन- तीत 'वेव्य॑ चारी दिशांना उर्मे राहुन चार नमस्कार करणेंव दोन"जेच्य- 
( प्रारंभी:व शेबटी ) बसूनन नमत्कार करणें द्वी तिसरी सामायिक प्रतिमा जाणाबी: यात्वा. विशेषविधि- 
गुरूपरिपाटी जाणणाज्या अधिक ज्ञानी पुरुषाजबकून समझलून ध्यावा. 


प्रोषधोपवास प्रतिमा 
पवेदिनेषु चतुष्बषि मासे मासे स्वश्नक्तिमनिगुद्ध । 
प्रोषंधनियमाव्िधायी प्रणघिप्रः प्रोपषानशनः ॥ १४० ॥ 
अथ- एका मह्दिन्यांच्या दोन अष्टमी व दोन चतुर्दशी अश्ञा चार पर्वतिथी असतात. ध्या 
दिवशी आपली शक्ति न लपवितां आंहारपानाचा त्याग कराबा अथवा नीरस आहार ग्रहण करावा 
अथवा अत्पाद्वार वा कांजी ग्रद्वण करून झुभधष्यानांत मन छाबावें. या विधीला! प्रोषक्रनशन नामक 


चबथी प्रतिमा म्दृणतात. 
सचित्तत्याग प्रतिमा 


मूलफलशाकशाखाकरीरकंदप्र्चनबीजानि । 
नामानि योज्त्ति सो5यं सचित्तविरतो दयामू्तिः | १४१॥ 
अथे- जो दयाकू गृदस्थ मूल, फल, भाजी, डाह्माछी, उसाष्या किंवा बेकूच्या गांठी, कंद, 
कूल आणि बीं ह्वीं न पिकलेलीं अथवा न शिजविलेलीं खात नाढीं तो सचित्तत्याग प्रतिमाधारी 


शआ्रावक म्हृणावा. 
रात्रिसोजनत्याग प्रतिमा 


अन्न पान खाद्य॑ लेक्षं नाइनाति यो विभावयाँ । 
स च रात्रिश्क्तिविरतः सक्षेष्वनुकम्पमानमनाः ॥ १४२॥ 
अ्थ- जो प्राणिमात्रावर दया करणारा रात्रीं अन्न, पाणी, फराक्त व पानछुपारी अशा चार 
प्रकारब्या आद्वारापैकीं कांदींदी खात नादीं, तो रात्रिभुक्तित्याग नांवच्या सद्दाव्या प्रतिमिचा धारक 
श्रावक ह्वोतो. 


ब्रह्मचय प्रतिमा 
मलबीज मलयोनिं गलन्मलं पूतिगन्धिबीभत्सम्र्‌ । 
पद्यब्रहुगमनडुगादिरिमति यो अक्षचारी सः ॥ १४३ ॥ 
अर्थ-जो पुरुष आपलें शरीर, रक्त आणि वीर्य अशा घाणेरव्या पदार्थापासून उत्पन्न झालेलें, 
मल्नितेचें कारण, मलप्रबाद्दी आणि दु्गंध व किव्ठस उत्पन्न करणारें आद्दे असे पाहून कामविका- 
राचा त्याग करतो तो अश्मचर्यप्रतिमाधारी श्रावक म्हृणावा. 
विशेषार्थ- हह्मचारी पुरुषानें आपल्या विवाद्दित स्रीचा देखिक उपभोग घेतां कामा नये. 
तिध्याशी एकत्र शयन करूं नये. प्रूतींजे भोग भोगिले असतील त्यांचें स्मरण करूं नये. कामो- 
हीपन -करणारा पाष्टिक आढ्वार बेऊं नये. राग (मोह)उत्पन्न करणारी वस्रश्रावरणें व अलंकार अंगावर 
धाढूं नयेत. नाच, रंग, वाये अवलोकन व श्रवण करूं नये. फुलांच्या मात्ठा, सुगंधी उठ्या व अच्तरें 
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दीं अंगाला छाबूं नयेत. शुंगाराष्या कथा, अइलील बाढ़मय, कार्यें, नाटकें यांचे बाचन व श्रवण करूं 
नये. पानसुपारी वगैरे पदार्थ विषयवासना वाढविणारे आह्वेत म्हृणून ते भक्षण करूं; नयेत. याश्रमार्णे 
आचरण करणारालछ्य बरील सातबी ब्रह्मचयैत्रत प्रतिमा घडते. 
आरंसह्याग प्रतिमा 
सेवाकृषिवाणिज्यप्रसुखादारम्मतो व्युपारमति | 
प्राणातिपातद्देतो्योज्सावारभ्मविनिदत्तः ॥ १४४ ॥ 

अथ्थै- दिंसेचें कारण अशा शेतकी, न्यापार, नोकरौ वगैरे आरंभाचा जो त्याग करतो तो 
आरंभत्याग ग्रतिमाधारी श्राव्रक जाणाबा. 

भावार्थ- द्रव्य उपार्जन करण्याचीं कारणें म्हणजे व्यापार, नोकरी, शेतकी वगैरे आद्वित- 
त्यांत पाप अवश्य घडावयाचेंच, ती सर्व आरंभक्रिया सोडावी व आपकलें द्वव्य स्नी, पुत्र, मित्रादि- 
कांना विभागून यात्रें. थोंडेसें आपल्याजवत्ठ ठेऊन नवीन उपाजैन करूं नये. आपल्याजवछ् ठेव- 
छेत्या थोब्याशा द्रव्यांतून दुःखित, बुमुक्षित कोणी असेल तर त्यावर उपकार करण्याकरितां तें 
दावे अथवा आपस्या शरीरांत कांढीं रोग उत्पन्न ज्ञाला तर तो योग्य औषधांनीं बरा करण्याकरितां 
खर्चावें. आपणाला छागणारी वल्नप्रावरणें त्यांवनूनच ध्यावीं. आपल्यासारखेच दुसरे कोणी दुःखी 
असतील, अथवा आपकल्या ग्रीतिचे असतील तर व्यांचें दुःख निवारण करावें. इतर पापक्रियेमध्यें 
आपक्या द्रब्याचा उपयोग करूं नये. आपण मर्यादा करून ठेवलेलें थोडें द्रव्य चोरानें छुट्टन नेलें 
अथवा एखाद्या दुष्ट राजानें रण केलें, तर त्याबइल शोक करूं नये ब तें पुनः मिव्ठविण्याचा प्रयत्न 
पण करूं नये. “ गेलें ते गेलें, कर्धी तरी त्याचा मला त्याग करावयाचाच द्वोता. मोदानें थोडासा 
परिग्रह्द ठेवला होता तो कर्मानें नाहींसा करून माह्यावर मोठा उपकारच केला. आतां रागद्वेष, 
आरंभ, रक्षण, भय वगैरे सर्व छेशापासून मुक्त झालों हवा मोठा सुदिन म्दृणावयाचा., आजपासून 
द्रब्यासंबंधी दुर््यान करावयाचें छुटलें ” असे उच्च विचार मनांत आणून शांत ब्द्ार्बे. अशा प्रकारचे 
विचार मनांत ठेऊन बागणाराला आठवी आरंभत्याग प्रतिमा घडते, 

न्‍ परिभ्रद्दत्याग प्रातिम। 
बाह्मेषु दशसु वस्तुषु ममत्वप्नत्सज्य निर्मेमत्वरतः । 
स्वस्थः संतोषपरः परिचित्तर्पीरिग्रहाद्विर तः ॥ १४५ ॥ 

अथे-बाद्य दद्दा प्रकारध्या परिप्रह्मंवरील ममत्व सोइ्डन जगांत आपले कोणीड्ी नाद्दीं असे 
परिणाम ठेवावे. शरीरादिक सर्व परपदार्थावरील मोद्द सोइन अविनाशी ज्ञायकस्वरूपाचा विचार 
करण्यांत स्थिर द्द्वावें. भोजन, वसन, स्थान, बगैरे आपस्या कर्मानुसार प्राप्त होईछ तेवद्यांत संतोष 
मानून अधिक मिव्यात्रें म्दणून इच्छा न करतां दैन्याचा त्याग करून रहाँवे आणि जेवब्या परि- 
प्रद्दांचा आपण सध्या उपभोग घेत आहद्वोत त्यांत देखिक आसक्ति न ठेवतां विरक्ति धारण कराबी. 
याप्रमाण राहणाराला परिप्रद्वत्याग नांवची नववी प्रतिमा घडते. 
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भावाथे-नवव्या प्रतिमाधारी श्रावकानें रुपये, मोददरा, सोने, रुपे, अलंकार, बस्ाभरणें, बौरे 
सब वस्तूचा त्याग करावा. थंडीची किंवा उन्ददाची वेदना नाह्दोंशी करण्याकरितां हलक्या किंमतीचें 
मर्यादित प्रमाणार्चे बद्च ठेवावें, द्वातपाय घुण्याकरितां अथवा पाणी पिण्याकरितां लागणारें एखार्दे 
पात्र एवढाच काय तो त्यानें परिप्रद्द ठेवावा, अशा प्रकारध्या वृत्तीछा परिप्रहस्याग प्रतिमा महृण- 
तात, याशिवाय घरांत अथवा दुसय्या एखाया एकान्त जागीं शयन करणें, बसे, उठणें, मोजन-बस 
घरच्या माणसांनीं आणून दिलें तर ग्रहण करण, औषध, आद्वार पान, बच्चन धेण्याची इच्छा श्लाल्यास 
अथवा आपकें अंग दुखत असल्यास त्याचें वैयाइत्य करविण्याची इच्छा झ्ाल्यास आपस्या स््लौपुन्ना- 
दिकांना सांयून त्यांनीं त्याप्रमाणें केलें ठीक, न केलें तरी त्याबदल मनांत विकार उत्पन्न होऊं न 
देणें व हें माहें घर आदे, दें से धन मी संपादन करून तुमध्या इवालीं केढें आदे असे असून 
तुम्द्दी मानती आज्ञा मानीत नाहीं ना !! बगैरे शब्दांनीं क्यांना दुखवून आपत्या परिणामांत छेश उत्पन्न 
करून घेऊं नये. अशा इत्तीनें राह्रणाय्या गृहस्थाचा या प्रतिमेंत समावेश द्वोतो. 

अनुमतित्याग प्रतिमा 
अनुमतिरारम्मे वा परिग्रहे वैदिकेषु कमंसु वा । | 
नास्ति खछु यस्य समधीरनुमतिविरतः स मन्तव्यः ॥ १४६ ॥ 

अथै-आरंभ म्दृणजे शेतकी, व्यापार वौरे क्रिया, परिप्रद्द म्दणजे धनधान्यादिक, आणि 
ऐद्विक कार्यें रद्दणजे ल्म्नकार्यादिक क्रिया. याविषयीं समबुद्धि ग्दृणजे यांना जो संमति देत ना 
ध्याला अनुमतित्याग प्रतिमाधारी श्रावक म्दणतात- 

भावाथे- जेवण कट, आंबट, गोड, तिखट असो, स्वादिष्ट अथवा स्वादरद्वित असो, 
त्याबिषयीं रागद्वेषाचा विकार मु्ठींच उत्पन्न होऊं द्यावयाचा नाह्दी व आपस्या मुखाने श्याला बरें 
बाईट म्द्ृणावयार्चे नाद्वीं; याचग्रमाणें आपल्या मुलाच्या अथवा मुलीच्या लाभालाभ, द्वानिदृद्धि, सुख- 
दुःख बौगरे कार्यामध्य आपण द्वर्षविषाद मानावयाचा नाहीं व अनुमोदन द्ावयाचें नाद्दीं. याप्रमाणें 


बागणाराला दद्वावी प्रतिमा घडते. 
उद्दिष्टाहारत्याग प्रतिमा 


गृहती घुनिवनमित्वा गुरूपकण्ठे व्रतानि परिग्ृद्य । 
भैक्ष्याशनस्तपस्यन्लुत्कृष्टभे लखण्डघरः ॥ १४७॥ 
अर्थ-घररंंवून निधून मुनि राहतात अदा बनांत जाऊन जो गुरूजवछ बतें घेतो, मिक्षेने 
आद्वार घेऊन तपश्चरण करण्यांत लीन द्वोतो व फक्त लंगोटी व अपुरतें बच्र ठेवते तो अकराबी 
उद्दिश्व्याग प्रतिमाधारी श्राबक म्द्ृणविल्ा जातो. 
विशेषार्थ-संप्र्ण गृदकुटुंबाविषयीं विरक्ति धारण करून अरण्यांत जाऊन जो मुनीश्रराजबत्ठ 
दीक्षाप्रद्ृण. करतो व एक कोपीन ( लंगोटी ) व अपुररें वक्ष, ज्यापासून अंग झ्ांकलें तर डोके 
उधडडे राह्दील व डोकें ज्ञाकलें तर पाय उघडे राहतील असे ठेवून, बाकीच्यांचा त्याग करतो. अपुर्े 
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बढ: देखिल़ ठेवण्यान्रें प्रयोजत ढेंच्र: कीं डांस, मच्छर, थंडी, ठन्द, पाऊस, वाह बमैरेपासून 
होग्रास्या-परीषद , सदन करण्याची  दाक्ति-प्राप्त ज्ञाली नाडदी, भिक्षाभोजन कराते पण तेंद्ी- अयाचकदृश्ि. 
घारण ककून व मौनतब्रत भेऊन. त्यावेत्दीं आपणासाढीं मुद्दाम कोणी तें तयार केले - आदि 
असे. समज़ल्यास , बेऊं, नये. कोणी आमंत्रण देण्यास आल्य तर स्यालें घरी जाऊं नये, 
आपणाकरितां कोणी आरंभ करीत आदे अरे समजतांच जेवण सोडून याबें. बनांत - किंबा 
गांवाबादेरीड एखाद्या जागेंत रहद्ावें. तेथें कांडीं उपसर्ग प्राप्त ज्ञाला तरी तो निर्भयपणणें सहन 
करवा. त्यावेव्हीं घाबरून दीनवाएँ होऊं नये. ध्यानस्वाध्यायांत सदैव मग्न असावें. गृद्स्थाचे घरी 
भिक्षेकरितां आमंत्रणाशिबाय जावें. गृहस्थानें स्वत:करितां जें अन्न तयार केलें असेल त्यांवून तो जें 
भक्तिपृवंक देइंल तें सरस, नीरस, कडू, गोड, आंबट, खारट, कसेंद्वी असो साम्यभावारने प्रद्ण करादें. 
प्रतिदिवर्शी एकवेल्ठच आद्वार ध्यावा. अंतराय येईल तर उपोषण कराबें. अनशनादिक तपश्चरणद्वी 
शक्तिप्रमाणें करीत रह्दांत्रे. याप्रमाणें बागणाराला उद्दिष्टाह्मरत्याग नामक अकरावी प्रतिमा घडते. 
याप्रमाणें श्रावकरषर्भाष्या अकरा पायय्या आद्वेत. ल्‍्ञा आपापल्या शक्तिप्रमाणें धारण कराब्या. 


पापमरातिर्धमों बंधुजीवस्य चेति निश्चिन्वन्‌ । 
समर्थ यदि जानीते श्रेयो क्ञाता छुवं भबति ॥ १४८ ॥ 
अर्थ-पाप हवा जीवाचा शत्रु अद्दे व धर्म द्वा बंधु आद्दे असा निश्चय करून जो शाख्ताला 
जाणतो व्या्चें नि:संशय कल्याण होतें. 
भावार्थ-संसारांत जीवाला दुःख देणारा पापाशिबाय दुसरा कोणीही प्रबल शत्रु नाहीं. तें 
पाप आपण विषयकषायांचें अमर्याद सेवन केल्यापासून उत्पन्न द्वोतें. इतर सर्व पद।थ बाह्य निमि- 
त्तात्मक आंद्वेत. कोणी तोंडाबाटें दृषंचन उच्चारिलें, कोणी आपणांत असलेले दोष जगांत प्रसिद्ध 
केले, कोणी आपल्या उपजीविकेचें साधन दरून नेलें किंबा द्रव्यापह्वार केला तरी तें सब पापाचा 
उदय झाला असतां आपोआप घडून येणारें आहे. आपल्या पापकर्माशिवाय इतर पदार्थाना आपका 
शत्रु समजणोरे मूल समजाबेत- त्यांना जिनागमार्चे रहस्य मुब्ींच समजलें नाद्दीं. याचप्रमाणें 
जीवाबर बंधुप्रमाणें उपकार कराणारें पुण्यकर्म धर्म भद्दे. धर्माशिवाय इतरांना उपकारक जाणील 
त्यालाह्दी भगवंताच्या आगमाचें यथार्थ ज्ञान ज्लालें नाह्दीं अर्सेंच समजावें. 
याप्रमाणें श्रावकाला उपदेश देणारीं बचनें समाप्त करून श्रीसमंतभद्रस्वामी या प्रेथा्चे फल 
पुढील एका ह्लोकांत प्रतिपादन करून ग्रंथ संप्रू्ण करतात. 
समारोप 
- येत्र अ्वयंबीतकलझ्ू विधादशिक्रियारत्नकरण्ड भावस्‌ | 
नीतस्तमायाति पतीच्छयेव सर्वा्धसिद्धिस्रिषु विष्टपेषु॥ १४९॥ 
अ्थै-जो पुरुष आपल्या आत्म्पका निर्मल ज्ञानदर्शनचारित्ररूप रल्नें ठेवण्यासाटी करेंडका- 
प्रमाणें करतो, त्या पुरुषाला त्रिभुवनांत त्याक्या इच्छेनुरूप अर्थाची सिद्धि डीच कोणी एक स्रीः 
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पतीच्या म्दृणून बरमार धालते, 
आवार्थ- ज्या पुरुषानें आपला आत्मा सम्यप्द्शन, सम्यग्ज्ञान म सम्पक्वारित्र एतत्खरूप 
रत्नें ठेवण्याला करंडकासारखा केला त्याला जैलोक्यांतीछ सर्वोत्तम पदार्थोंची प्राति. होते असा नियम 
आदि. 
प्रन्थकर्त्याची अन्तिम प्राथना--- 


सुखयतु सुखभूमि! कामिन कामिनीव । सुतमिव जननी मां शुद्धशीला ध्रुनक्तु ॥। 
कुलमिव ग्रुणभूषा कन्यका संपुनीताज्जिनपतिपदपप्मप्रेश्षिणी दृष्टिलक्ष्मीः॥ १५० ॥ 
अ्थे- जिनेन्द्र भगवंताव्या चरणकमलाला अवलोकन करणारी सम्यग्दर्शनरूपी लक्ष्मी दी, 
कामी पुरुषाला छघुखाची खाण अशी खत्री जशी छुख देते, तद्बत्‌ मछा सुख देवो, अथवा शरुद्धमनाची 
आई आपकल्या मुलार्चे जसें पालन करितें तसें ती माझ्ले पाठन करो, अथवा शील द्वाच अलंकार 
घारण करणारी कन्या आपल्या कुलाला जशी पवित्र करिते, तद्बत्‌ द्वी लक्ष्मी माइया अन्तःकरणारा 
पत्रिन्न करो. 
भावाथै- जसे कामवेदनेनें व्याकुछ झालेल्या पुरुषाला स्नरी सुखी करते, अथवा शुद्धखभावी 
आई आपकल्या पुत्राचें पालन करिते, अथवा शीलबती कन्या आपकल्या कुछाला पवित्र करिते तदृ॒त्‌ 
शुद्ध आत्मस्वभावाला अवछोकन करणारी सम्यग्दशनरूपी लक्ष्मी द्वी माश्या मिथ्याज्ञानजनित 
संतापाला दूर करून माइ्या अनन्तचतुष्टय स्वरूपाला पुष्टि करो व रागद्वेषमोद्रूपी दोषांना नाइौंसें 
करून माझ्ें आत्मस्वरूप निर्मल करो. 
याप्रमाणें श्रीसमन्तभद्राचाय-विरचित रत्नकरण्ड श्रावकाचारार्चे मराठी भाषान्तर समाप्त झा्ले, 
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अशुदद 
वितराग 
अशा परिणामांना 
प्रकृतीची 
पविन्नाग 
परिणामाला 
न्ह॒णाव 
रंगाच 
बदीनें 
सांगितल 
कटानींनीं 
तापान 
घम 
पांचवी 
जें 
दह्ावरील 
दुबचन 
विषयापासन 
अप्रत्याखानावरणीय 
सबत्र 
क्षुधातृषेच 
कुभीपाचन 
आजपयंत 
सिद्धान्ताच 
दरवाजापुढ 
प्रभावान 
तपः/फल 
कमैबवशान 
झाल 


शुद्विपत्र. 


बीतराग 

असा परिणाम 
प्रकृतीच्या 
पवित्रारूग 
परिणामांनीं 
म्हणावें 
रंगाचे 

बेदीनें 
सांगितलें 
कटनींनीं 
तापानें 

धर्म 

पांचव्या 

। 

देहाबरील 
दुबंचनें 
विषयापाश्चन 
अप्रत्याख्यानावरणीय 


क्षुधातपेचें 
कुंभीपाचन 
आजपयंन्त 
सिद्धान्ताचें 
दरवाजापुढ़ें 
प्रभावानें 
तपःफल 
कम्मवशानें 
झालें 
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